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लेखकीय भूमिका 


शक संवत १८५९ मे मैं विश्वमारती के खोजकाय॑ मे नियुक्त हुआ था। कंवि- 
गुरु रवीन्द्रनाथ के निर्देशानुसार महाभारत में वर्णित तत्कालीन सामाजिक 
आचार-व्यवहार पर खोजकाय शुरू किया। कुछ प्रबंध लिखे जा चुके तो कवि- 
गुरु ने 'शिक्षा' नामक प्रवध देखने की इच्छा प्रकट की। इस' प्रबंध को पढकर 
उन्होने उस पर दो मन्तव्य लिखे, जो उस ग्रथ के 'शिक्षा' प्रवध की पादटीका 
मे उद्धृत किये गये है। 

रवीन्द्रनाथ की मृत्यु के उपरान्त शक सवत १८६८ के बैशाख महीने मे ये 
सव सकलित प्रबंध बगला भाषा के ग्रथ रूप में महाभारतेर समाज' के नाम से 
प्रकाशित हुए। यह ग्रथ “विश्वभारती खोज ग्रथमाला' के अन्तर्गत आ जाता है। 

शक सवत १८८१ के कार्तिक महीने में ग्रथ का द्वितीय सस्करण प्रकाशित 
हुआ। बंगाली पाठक-पाठिकाओ ने इस ग्रथ फो सादर ग्रहण करके मेरे श्रम 
को साथेक बना दिया। 

महाभारत भारतीय सभ्यता के प्राचीनकारू का इतिहास होने के साथ-साथ 
हिन्दुओ का धर्मग्रथ भी है। स्वय वेदव्यास ने इसे पचम वेद कहा है। विषयवस्तु 
को गुरुता एव आकृति की विशालता मे यह प्रथ ससार का अद्वितीय ग्रथ है। इसकी 
उपसा ढूँढे नही मिलती। समुद्र के समान यह ग्रथ स्वय ही अपनी उपमा है। 
मनुष्य जीवन की ऐसी कोई अवस्था नही है, जिस पर भहाभारत के दृष्ठान्त या 
उपदेश लागू न होते हो। स्वय ग्रस्थकार ने इस ग्रथ के सबध से जो कुछ कहा है, 
उसी से इसका काफी परिचय मिल जाता है--- 


धर्मे चार्ये थे कामे व सोक्षे च भरतर्षभ। 
यदिह[स्ति तदन्यत्र य्नेहास्ति न कुबचित्‌-॥ जादि २३९० 


'जो महाभारत मे नही है वह भारत मे नही है” यह प्राचीन उवित व्यास-वचन 
की प्रतिध्वनि मात्र है। यह हम पहले ही कह चुके हैं कि महाभारत प्रधानत इति- 
हास होते हुए भी भारतवर्ष का श्रेष्ठ घर्ंग्रथ है। अध्यात्मशास्त्र के रूप से भी 
इसकी तुलना का दूसरा ग्रथ नही मिलता | उपतिषद्‌ व दर्शन आदि के चरम तत्व की 
आलोचना महाभारत मे ही सर्वापिक्षा अधिक हुई है। इसके अन्तगेत वर्णित श्री- 


न पद 


मद्मगवद्गीता', 'सनत्युजातीय,' मोक्षवर्म' आदि अशों की तुलना भी किसी दूसरे 
अध्यात्मगास्त्र से नही फी जा सकती। महामारत का आदर हर सम्प्रदाय ने सिर 
झुकाकर किया है। गद्यपि कौख-पाडवो के युद्ध को लेकर ही महाभारत की 
हुई है, तथापि युद्ध का वर्णन इसका गौण उद्देश्य रहा है। ऐतिहासिक घटनाओं 
एव उपास्यानों के माध्यम से मनुष्य का हर अवस्था से पथप्रदर्शन तथा सत्य का 
प्रचार ही महाभारत का प्रवान उद्देण्य है। न 

रवीन्द्रनाथ ने कहा है--- देश में जो विद्या, जो चित्तनवारा इ्धर-उबर निश्षिप्त 
थी, यहाँ तक कि कही-कही लुप्तप्राय हो गई थी, उत्को सग्रह करके सहत करने 
फी दृढ भावना किसी समय पूरे देश मे जाग्रत हुई थी। अपने आत्मोत्कर्प के युग- 
व्यापी ऐश्वर्य फो यदि अच्छी तरह न समझा जाय तो वह अनादृत व अपरिचित 
रहने के कारण ऋण जीर्ण होकर विलुप्त हो जाता है। किसी काल में इसी आशका 
मे देशभर मे चेतना फी एक लहर ला दी थी और फिर अपने सूत्रछिन्न रत्नो को 
पुन ढूँढ कर, इकट ठा करके फिर से सूत्रवद्ध करने की एवं उसे हर काछ के हर 
व्यवित के व्यवहार के लिए उत्सगग करने की एक प्रवल इच्छा व्याप्त हो गई थी। 
अपनी विराट चिन्मयी प्रवृत्ति को फिर से समाज मे साक्षात्‌ प्रतिष्ठित करने के लिए 
देश उत्सुक हो उठा था। जो विषय केवल कुछ विशिष्ट पडितो के अधिकार मे था, 
उसे अखड रूप मे जनसाधारण के समक्ष रखने का यह एक आश्चर्यजनक अध्य- 
वसाय था। इसके अन्दर एक प्रवलू चेष्टा, अक्छान्त साधना एवं एक सम्पूर्ण 
दृष्ठि थी। इस प्रयत्त फी महिमा फो शक्तिमयी प्रतिभा ने अपना रूक्ष्य बनाया था, 
इसका स्पष्ठ प्रमाण 'महाभारत' ताम मे मिलता है। महामारत के महत्‌ उज्ज्वल 
रूप फो जिस्होने अपनी कल्पना मे देखा था उन्ही ने 'महामारत' नामकरण किया था। 
वह रूप काल्पनिक होने के साथ-साथ सौसडलिक भी था। उन्होने मारतवर्ष फी 
आत्मा फो अपनी आत्मा के अन्दर देखा था। उसी विश्वदृष्टि के प्रबल आनन्द मे 
उन्होने भारतवर्ष से चिरफाछ तक स्थायी रहनेवाली शिक्षा फी प्रशस्त-मूमि तैयार 
कर दी। वह शिक्षा, घर्म, कम, राजनीति, तत्वज्ञान आदि के रूप में बहुव्यापक 
रही। उसके बाद से भारतवर्ष ने अपने निष्ठुर इतिहास के हाथो आघात पर आघात 
सहे, उसफी सर्मग्रथि, बार-बार विश्लिष्ट हुई, दैन्य एव अपमान से वह जर्जर हो 
गया, किन्तु इतिहास-विस्मृत इस युग की उस फीर्ति ने ही अब तक लछोक-शिक्षा 
फी जरूसिचन पणाली फो जनेक घाराजो हारा पूर्ण व सचल कर रखा है। गाँव-गाँव 
मे, घर घर से आज मी इसका प्रभाव विद्यमान है। उस मूल उद्यम से यदि शिक्षा 
फी यह घास मिरत्तर प्रदाहित न होती रहती, तो दुख, दारिद्रय व जसम्मान से यह 
देश सनुष्यता को बर्वरता के अधकूप मे विसाजित कर देता। 


्-न्छल- 


भारतवर्ष मे महामारतीय विश्वविद्यालय के जिस युग का उल्लेख मैंने किया 
है, उस युग में तपस्या थी, इसलिये उसका लक्ष्य भडार भरता नही था, उसका उद्देह५ 
था, सर्वेजनीन चित्त का उद्दीपत उदबोवन और चरित्रनिर्माण”। 

उल्होने अन्यत्र कहा है--- ऐसा प्रतीत होता है मानो गगा और हिमालय फी 
तरह ही रामायण और महाभारत भारतवर्ष के अग ही हैं। वाल्मीकि और व्यास 
उपलक्ष्य मात्र है।. . .भारत की धारा ने इन दो महाकाव्यो मे अपनी कथा व 
सगीत फो बचाये रक्खा है। . . रामायण और महाभारत भारतवर्ष के चिरकालीन 
इतिहास है। . .एकान्तचित्त होकर श्रद्धा सहित विचार करना चाहिये कि हजारो 
वर्षों से सम्पूर्ण देश ने इन ग्रथो को किस रूप से ग्रहण किया है। मैं चाहे कितना भी 
बड़ा समालोचक क्यो म होऊँ, कितु यदि सम्पूर्ण देश की इतिहास प्रवाहित सवेकालीन 
विचारधारा के आगे यदि मेरा मस्तक नत न हो तो वह औद्धत्य छज्जा का कारण 
है। रामायण और महाभारत को भी मैं विशेषतया इसी प्रकार देखता हूँ । इसके 
सरल अनुष्टुप छंद मे भारतवर्ष का हृत्पिण्ड हजारो वर्षो से घडकता आया है /।* 

कविगुरु की इस सश्रद्ध समीक्षा के बाद महाभारत के संबघ में और कुछ कहने के 
लिए नही रह जाता | हम तो इस कालजयी ग्रथ के सौदय पर मुग्ध व विस्मित होकर 
केवल इसके रचयिता ऋषि कवि के चरणो मे अपना प्रणाम निवेदित करते है--- 


नमः सर्वविदे तसस्‍्सें व्यासाथ कविते घसे। 


प्राच्य पडितो का सिद्धान्त है कि फौरव-पाडवो का युद्ध ईसा के जन्म से ३१०१ 
वर्ष पूर्व हुआ था और परीक्षित के शरीर-त्याग के बाद जनमेजय के सर्पसत्र से पहले 
महामारत फी रचना हुई थी। अर्थात्‌ ईसा से ३०४१ वर्ष पूर्व महषि कृष्ण हैपायन 
ते महामारत की रचना शुरू की और तीच साल मे यह रचता पूर्ण हुईं। पाइचात्य 
पडितो ने महाभारत को २००० वर्ष बाद का ग्रथ माना है। इस सबंध मे प्राच्य 
पंडितों का अभिमत ठोस तक व प्रमाणो पर आधारित है। महामारत में आये 
ज्योतिष-वचनो की सहायता से भी उनके सिद्धान्त का प्रतिपादन होता है। खोज 
के इच्छुक पाठक-पाठिकाओ फो भारताचार्य, महामहोपाध्याय श्रीयुत हरिदास 
सिद्धान्तवागीश महाशय के महाभारत की मूमिका मे इन विषयो पर बहुत से तथ्य 
मिल सकते हैं। 

उपाख्यान के भाग को मिलाकर महाभारत की इलोकसख्या एक लाख है 
और उसे छोडकर चौप्रीस हंजार। महाभारत का सक्षिप्त वृत्तान्त या सूची 


१. प्राचीत साहित्य । 


-5 टेल< 


अनुक्रमणिका अध्याय में (आदि १छा अध्याय) डेढ सी इलोको में वर्णित हुई 
| 

मे इस विशाल ग्रथ की रचना करके मह्॒षि व्यास ने सर्वेप्रथम अपने पुत्र शुकदेव 
को यह पढाया, तदुपरान्त पैल, सुमन्‍्त, जैमिनी और वैश्वम्पायन --ईन चारो 
शिष्यों को इसकी शिक्षा दी । आदिपवे के प्रथम अध्याय मे इन विषयों का विस्तृत 
वर्णन हुआ है। 

महाभारत का प्रथम प्रचार तक्षशिला मे (पंजाब के रावरूपिंडी जिला मे) 
जनमेजय के सर्पंसत्र मे हुआ । व्यासदेव भी उस यज्ञ मे उपस्थित थे। महाराज 
जनमेजय और ब्राह्मणो के विज्येष आग्रह पर महषि ने अपने निकट बैठे अपने शिष्य 
वैज्यम्पायन फो महाभारत सुनाने का आदेश दिया। गुरु के आदेश से मुनि वैशम्पा- 
यन ने उस यज्ञ मे भारत-कथा सुनाई। वहाँ वहुत से मुनि, ऋषि व गु्णी व्यक्ति 

५ उपस्थित थे। महामारत फी दूसरी आवृत्ति नैमिषारण्य मे, कुलपति शौणक के 

द्वादशवर्षी यज्ञ में हुई। वहाँ वक्‍ता थे छोमहषंण के पुत्र उग्रश्नवा और उपस्थित 
याज्ञिक व दर्शकगण श्रोता थे। अत महाभारतकालीन समाज का मतरूव आज 
से पाँच हजार वर्ष पूर्व के समाज से हुआ। 

महामारत में तीन स्तर देखने मे आते हैं। रचनाकाल में बहुत पहले की 
घटनाओ व उपाख्यान आदि को भी इसमे स्थान मिला है---रामायण का वर्णन, 
नलोपाख्यान, सावित्री की कहानी आदि। प्राय प्रत्येक पर्व मे पुरातन इतिहास 
फी बहुत सी कथाएँ लिपिवद्ध हुई हैं, विशेषत शाति और अनुशासन पव के मीष्म- 
युधिष्ठिर सवाद मे प्राचीन इतिहास के अनगिनत उदाहरण मिलते हैं। उत्त सब 
वर्णनो फो प्राक्महामारतीय स्तर रूप मे लिया जा सकता है। महाभारत मे वरणित 
पात्र-पात्रियो के चरित्र एव तात्कालिक दूसरे इतिवृत्त फो महाभारतीय स्तर रूप मे 
लिया जा सकता है। महामारत की रचना के बाद अर्थात्‌ कलियुग के आचार- 
व्यवहारों का भी थोडा सा वर्णन मार्कण्डेय सभास्या (वनपवव) आदि में मिलता है, 
इन प्रकरणो को परमहाभारतीय स्तर रूप मे लिया जा सकता है। अतएवं समझना 
चाहिए कि प्राकूमहामारतीय समाज पाँच हजार वर्षों से भी प्राचीन है और 
परमहामारतीय समाज महाभारत के रचनाकाल से दो-चार सौ वर्ष बाद का है। 
अर्थात्‌ आज से साढे चार हजार वर्ष पूर्व के प्राय एक हजार वर्षों का मारतीय इति- 
हास महाभारत मे वर्णित हुआ है। 

किसी-किसी प्राच्य व पाइचात्य पडित ने महामारत के बहुत से अज्यो को 
प्रक्षिप्त कहा है। यहाँ तक कि उन्होंने तो श्रीमद्भगवद्गीता फो भी प्रक्षिप्त 
कहने से नही छोडा । किसी-किसी ने तो प्रक्षिप्त अश समझने, का नया ढग भी निकारू 
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लिया है। जिस प्रकार यह कहना ठीक नही है कि इसमे कोई भी अंश ५।क्ष"्त नह 
है, उसी प्रकार यह कहना मी युक्तियुकत नही है कि स्वार्थान्ध व्यक्तियों थे 
इसमे जहाँ-तहाँ अपने इलोक जोड दिये हैं। मुद्रण प्रणाली के प्रचलन से पहले अनेक 
कारणो से मूल पाठ मे परिवर्तत और परिवर््धध का होना कोई विचित्र बात नही है। 
देशमेद, लिपिमेद, कीडो द्वारा खाये स्थान पर अनुमानिक सयोजन, कथक व पाठक 
द्वारा रचित क्रोडपत्र एव उनकी लिखी किवदतियो का उनका। मृत्यु के उपरान्त 
दूसरे लेखको द्वारा मूल मे जोडा जाना आदि कारण अवश्य थे, अन्यथा पाठमेद, 
अध्याय व हलोकों की सख्या मे असामजस्य नही रहता, किन्तु तब भी महाभारत 
जैसे बृहद्‌ ग्रथ का प्रक्षिप्त अंश निर्वारित करना आसान काम नही है। विरोधी 
बचनो के समाघान की चेष्टा किये बिना ही उसे प्रक्षिप्त कहकर टाल देना भी एक 
प्रकार का दु साहस ही है। अपनी रुचि के विपरीत अश को प्रक्षिप्त कहकर अपना 
सिद्धान्त स्थापित करना ऐसे तो आसान है, परन्तु शास्त्र-समीक्षा की भारतीय पद्धति 
यह नही है। भारतीय पडित पद-वाक्‍्य व प्रमाण शास्त्र (व्याकरण, पूर्वमीसासा 
और न्याय) की सहायता से शास्त्रों के पूर्णतया अन्तविरोधी अंशो के समाधान 
की भी चेष्टा करते हैं और अपनी इस चेणष्टा मे बिल्कुल ही असफल होने पर हारकर 
उस विरोघी अश फो प्रक्षिप्त कहते है। पूना के भडारकर ओरियन्टल रिसर्च 
इल्स्टिट्यूट द्वारा प्रकाशित महाभारत के प्रकाशन-काल मे मैंने भी दीर्घकाल तक 
कार्य किया था। उस समय मुझे भारतवर्ष के विभिन्न प्रदेशों फो हस्तलिखित 
महाभारत की अनेक पाड्लिपियाँ पढने का अवसर मिला था। विभिन्न प्रदेशो 
की उन पाडुलिपियो मे मुझे तो कही भी आकाश-पातालछ का अन्तर नहीं दिखाई 
दिया। दीघेकाल का व्यवघान होने के कारण ग्रथ मे काफी परिवरतंत-परिवरद्धन 
हुआ है यह तो सत्य है, किन्तु अब वेदव्यास रचित यथार्थ अश निकालना शायद 
विल्कुल ही असाध्य है। और अपनी अक्षमता के कारण ही मैंने यह दु साहस नही 
किया। 

मनुष्य के सघ को समाज कहते हैं। महाभारत मे सतृष्य को बहुत ऊँचा स्थान 
दिया गया है। 'हसगीता' (शाति २९९वाँ अध्याय) मे उद्धुत है--- 


“गुह्य ब्रह्मा तदिदं वो ब्रवीसि” 
न सानुषाच्छे ष्ठतरं हि किचिता 


अर्थात्‌---मैं एक गुह्य महत्‌ तत्व वतलाता हूँ कि मनुष्य से श्रेष्ठ और कुछ 
नही है। 
महामारतकार ने मनुष्य को मनुष्य के रूप मे ही देखा है, उसे देवत्व मे उच्नीत 
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नही किया। स्वामाविक व अस्वाभाविक बातो के विचित्र समावेश से महाभारत 
भरपूर है। देवता और मनुष्य फी मित्रता, ऋषियो की तपस्या तथा उनका सामयिक 
स्खलन, वर और शाप का देना, स्त्री-पुरुप का नि सकोच मिलन, अस्वामाविक 
जन्म-वृत्तान्त आदि अनेक प्रकार की घटनाओ का वर्णन होने के कारण महामारत 
मानो मर्त्यछोक का ग्रथ होते हुए भी त्रिलोकवासियों का पाद्यग्रथ वन गया है। 
इसके पात्र पात्रियों का जोवित चरित्र-चित्रण जितना चिचित्र है, सामाजिक 
आचार-व्यवहार भी उतना ही विचित्र है, किन्तु उस काछ के बहुत से आचार 
आज भी भारतीय हिन्दू समाज मे ज्यो के त्यो विद्यमान है यह देखकर बहुत ही 
आशचय होता है। प्राचीनकाल से चले आ रहे इन आवरणो के माध्यम से हम इस 
काल के भनुष्य के बारे मे भलीमाँति समझ सकते हैं। महाकाल के निविकार 
साक्षी फी तरह निरासक्त होकर महपि ने अपनी इस आपूर्व रस-समृद्ध सहिता 
की रचना फी है। श्री कृष्ण को साक्षात्‌ मगवान बताते हुए भी बीच-बीच में उनके 
चरित्र मे मानवीयता दिखाई गई है। एक महामति विदुर के अलावा हर एक 
के चरित्र मे दो-चार दुर्वछताएँ अवश्य प्रस्फुटित हुई हैं। भीष्म, द्रोण, गाघारी, 
युविष्ठिर कोई नहीं छूटा। सरल भाषा अपने जन्म का वर्णन करने में मो 
सत्यनिष्ठ ग्रथकार का फठ फपित नही हुआ, यद्यपि उस युग में भी कानीन पुत्र का 
समाज मे फोई वहुत अच्छा स्थान नही था। महपि व्यास की यह अपूर्व सत्यनिष्ठा 
महाभारत मे पद-पद पर दिखाई देती है। 
रवीर्दनाय के आदेश फो शिरोवा्य करके मैंने महामारतकालीन समाज का 
चित्र।कत करने फी चेष्टा की है। मनुष्य का वास्तविक परिचय समाज द्वारा ही 
होता है। पादटीका में उद्धृत श्रमाण शक सवत १८२६ भे कलकत्ता के वगवासी 
प्रेस से प्रकाशित पडित प्रवर पचानन तर्करत्न द्वारा सम्पादित महामारत से लिये हैं। 
महामारत में अठारह पर्व हैं यथा---आदि, समा, बन, विराट, उद्योग, भीष्म, 
द्रोण, कर्ण, शल्य, सौष्तिक, स्त्री, शाति, अनुशासन, अश्वमेष, आश्रमवासिक, 
मौषछ, भहाप्रस्थानिक और स्वर्गारोहण। हरिवश आदि ग्रथ महाभारत के परि- 
शिष्ट माने जाते हैं, महाभारत मे हरिवश फो परिशिष्ट रूप मे लिया गया है। 
हरिवश के तीन पव्व हैं---.हरिवश, विष्णु और भविष्य । अपनी पुस्तक मे मैने हरि- 
वश से भी प्रमाण लिये हैं। पादटोका मे प्रमाण उद्धुत करते हुए पर्व के नाम का 
की अक्षर या प्रथम दो अक्षर लिये गये है। जैसे--विराट पर्व का साकेतिक 
वि', आदि पर्व का आदि! इत्यादि। जिस विषय मे एकार्थक बहत सी उक्तियाँ 


भहामारत मे मिलती है, वहाँ वक्तव्य के समर्थन मे दो-एक उव्तियाँ सम्पूर्ण लेकर 


बाकी के पर्व, अध्याय व इलोक-सरया एक साथ दे दी है। 
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प्राय. तीन वर्ष पूर्व श्रीयुत पद्मकुमार जैन का एक प्रस्ताव आया था, जिसमे 
उन्होने महाभारतेर समाज' का अपनी पत्ती श्रीमती पुष्पा जेन से अनुवाद कराकर 
प्रकाशित करने की अनुमति माँगी थी । मैंने यह प्रस्ताव सोत्साह स्वीकार कर लिया 
था। 

इस ग्रथ के अनुवाद मे श्रीमती पुष्पा जैन ने यथोचित सतकंता बरती है। 
बगलछा के दूसरे सस्करण मे थोडा-बहुत परिवर्तन व परिवर्धन हुआ था, उसी सस्करण 
का हिन्दी अनुवाद किया गया है। 

अधिक से अधिक पाठक इस ग्रथ को पढे इसी से मेरा, जैन महाशय का और 
उनकी पत्नी का श्रम सार्थक होगा। इति। 


२५ वैदश्ञाख -+भी सुखमय भट्टाचार्य 
शक सवत १८८१ विश्वमारती विश्वविद्यालय 
शाति निकेतन, पश्चिम बगाल 


प्रस्तावता 


महाभारत को प्राचीन भारतीय संस्कृति, इतिहास धर्म, राजनीति, तत्वज्ञान 
तथा उपाख्यानों का खजाना माना गया है। भारतीय जीवव-धारा का कोई भी 
ऐसा अंग नही है जिसे व्यास ने न छुआ हो और जिसकी व्याख्या व की हो इसीलिए 
कहा गया है व्यासोश्छिष्ठं जगतुसर्व। पौराणिक विश्वास तो यही है कि व्यास ने 
स्वय महाभारत फी एक ही समय मे रचना की पर आधुनिक खोजो के आधार पर 
यह कहा जा सकता है कि महासारत का यह रूप एक समय का न होकर सदियों 
में परिवर्धित हुआ। जैसे-जैसे भारतीय सम्यता विकसित होती गई और उसकी 
विचारधाराओ मे उन्नति होती गई, तथा जैसे-जैसे सास्कृतिक और सामाजिक 
पृष्ठभूमियों में परिवर्तन होते गये वैसे-वसे ही महाभारत मे विकास की ये सब 
सामग्नियाँ एकत्रित होती गई। भहाभारत की विचारधाराओं और भौगोलिक 
आधघारो मे जो विसंगतियाँ पाई जाती है उत सवका मुख्य कारण यही है कि महा- 
भारत एक कालिक न होकर बहुकालिक है। तथा उसमे एक ही विचारधारा को' 
प्रश्नय न देकर अनेक विचारधाराओ फो जिनका आपस से मेल नही खाता था पर 
जिनका भारतीय तत्वज्ञान से अविच्छिन्न सबध है प्रश्रय दिया गया है। 

पर महाभारत केवल दर्शन या तत्वज्ञान और घार्मिक विचारो का ही पुजी- 
करण नही है। महाभारत के सारे प्रासाद फी रचता मानवता की चीव पर उठाई 
गई है इसीलिए इसके पात्र देवता न होकर मनुष्य है और मानव में जो सारी 
अच्छाइयाँ और बुराइयाँ होती है उनमे है। मानवता फो ही घर्म का प्रतीक मानने 
के कारण व्यास ने धर्म की व्याल्या ही कुछ दूसरे तरीके से की है। व्यास के अनुसार 
धर्म वाह्याचारों और विश्वासो का प्रतीक न होकर वह शक्ति है जो समाज को घारण 
करती है। तथा जिसके आवार पर समाज का संगठन होता है तथा सामाजिक 
व्यक्तियो का एक दूसरे के साथ मे सवध का निराकरण होता है। इसीलिए व्यास 
ने धर्म की व्याख्या करते हुए कहा है---धारणात्‌ घ॒र्म भित्याहु अथवा नमो घर्माय 
महते धर्मो घारयति प्रजा। व्यास का घर्म मानवधर्म था और इसीलिए महामारत 
के पात्र मानव हैं। मानवता का उनकी दृष्टि मे इतना मूल्य था कि उन्होने मनुष्य 
को देवताओं से भी बडा मानकर कहा-नहिं सानुषाच्छे प्ठततरं हि किचितु--मनुष्य 
से श्रेष्ठ फोई नही है। 
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मानवता को ही सबके ऊपर रखने के कारण महाभारत में उद सब बातो का 
उल्लेख हुआ है जिनसे मानव-जीवन का निकटतर सवब है, यह जीवन एकागी न 
होकर बहुमुखी है जिसके अन्तर्गत विवाह-पद्धति, नारी-जीवन ओर नारी का स्थान, 
सस्कार, चातुर्वे्य, चतुराश्रम, शिक्षा, कृपि और पशुपालन, शिल्प, वेषमूपा तथा 
ख्गार-पटार, पारिवारिक व्यवहार, व्यापार, अतिथिसेवा, धर्म, उपासना, राजपर्म, 
दर्शन इत्यादि सभी वाते आ जाती है। इन सब विपयों पर पडित सुसमव सट्टा 
चाय ने अपनी पुस्तक मे विस्तारपूर्वक विचार किया है तथा महाभारत से ही उद्ध- 
रण देकर उन विपयो की पुष्टि फी है। उतकी शैली उतनी रोचक है कि जिस विषय 
को वे हाथ मे लेते हैं उसका सजीव चित्र सामने सडा हो जाता है। पर ऐतिहास 
दृष्टिकोण से महामारत का अध्ययन करनेवालो के सामने यह प्रदन वरावर बना ही 
रहता है कि शास्त्रीजी ने भहामारत के भावार पर भारतीय जीवन, राजवर्म और 
तत्वज्ञान के जो पहलू हमारे सामने उपस्थित किए है क्या वे एक ही युग के है, भथवा 
भिन्न भिन्न युगो की परपराओ की क डययाँ जोडकर समाज और बधर्म के चित्र प्रस्तुत 
किए गए हैं। इसमे सदेह नही कि महामारत में अनेक स्तर है और उन स्तरों के 
कारण विचारों मे तथा सामाजिक और राजनीतिक विचारवाराओो मे असगतियाँ 
भी दीख पडती हैं। इन स्तरों का निराकरण कैसे किया जाय और फिर उन्हे एक- 
तरित करके युग-विज्ेष मे भारतीय सस्क्ृति का चित्र फैसे खीचा जाय यह प्रदन हमारे 
सामने वराबर वना रहेगा। श्री भट्टाचार्य का प्रयत्न इस दृष्टि से स्तुत्य है कि उन्होंने 
प्रस्तुत सामग्री के आधार पर महाभारत का विब्लेपण करके प्राचीन मारत का 
एक सागोपाग चित्र उपस्थित किया है। और इस तरह श्री हापकिन्स के काम को 
भागे बढाया है। 

पर महामारतकालछीन समाज का चित्र खीचने के पहले यह्‌ आवश्यकता अधिक 
जान पडती है कि जिस समाज का शास्त्रीजी ते चित्र खीचा है उसके मौगोलिक 
आधार क्या थे, उस समाज का वृहत्तर भारत तथा निकदपुर्व रे देशों से बया सवब 
था तथा भारत की भहाजाति के सगठन मे समय-समय पर मध्य एशिया और ईरानी 
नस्ल के कवीलो ने क्या योगदान दिया इस सवध मे छोग जाने। सभापव॑ में युधि- 
ष्ठिर के राजसूय यज्ञ प्रकरण तथा पाडवो के दिग्विजय यात्रा के प्रकरणों से हमे 
उस भारतीय सस्कृति का जो चित्र मिलता है जिसका विस्तार मारत फी भौगोलिक 
सीमा तक ही स्थिर न होकर वक्षु और परिवल्लु प्रदेश तथा दीपातरों तक फैला हुआ 
था तथा यहाँ के व्यापारी स्थल मार्ग से एशिया माइनर मे अतारवी तक जाते थे 
तथा समुद्री व्यापारी छाल सागर होकर स्थल मार्ग से यवनपुरी यानी सिफद्रिया 
तक पहुंचते थे। इतना ही नही युधिष्ठिर को मेंठ देने वालो मे केवल इस देश के 


लोग ही नहीं थे। उनमे शक, पह्॒व, दरद, कक, हण इत्यादि अनेक मध्य एशिया 
के लोग भी थे जो न केवल समय-समय पर इस देश मे आकर बस भी जाते थे, वे 
अपने देशो से मारत के साथ बराबर व्यापारिक और सास्कृतिक सबंध कायम 
करने के लिए प्रयत्नशील भी रहते थे। स्मृतिकार इन विदेशियो के उन आचार- 
विचारो से जिनका भारतीय आदर्शों से मेल नही खाता था असतुष्ठ होकर उनकी 
भत्सेना करते थे। महाभारत मे भी इनकी कोई विद्येष प्रशसा नही की गई 
है पर ऐतिहासिक और पुरातात्विक दृष्टि से इस बात मे सन्देह नही कि भारतीय 
हिन्दू समाज ने जो रूढिगत होता जा रहा था इन आगतुको से एक नई सस्क्ृति और 
एक नया दृष्टिकोण पाया जिसकी स्पष्ट छाप हम मारतीय जीवन और कला के 
अनेक अगो पर स्पष्ट रूप से देख सकते है। 

इसमे मुझे जरा भी सन्देह नही है कि महाभारत सबंधी अनेक विवादश्रस्त 
प्रश्नों के बावजूद प० सुखमय भट्टाचार्य ने महामारतकालीन समाज का जो 
चित्र हमारे सामने रखा है वह विद्वत्तापूर्ण है। इससे महाभारत सम्ज़न्धी अध्ययन 
को प्रोत्साहन मिलेगा ऐसी आशा की जा सकती है। 

इस ग्रथ की अनुवादक श्रीमती पुष्पा जैन के सबध मे भी कुछ कहना अनुचित 
न होगा। उन्होंने ऐसी सरल और सुबोध हिन्दी मे इस बगला पुस्तक का अनुवाद 
किया है कि इसके पढने वाले को मूलग्रथ की भाषा का आनद आ जाता है। 


प्रिस आफ वेल्स स्यूजियम, --(डॉ०) सोतीचन्द 
बम्बई। ३१-५-१९६६ 


अनुवादिका के 
दो हाब्द 


हिन्दी पाठकों के समक्ष श्री सुखमय भट्टाचार्य के बगला ग्रथ महाभारतेर 
समाज' का हिन्दी अनुवाद प्रस्तुत करते हुए मुझे अत्यन्त हर्ष हो रहा है। अपनी 
प्रथम पुस्तक (१२ बगला श्रेष्ठ कहानियाँ के प्रकाशन के बाद मैं इस उलझन मे थी 
कि अब कौन सी पुस्तक हाथ मे लूँ। उपन्यास, कहानी की ओर कोई विशेष 
झुकाव न था और फोई ठोस कार्य करना चाहती थी। मेरे पतिदेव ने पडितजी 
की इस पुस्तक के अनुवाद का आग्रह करते हुए कहा कि इस अनुवाद के प्रकाशन 
से हिन्दी भाषा की एक बडी कमी पूरी हो जायेगी। 

मुझे सदेह था कि मैं लेखक व पाठको के साथ न्याय कर पाऊँगी या नही। 
इस उलझन से छुटकारा दिलाया हिन्दी जगत के देदीप्यमान तरुण लेखक स्वर्गीय 
डा० रागेय राघव ने, जो अपने जीवन के अतिम कालछ मे अपने असाध्य रोग का 
उपचार कराने बम्बई आये थे और कुछ काल के लिए हमारे साथ ठहरे थे। यह्‌ 
अनुवाद उन्ही की पुण्य स्मृति को समपित है। उनकी दी हुई प्रेरणा आज भी 
निरतर व अबाघ कार्य के लिए प्रेरित करती रहती है। 

किसी भाषा की किसी पुस्तक फो अनुवाद के लिए हाथ में लेने पर अनुवादक 
का कत्तेव्य हो जाता है कि वह लेखक और पाठक के साथ पूरा न्याय करे। मैंने 
इस अनुवाद मे पूरा प्रयत्न किया है कि लेखक फो यह महसूस न हो कि जो कुछ वह 
कहना चाहते थे, उसे मैं अच्छी तरह व्यक्त नहीं कर पाई और पाठक कही इससे 
ऊब कर इसे ताक पर उठाकर न रख दे । अनुवाद मे बहुत से शब्द ऐसे हैं जो पाठको 
को कुछ अप्रचलित व नये लगेगे; लेकिन मुझे बाध्य होकर वे शब्द उसी प्रकार 
रखने पडे है, जैसे कि मूल पुस्तक मे थे। उन शब्दों के सरल पर्यायवाची 
शब्द ढूँढने को मैंने बहुत कोशिश की परन्तु समानार्थक शब्द न मिलने पर मैंने 
उन्हे ज्यों का त्यो रखना उचित समझा। एक चीज पाठको के समक्ष और आयेगी 
वह है पुनरावृत्ति। लेकिन जानते हुए भी मुझे ये पुनरावृत्तियाँ ज्यो की त्यो रखनी 
पड़ी है। पुस्तक के विषय को देखते हुए और अनुवादक होने के नाते मुझे यह अधि- 
कार नही था कि मैं अपनी ओर से कुछ घटा या बढा सकूँ। 

है. 


- १८ - 


'महाभारत' के उद्गम, विकास, काल और भाषा से सवधित साहित्य अग्रेजी 
तथ। अन्य य्रोपीय भाषाओ मे तो प्रचुर मात्रा मे प्राप्य हैं, परन्तु हिन्दी मे इस प्रकार 
की कोई भी पुस्तक देखने मे नही आई जिसमे महाभारतकाल के आचार-व्यवहार, 
अर्थ-काम आदि जीवन के समस्त पहलुओ पर विस्तृत प्रकाश डाला गया हो। 
प्राव्य विद्या विशेषज्ञ सौरेन्सन, वार, सिल्वेलवी, पिश्चैल, जैकोवी, वाप, औल्डन 
बर्ग, हौपकिल्स, लास्सैन, वेवर, छुडविग तथा विन्टरनिद्स आदि अधिकारियों 
ने महामारत के अलग-अलूग अगो का तो विवेचत किया है और विवाद भी खडे 
किये हैं, परन्तु जहाँ तक इस अल्पविज्ञ अनुवादिका को सूचना है, किसी एक ही 
पुस्तक मे इतने विस्तार से महामारत ग्रथ पर ही आधारित तत्कालीन समाज का 
चित्रण किसी में भो नहीं किया है जितना १० सुखमय मट्टाचार्य जी ने। मराठी 
के महान छेखक और विद्वान चितामणि वद्य की पुस्तक का हिन्दी अनुवाद 'महामारत 
मीमासा' के ताम से ३० वर्ष से भो अधिक हुए प्रकाशित हुआ था, जो अब अप्राप्य 
है। गोता प्रेस की ओर से महाभारत को नामानुकमणिका प्रकाशित हुई है और 
सौरेन्सन का मूल्यवान ग्रथ भी महाभारत की नामानुक्रमणिका' के नाम से हाल हो 
में प्रकाशित हुआ है। पर हिंदी मे अब तक इस विपय की कोई पुस्तक उपलब्ध 
नही है। आज्ञा है कि हिल्दी-जगत इसका स्वागत करेगा | 

अत मे मै पडित जी को आभार प्रदर्शित करती हूँ कि उन्होने इस ग्रथ के अनु- 
बाद की अनुमति दी और पुस्तक के अनुवाद में अपना पूर्ण सहयोग दिया। उत 
सब विद्वानों के प्रति मैं आमारी हूँ जिन्होंने अपनी मूल्यवान सम्मतियाँ देकर 
अनुवाद मे सहायता की और कठिनाई पडने पर उसे दूर करके निरन्तर आगे 
बढने के लिये उत्साहित किया। डा० मोतीचद तथा डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी 
जी कातो मैं जितना भो आमार प्रकट करूँ थोडा है। मेरे इस प्रयास फो सफलता 
का श्रेय तो वास्तव में आप छोगो को हो है। पुस्तक का विश्लेषण इतनी अच्छी 
तरह से करके आपने पाठकों के लिये सहज मार्ग बना दिया है। मैं तो हृदय से 
आमारी हूँ कि आप लोगो ने मेरा उत्साह बढाते हुए भविष्य मे आगे कार्य करते 
रहने की प्रेरणा दी। लोकमारती प्रकाशन सस्था और साहित्य सम्मेलन प्रेस को 
धन्यवाद है कि उन्होने पुस्तक के मुद्रण मे विशेष रुचि दिखाई व सतर्कता बरती | 


“--पुष्पा जन 
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विवाह (क) 


भारतीय सामाजिक ढाँचे मे विवाह का स्थान सर्वप्रथम है। इस कारण 
“विवाह' से ही हमारी आलोचना आरभ होती है। 

सुदूर प्राचीन काल में स्त्री-पुरष का स्वेराचार--समाज मे विवाह-प्रथा 
अनादिकाल से चछी आ रही हो, ऐसी बात नही, नर-नारी का यथेच्छ मिलन ही 
प्राचीन प्रथा थी। नारी का बहुत से पुरुषों के प्रति एव पुरुष का बहुत सी नारियो 
के प्रति आकृष्ट होना सामाजिक रूप से दोष नहीं माना जाता था। बल्कि इस 
प्रकार के स्वैराचार को ही उस युग मे धर्म के रूप मे ग्रहण किया जाता था। श्रुति 
में भी देखा जाता है कि वामदेव्य व्रत मे समागसाथिती नारी की मनोवासना 
पूर्ण करना धर्मकृत्यो मे गिचा जाता था। 

स्वराचार ही प्राकृतिक है--पशु-पक्षी भी चिरकाल से इसी प्रकार के व्यवहार 
के अभ्यस्त है। उनसे वह प्राचीन प्रथा वैसी ही चली आ रही है, उसमे कोई परि- 
वर्तंन नही हुआ है। 

महाभारत के समय भी उत्तर कुरु से यही आचार था--उत्तर कुरु मे यह 
प्रथा काफी दिनों तक वर्तमान रही। पाडु की उक्ति से पता ऊगता है कि उनके 
राजत्वकाल मे भी उत्तरकुरु मे विवाह-प्रथा प्रचलित नही हुई थी। इस प्रकार के 
आचरण को स्त्रियों के प्रति विशेष अनुग्रह बताया गया है।* 

इवेतकेतु द्वारा विवाह-सर्यादा की स्थापना--कालान्तर मे समाज मे विवाह- 
प्रथा शुरू हुईं। उद्दालक नामक ऋषि के पुत्र श्वेतकेतु ने सर्वप्रथम विवाह-प्रथा' का 
नियस बनाया। कहा गया है कि एक बार इ्वेतकेतु अपने माता-पिता के पास बैठे 
थे। उसी समय एक ब्राह्मण वहाँ आया और उनकी माँ का हाथ पकड़कर 


१. अनावृताः किल पुरा स्त्रियः भासन्‌ वरानने। इत्यादि । आदि ११२ ४-८ 
द्रष्टव्य नीलकंठ । 
अनावुताः स्त्रियः सर्व्वा नराइच वरवाणिनो। 
स्वभाव एष लोकानां विकारोष्त्य इति स्पुतः॥ वद ३०६१५ 
उत्तरेषु व्‌ रम्भोरु कुरुष्वद्यापि पूज्यते। 
स्त्रीणामनुग्रहकरः स हि धम्सं: सनातनः ॥ आदि १२२७ 


४ सहाभारतकालीन समाज 


बोला, चलो, हम लोग चलें।' इवेतकेतु को उस अज्ञातकुलशील ब्राह्मण की इस 
अदिष्टता पर अत्यन्त क्ुद्ध होते देख उद्दालक बोले, 'बत्स, ऋुद्ध मत होओ; 
स्त्रियाँ भी गाय की तरह आवरणदीना एवं स्वैराचारिणी होती है।' 

ऋषिपुत्र पिता के वाक्‍्यों से शान्त नहीं हुए। वे और भी कुद्ध होकर बोले, 
“मैं यह नियम बनाता हूँ कि अब से मनुष्य समाज मे स्त्री-पुरुष दोनो में से कोई 
भी यौन व्यापार में स्वच्छदाचरण को प्रश्नय नही दे सकेगा। मेरा नियम उल्ल- 
घन करने वाले को भ्रूणहत्या का पाप रूगेगा। लेकिन जो तारी पुत्रोत्पादन के 
निमित्त पत्ति का आदेश मिलने पर भी दूसरे पुरुष के साथ सभोग न करके आदेश 
का उल्लघन करेगी, उसी पाप की भागिती होगी ।/* 

दीर्घतमाकत्तुंक नारियो के लिये एकपतित्व-विधान--दीघेतमा नामक एक 
ऋषि जन्मान्ध थे। उन्होने प्रद्देघी नाम की किसी सुन्दरी ब्राह्मण कन्या से पाणि- 
ग्रहण किया था। कामधेनु के पुत्र से गोधर्म का अध्ययत्त करके वे उसी तरह के 
(प्रकट मैथुन) आचरण मे भप्रवृत्त हुए। उनके इस अशिष्ट आचरण से कुद्ध होकर 
आश्रम के मुनियों ने हर तरह से उनका साथ छोड दिया। प्रद्देषी को भी उन पर 
पहले जितनी श्रद्धा नही रही। अध दुविनीत पति उन पर ही आश्वित थे। एक 
दिन उन्होने पति से कहा, 'मैं अब तुम्हारा भरण-पोषण नही कर सकूँगी।” पत्नी 
के कठोर बचनो से कुद्ध होकर दीर्घतमा बोले, 'मैने अब से यह नियम वना दिया 
कि कोई भी स्त्री कभी भी एक से ज्यादा पति नहीं रख सकेगी। पति के जीवित 
रहते या मृत्यु के वाद जो नारी दूसरे पुरुष को ग्रहण करेगी, वह समाज द्वारा निन्दित 
होगी। पतिहीना नारियाँ किसी भी ऐश्वर्य का उपभोग नहीं कर पायेगी।/' 

दीघेतमा के अनुशासन का व्यतिकम--दीघेतमा कृत नियम महाभारत की 
समसामयिक समाज-व्यवस्था मे कोई बहुत आदृत नहीं हुए। इस विषय पर आगे 
आलोचना होगी। 

ऋतुकाल छोड़कर स्वच्छन्द विहार--ऋतुकाल के दिनो को छोडकर नारियाँ 
इच्छानुकूल विहार कर सकती थी, केवल ऋतुकाल मे पति के अलावा दूसरे पुरुष 
का ससये॑ नहीं करती थी, यह नियम भी कमी समाज मे प्रचलित था।' * 


१. मयदियम्‌ छृता तेन धर्म्या वे इवेतकेतुना। इत्यादि। आदि १२२॥१०-२० 

२. जात्यन्धो बेववित्‌ प्राज्ञः पत्नी केमे स विद्यमा। इत्यादि। आदि 
२०४२३-३७ 

२ (कफ) ऋतावृतौ राजपुतन्नि स्त्रिया भर्ता पतित्नते। इत्यादि! आदि 
१२२२५, २६ 


विवाह (क) हे 


विवाह संस्कार और उसकी पवित्रता---विवाह स्त्री व पुरुष का एक विशेष 
सस्कार है। यह बहुत ही पवित्र बच्चन है। महाभारत के आश्रम धर्म' एव 
पतिब्रताधर्म” की आलोचना मे इस विषय पर विस्तृत रूप से प्रकाश डाला 
जायगा। गाहस्थ्य धर्मं की समस्त सुख-शान्ति व कत्तेव्यनिष्ठा इसी पवित्र बधन 
पर आधारित है। 

विवाह का प्रधान उद्देश्य पुत्रोत्पत्ति--विवाह का प्रधान उद्देश्य पितृऋण 
का परिशोध करना है। सन्तानोत्पत्ति द्वारा वह ऋण उतरता है। पितरो की 
अविच्छिन्न सततिधारा की रक्षा करने से ही वे प्रसन्न होते है। (चतुराश्रम प्रकरण 
देखिए) । 

गृहस्थ के लिये विवाह एक आवश्यक कत्तंव्य--ब्रह्मचर्य-पालूम के बाद जो 
गृहस्थ होना चाहता हो, पत्नी ग्रहण करना उसके लिये अनिवाये है। जरत्कारु 
के साथ उनके पितुगण का जो कथोपकथन वर्णित है, उसमे स्पष्टत उल्लिखित 
है कि गृहस्थ के लिये स्त्री-ग्रहण एक आवश्यक कर्त्त॑व्य है, नही तो पितृगण नरक- 
गामी होते हैं।' 

पुत्रलाभ की इलाध्यता--जगत में जितने भी पार्थिव लाभ हैं, उन सबसे 
पूत्रलाभ ही सबसे अधिक इलाघनीय है। धमंपत्नी द्वारा पुत्रोत्पत्ति होने से वश 
की अविच्छिन्न सतति-धारा रक्षित होती है।' 

एकमात्र पुत्र के विवाह की अपरिहायेता--जों व्यक्ति अपने पिता का एक- 
मात्र पुत्र हो, उसके लिये नैष्ठिक ब्रह्मचयं निषिद्ध है। पृत्रोत्पत्ति के निमित्त उसे 
पत्नीग्रहण करनी ही होगी। जरत्काएतत्पितृसवाद मे यह बात बारबार कही गई 
है।' 

द्वापरयुग से स्त्री-पुरुष के संयोग से सन्‍्तानोत्पक्ति--कहा गया है कि सत्ययुग 
में मनुष्य की मृत्यु स्वेच्छाधीय थी। यम का भय बिल्कुल नही था। उस काल मे 


१. आदि १३ वाँ अ०। 
रतिपुत्रफला नारी। सभा ५१११२, उ० ३८॥६७ 
उत्पाद्य पुन्नाननुणांचच कृत्वा। उ० ३७-३९ 

२. विवाहांबचेब कुर्वोत्त पुन्नानुत्पाययेत च। 
पुत्रलाभो हि कौरव्य सर्वेलाभाद्‌ विशिष्यते ॥ अनु ६८३४ 
कुलबबाप्रतिष्ठां हि पितरः पुत्रमन्ुवन्‌ु। आदि ७४९८ 
वृथा जन्म ह्मपुत्रस्थ। वन १९९४ 

३. आदि १३ शअ। आदि ४पए श्ञ और ४६ दा अ०। 


इ सहाभारतकालीन समाज 


सकतप करते ही सन्‍्तान की उत्पत्ति हो जाती थी। त्रेतायुग में भी मैथुनधर्म का 
प्रचलन नही हुआ था, नारी के स्पशमात्र से ही सन्‍्तान की उत्पत्ति हो जाती थी। 
हापरयुग मे आकर स्त्री-पुरुष का सयोग पहले-पहल शुरू हुआ। (ये सब उक्तियाँ 
युक्तियुक्त हैं कि नही, यह विद्वानों के लिये विवेचनीय हैं) । पुत्रोत्पत्ति के निमित्त 
स्त्रीग्रहण के प्रचलन को भी तभी से समाज में स्थान मिला।' 

सभवत बहुत प्राचीनकाल में विवाह-प्रथा समाज मे व्यापक रूप से प्रचलित 
नही हुई, इस कारण ही भिन्न-भिन्न यूग में व्यवहारवैषम्य का उल्लेख है। 

साधारण स्त्री-पुरुषो के लिये विवाह तल करता कोई अच्छा आददों नहीं था-- 
सौ मे से निन्‍यानबे स्त्री-पुरुप उस काल मे विवाहवधन मे आबद्ध होते थे। जो स्त्री- 
पुरुष नैष्ठिक ब्रह्मचयं ब्रत लेते थे, उनकी बात अछूग थी, उनके प्रति साधारण 
सनुष्यो की जगाघ श्रद्धा थी। उदाहरण के लिये देवबन्नत भीष्म व तपस्विनी सुलूुभा 
का नाम लिया जा सकता है। 

परस्न्नी से आसक्ति अतिदाय निन्दित--परल्तु जो विवाह का दायित्व ग्रहण 
न करके स्वच्छद रूप से विचरण करते थे, वे समाज मे अतिशय घृणा के पात्र समझे 
जाते थे। परस्त्री मे आसक्ति इहलोक व परलोक दोनो के लिये अकल्याण- 
कारी है। इसलिए जो गृहस्थाश्रम मे प्रवेश करते थे, उन्हें विवाह करना ही 
पडता था। विवाह का बधन बहुत ही पवित्र समझा जाता था। भार्या को 
सहधर्मिणी कहा जाता था। 

भार्या हो जिवसें का मूल--- भार्या ही मनृष्य के त्रिवर्ग अर्थात्‌ धम्म, अर्थ, 
काम-पप्ति का प्रधान साधन है”--आदि असख्य वाक्य विवाह के समर्थन मे 
कहे गये है। धर्मचारिणी भार्या के साथ मिलकर ससारयात्रा का निर्वाह करने 
से धर्म, अर्थ, काम (त्रिवर्ग) तीनो एक साथ प्राप्त होते हैं। गृहस्थधर्म से त्रिवर्ग 
के बीच परस्पर कोई विरोध नही है। एकमात्र पतित्नता भार्या की सहायता से 
पुरुष धर्म, अर्थ व काम रूप त्रिवगं का एक साथ उपभोग कर सकता है।* 


१. यावद्‌ यावदभूच्छुद्धा देह धारयितुम्‌ नृणाम्‌। 
तावत्तावदजीवस्ते नासीद्‌ यमक्ृत भयम्‌॥ इत्यादि। शा २०७।३७-४० 
२. परदारेषु ये सकता अकृत्वा दारसग्रहम्‌। 
निराश पितरस्तेषा भाद्धकाले भवन्ति हि॥ इत्यादि। अनु १२९१०२ 
जद भार्या मनुष्यस्य भार्या श्रेष्ठतस: सखा। इत्यादि। आदि ७४४१-४८ 
यदा घर्मेइच भार्या च परस्परवश्ानुगी। 
तदा धर्मार्यकामाना त्रयाणासपि सगम*"॥ बन ३१२१०२ 


विवाह (कफ) 


धर्मपत्नी का स्थान उच्च--समाज को शुचिता एक अत्यात्य नानी प्रकार 
की उन्नति का प्रधान हेतु विवाह-प्रथा है, यह ,उस समय के मनीषियो ने विशेष 
रूप से सोचा था। धर्मपत्नी को उन्होने जो गौरव दिया है, वह प्राचीन समाज 
की सभ्यता का एक उज्ज्वल चित्र है, इसमे सनन्‍्देह नहीं है। विवाह-सस्कार 
द्वारा गृहस्थ जीवन को मधुर बनाने का आदर्श बहुत जगह बहुत रूपो मे प्रकट 
हुआ है। 

नारी का उज्ज्वल रूप--नारी के कन्या, सहधर्मिणी व माता के रूप में असा- 
घारण स्नेह, प्रेम व भक्ति का जो आइचयेजनक निदरशन मिलता है, वही असल मे 
उस समय के समाज का एक उज्ज्वल पवित्र चित्र हमारी आँखो के सामने उपस्थित 
करता है। 

गृहस्थ का दायित्व--पति-पत्नी के प्रणय मे भी अखिल विश्व के कल्याण 
का दायित्व निहित था। गृहस्थाश्रम का दायित्व कितना अधिक था, यह आगे के 
प्रकरण मे (चतुराश्रम) ।विस्तृत रूप से बताया जायगा। केवल इन्द्रियो की 
परितृष्ति के उद्देश्य से विवाह के कत्तंव्य का स्थिरीकरण नही हुआ था। परिपूर्ण 
मानव-जीवन-यापन करना ही उसका उद्देश्य था। (इस विषय मे नारी प्रबध' 
देखिए) भार्या और गाहंस्थ्य सबधी अध्यायो को - पढने से उस समय के समाज की 
विचारधारा का आदर्श अच्छी तरह समझा जा सकता है। 

पति व पत्नीवाचक कुछ शब्दो के अर्थ--पतिवाचक व पत्नीवाचक कई शब्दों 
के व्यूत्पत्तिगत अथ्थ भी उल्लिखित है। पति भार्या का भरण-पोषण व प्रतिपालन 
करे, ऐसा भर्ता व पतिशब्द मे निर्देश किया गया है।' पत्नी को पुत्र प्रदान करने के 
कारण पति को वरद' कहा जाता है।' पत्नी पुरुष द्वारा पोषित है, इस कारण 
जसे 'ार्या' कहा जाता है।' पति (शुक्र रूप मे) स्वय भार्या के गर्भ मे 
प्रवेश करके पुत्नरूप में जन्मग्रहण करता है, इस कारण पत्नी को 'जाया' कहा 
गया है। 


१. भार्याणा भरणाद्‌ भर्ता पालनाज्च पतिः स्मृतः ॥ आदि १०४३०--शा 
२६५७३७।॥ अइबव ९०६२ यु 

२. पुत्रप्रदानाह्ररद:। अइब ९०५३ 

३. भ्तेच्यत्वेन भार्याच। शा २६५५२ 

४. भार्या पतिः संप्रविष्य स यस्माज्जायते पुनः। 
जायायास्तद्धि जायात्वं पौराणाः कवयो विदुः॥ आदि ७४३७ 
आत्मा हि जायते तस्यां तस्माज्जाया भवत्युत। वचन १९७०। वि०२१॥४१ 


८ सहाभारतफालीन समाज 


पत्नी सदा आदर की पात्री है, इसलिये उसे 'दारा' कहा गया है।' 
पति के व्यसनी होने से पत्नी दुखी होती है, इसलिये उसे वासिता' कहा 
गया है।' 

मातृवाचक कुछ झब्दो की निरुक्ति--जठर मे घारण करती है, इसलिये माता 
को (धात्री', जन्म की हेतु है, इसलिए 'जननी', सन्‍्तान के अगो का पोषण करने के 
कारण अम्बा', वीरपुत्र प्रसव करने के कारण वीरसू', और शिशु की सुश्रूषा 
करने के कारण शुश्रु' नामो मे अभिहिंत किया गया है।' 

विवाह की अवस्था का स्थिरीकरण--वर व कन्या की उम्र के सबंध मे महा- 
भारतकार ने बहुत सक्षेप मे दो-एक बातें कही हैँ। तीस वर्ष का वर दस वर्ष की 
वयस्का, एवं इक्कीस वर्ष का वर सात वर्ष की नग्निका से पाणिग्रहण करे। आचारये 
गौतम ने समावतेन काल मे प्रौढ शिष्य उत्तक से कहा था, “यदि तुम आज पोडश- 
वर्षीय युवक होते, तो मैं अपनी कन्या को तुम्हें समर्पित कर देता।” इस उक्ति 
से पता चलता है कि पुरुष सोलह साल की अवस्था में भी विवाह कर 
सकता था।' 

नगम्निका विवाह एक भी नहीं---अजातरजस्का, अनागतयौवना कुमारी का 
विवाह करना ही शास्त्रीय विधान था। किन्तु समाज मे इस आदर्श का वहुत कम 
पालन हुआ। विवाह के सब चितन्न युवक-युवती विवाह के मिलते है। वालिका 
विवाह एक भी नजर में नहीं आता। 

महाभारत की महिलाएँ यौवन-काल मे विवाहित--महाभारत मे जिन 
प्राचीन इतिहासो का उल्लेख हुआ है, उन सबसे पता लगता है कि दमयन्ती, सावित्री, 
शकुन्तला, देवयानी, शर्भिष्ठा आदि कोई भी विवाह के समय अनागतयौवना 
बालिका नही थी। एकमात्र सीता अवश्य वालिका थी, किन्तु उनके पिता ने जो 
भीषण प्रतिज्ञा की थी, उससे शायद दीर्घकाल तक अविवाहित रहना भी सम्मव 
था। अतएव बाल-विवाह का दृश्य महाभारत मे उद्धृत प्राचीन इतिहास मे भी 
नही मिलता, यह कह सकते हैं। 


- दारा इत्युच्यते छोके। इत्यादि। अनु ४७॥३० (द्रष्टव्य नीोलकठ)॥ 

*» व्यसनित्वाज्च वासिताम। शा २६५५२ 

* कुक्षिसधारणाद्धात्री जननाज्जननो स्मृता | इत्यादि। श्ञा २६५३१, ३२ 
त्रिदाहर्षो दक्षवर्षा भार्या विन्देत नम्निकासू। 
एकविद्यतिवर्षो वा सप्तवर्षामवाप्नुयात्‌॥ अनु ४४१४ 
युवा घोडशवर्षो हि यद्यद्य भविता भवानू। इत्यादि। अइ्व ५६२२ 


नई ७ 


विवाह (क) ९ 


महाभारत की पात्राओ में सत्यवती, अम्बिका, अम्बालिका, गाधारी, कुती, 
द्रौपदी, माद्वी, सुभद्वा, चित्रागदा, उलूपी आदि प्रमुख महिलाओ मे प्रत्येक अपने 
पूर्ण यौवत-काल मे परिणीता हुई थी। उस काल मे जो युवतियाँ स्वयवरा होती 
थी, उनकी तो वात ही अलग है, लेकिन पिता-माता आदि प्रमुख अभिभावक भी 
प्राय वाल्यकाल बीत जाने पर ही कन्या का विवाह करते थे। कुन्ती ने तो विवाह 
के पूर्व पितृगृह मे ही सन्‍्ताव (कर्ण) प्रसव की थी, ऋषि कुणिगंग की कन्या ने 
विवाह के विषय मे पिता की आज्ञा का उल्लंघन किया था, इस तरह के उदाहरण 
भी महाभारत में मिलते है। एक वालिका के लिये इतना साहस दिखाना सभव 
नही था। 

वयस्का कन्या साता-पिता की दुश्चिन्ता का कारण--यद्यपि युवती-विवाह 
का प्रचकत ही अधिक था, तव भी घर मे अविवाहिता वयस्का कन्या के रहने पर 
पास-पडोसी कन्या के पिता को जब-तब सचेत करते रहते थे। सावित्री के पिता 
अश्वपति से नारदमुनि ने जिज्ञासा की थी, “कन्या तो युवती हो गई है, अब इसका 
विवाह क्यो नही कर देते ?” अश्वपति ने भी वर का निशचय करते समय सावित्री 
को उपदेश देते हुए कहा था, “जो पिता यथासमय कन्या का विवाह नही करता, 
चह समाज मे निन्‍्दनीय है।”' 

पड़ोसियों की अकारण जिज्ञासा--कन्या की उम्र कुछ अधिक होते ही पिता 
कुछ चिन्तित हो जाते थे, विशेषत पडोसियों की अवाछित दृष्टियो के कारण और 
भी आकुल होते थे।* 

पितृगृह भे ऋतुमती होने के तीन वर्ष बाद कन्या को वर-निरूपण की स्वतन्त्रता-- 

पितृगृह मे ऋतुमती होने के बाद तीव साल तक कन्या प्रतीक्षा करे कि पिता उपयुक्त 
वर ढूँढता है या नही। तीन साल वाद पिता के मत की प्रतीक्षा किये विना अपना 
पत्ति चुन ले। महाभारत में यह विधान है।' 

आठ प्रकार के विवाह--विवाह के आठ प्रकार का विधान मिलता है। 


१. शल्य ५२६-८। 
२. किसर्थ युवर्तों भन्नें त॒ चेनां संप्रयच्छसि। वन २९श४ 
अप्रदाता पिता वाच्यः: वन २९२१५ 
३. वेदर्भोन्तु तथायुकता युवती प्रेक््य वे पिता। 
मनसा चिन्तथामास कसम दद्यामि्मां सुताम्‌॥ वन ९६३० 
४. न्नीणि वर्षान्युदीक्षेत्र कन्या ऋतुघ्तती सती ॥| 
चतुर्थे त्वथ सम्प्राप्ते स्वयं भर्तारमज्जयेत्‌ ॥ अनु ४४१६ 


१० महाभारतकालीन समाज 


जैसे--बह्य, देव, आर्ष, प्राजापत्य, असुर, गाध्व, राक्षस एव पैशाच। स्वयभूय 
(आदिसनु) ने इन आठ प्रकार के विवाहो की व्यवस्था की थी। 

ब्रह्मा--वर की विद्या, वृद्धि, वश आदि के वारे मे विशेष रूप से पता लगाकर 
सदवशज, सच्चरित्र वर को कन्या का सरक्षक यदि कन्या सम्प्रदान करे, तो वह 
विवाह काह्य' होता है।' 

देव--यज्ञ मे वृत ऋत्विक्‌ को यदि कन्या दान की जाय, तो उस विवाह को 
देव” कहते है।' (राजा छोमपाद ने देवविधान से ऋष्यश्यृग के साथ ज्ञाता का 
विवाह किया था।) 

आर्ष--कन्या के शुल्क रूप मे वर से दो गायें लेकर कन्यादान करने को 
'आपे' विवाह कहते है। 

प्राजापत्य--वर को धनसम्पत्ति से सन्तुष्ट करने के वाद यदि उसे कन्या दान 
की जाय, तो उस विवाह को प्राजापत्य' के नाम से जानना चाहिए।" 

आसुर--कन्यादाता को वहुत सा घन देकर या कन्या के परिवार वालो को 
ताता प्रकार से प्रछोभित करके यदि कन्या ग्रहण की जाय, तो उसे आसुर'- 
विवाह कहेंगे।* 

गाधर्ब--वर व कन्या के परस्पर प्रणय के फलस्वरूप जो विवाह सम्पादित 
हो, उसका नाम गाधर्व' विवाह है। दूसरी जगह कहा गया है कि कामी पुरुष 
यदि सकामा कुमारी के साथ एकात में ससर्ग करे, तो वह मिलन ही 'गाघर्वा 
विवाह है।* 


१. अष्टावेव समासेन विवाहा धर्मत. स्घृता:। इत्यादि। आदि ७१८, 
९११०२ १२-१६१ 
२. शीलवृत्ते समाज्ञाय विद्या योनि च कम च। इत्यावि। अनु ४४३, ४ 
ऋत्विजे बितते कर्मेणि द्यादलकृता स देव. अनु ४४४ (नीरूकठ ) 
४. आपें गोमिथुन शुल्कम्‌। अनु ४२० 
गोमियुन दत्वोपयच्छेत स आषं:। अनु ४४४ (नोलकठ)। 
५ यो दद्यावनुकूलत*। अनु ४४४ (नीलूकठ)। 
घनेन बहुधा ऋ्रीत्वा सम्प्रछोन्म च बांघवान्‌। इत्यादि। अनु ४डा७ 
७. अभिप्रेता च या यस्य तस्मे देया युधिण्ठिर। 
गधर्वमिति त॑ धर्म प्राहुवेदविदों जना:॥ अनु ४४६ 
सा त्व समर सकामस्य सकासा घरवाणिनि । 
गधर्वेण विवाहेन भार्या भवितुमहंसि ॥ आदि ७३॥१८, २७ 


का 


व््ी 


विवाह (क) 


हॉने-पर भी उद्धई 


राक्षस--कन्याकर्त्ता के कन्याप्रदान मे असम्मत होने: 
यदि कन्यापक्ष वालो पर अमानृषिक अत्याचार करके सिर पीटती और रोती- 
विलखती कन्या को बलपूर्वक ले जाता है, तो उस विवाह को राक्षस विवाह 
कहते है।' 

पैशाच---सुप्त अथवा प्रमत्त कन्या के साथ बलात्कारपूर्वक रमण करने का 
नाम पैशाच' विवाह है।' 

विवाह का धर्में-अधर्स--उपर्युक्त विवाहों मे ब्राह्म, देव व प्राजापत्य ये तीन 
धर्मसम्मत है। आप व असुर विवाह मे कन्याकर्त्ता वर से घन ग्रहण करता है, 
इसलिए ये दोनो विवाह धर्मसम्मत नहीं है। विशेषत असुर-विवाह अत्यन्त 
निन्दनीय है। गाधर्व एवं राक्षस विवाह उतने प्रशस्त न होते हुए भी क्षत्रियो के 
लिये अधर्मकारक नही हैं। पैशाच विवाह सर्वथा परित्याज्य है।' 

जातिविशेष सें विवाह के प्रकारभेद--अन्यत्र कहा गया है कि ब्राह्म, देव, 
आपफं एव प्राजापत्य विवाह ब्राह्मणो के लिए प्रशस्त है। क्षत्रियों के लिए ये चार एव 
गाधर्व और राक्षस विवाह प्रशस्त हैं। वैश्य और शूद्र के लिए असुर' विवाह भी 
निन्‍दनीय नही है। पैशाच विवाह का शास्त्र समर्थन नही करता। राक्षस विवाह 
भी किसी अन्य प्रशस्त विधान के साथ मिश्रित होने पर निन्‍्दनीय नही है।'* 

मिश्चित विवाह-विधि---उल्लिखित आठ विवाह-विधियों मे से कोई एक 
बिल्कुल विशुद्ध रूप से हमेशा समाज मे पूर्ण नहीं होती थी। कभी-कभी देखा 
गया है कि एक ही विवाह में दो विधान मिश्चित हुए हैं। दमयन्ती के स्वयवर मे 
ब्राह्म एव ग,धर्व विवाह मिश्रित थे। रुक्सिणी का विवाह राक्षस व गा६घवे मिश्रित 
था, सुभद्रा के विवाह में राक्षस व प्राजापत्य विधियाँ मिश्रित थी ।* 

शांधर्व व राक्षस-विधि को लोग कोई बहुत अच्छा नहीं समझते थे--गाधवे 
और राक्षस विवाह के क्षत्रियो मे काफी प्रचलित होते हुए भी लोगो की दृष्टि मे 


१. हत्वा छित्वा च ज्ञीर्षाणि रुदतां रुदतीं गृहात्‌। 
प्रसह्य हरणं तात राक्षसों विधिरुच्यते॥ अनु ४४८ 
२. अनु ४४१८ (चीलकंठ) ॥ आदि ७३॥९ (नीलकंठ )। 
३. पंचानान्तु त्रयो धर्म्या हावधम्यों युधिष्ठिर। 
पैज्ञाचइचासुरइचेव न कत्तंव्यां कथञचन ॥ अनु ४४॥९। आदि ७३॥११ 
४. प्रशस्ताइचतुरः पूर्वान्‌ ब्राह्मणस्पोपधारय। इत्यादि। आदि ७३१०-१३ 
प्रसह्य हरणज्चापि क्षत्रियानां प्रशस्यत्ते।त आदि २०९।२२, १०२॥१६ 
५. अनु ४४११० (नीलकंठ)॥। 


श्र सहाभारतकालीन समाज 


वह निन्‍्दनीय ही माना जाता था। एकमात्र पात्र व पात्री का परस्पर मिलन होते 
ही गाधवे विवाह सम्पन्न हो जाता था। किसी के भी अभिभावक की सम्मति की 
आवश्यकता नही होती थी। और राक्षस विवाह एकमात्र वर की इच्छा व देहिक 
बल पर आधारित था। माजित भाषा मे उसे राक्षस विवाह कहने पर भी वह 
प्रथा एक प्रकार से गुडई में गण्य थी। इसी कारण ज्ञायद समाज मे काफी 
लोग उन्हें बहुत पसन्द नही करते थे। स्वयवर प्रथा भी काफी अश्ञों मे गावर्व 
विवाह जैसी ही है। इसलिए स्वयवर को भी सब लोग प्रशस्त पद्धति में नही 
गिनते थे।' 

समाज मे गराधर्व व राक्षस-विधि का प्रसार--समाज मे ऊंचे आदर्शों के बीच 
स्थान न मिलने पर भी गाधव्व विवाह का वर्णन ही अधिक मिलता है। अआता 
विचित्रवीयं॑ के लिये भीष्म द्वारा काशिराज की कत्या का हरण, दुर्योधन का चित्रा- 
गद कन्या का हरण, अर्जुन का सुभद्राहरण एवं कृष्ण का रुक्मिणीहरण राक्षस 
विधान के अन्तर्गत ही आते है। दूसरो मे अन्य विधानों के मिश्रित होते हुए भी 
भीष्म का हरण तो केवर शारीरिक बल ही प्रकट करता है। 

ब्राह्मविधान हो सबपिक्षा प्रशस्त--ब्राह्मविधान दूसरे विधानों से श्रेष्ठ 
समझा जाता था। कहा गया है कि जो ब्राह्मविधान से कन्यादान करते हैं, वे इस 
लोक मे दास, दासी, क्षेत्र, अलकार आदि उपभोग्य वस्तुओ को प्राप्त करते है एव 
मृत्यू के बाद इद्रलोक में वास करते हैं।' 

विवाह मे शास्त्रीय विधि-निषेघ--कौन सी कन्या विवाह के योग्य है, कौन- 
सी अयोग्य, इस विषय में अनेक प्रकार के विधि-निषेध महाभारत में वर्णित है। 
बर के सवध में भी दो-चार वाते मिलती हैं। कत्या विवाह योग्य है या नही, इसका 
निर्णय करने के लिए शारीरिक शुभाशुभ लक्षणों को भी देखने का नियम था। 
वाहरी तौर पर शुभलक्षणा दिखाई देने वाली कन्या शास्त्रानुसार विवाह-योग्य 
है कि नही, इस पर भी ऋषि-वचनो के अनुसार अच्छी तरह विचार करना पडता 
था। लोगो की धारणा थी कि शास्त्रीय तिषेघ अमान्य करने पर यो तो विवाह मे 
कोई वाघा नही पडेगी, लेकिन निषेघ का उल्लंघन करने से वर व कन्या दुर्भाग्य 
ग्रस्त रहेंगे और ऐहिक व पारलौकिक श्रेय-प्राप्ति मे नाना प्रकार के विघ्न आयेगे। 


१. एतत्तु चापरे चक्तुरपरे जातु साधव.) अनु ४पा५ 
२३ यो ब्रह्मदेयान्तु ददाति कन्यानू। वन १८६१५ 
दासी दासमलकारान्‌ क्षेत्राणि च गृहाणि च। 
ब्रह्मदेया सुतां दत्वा प्राप्तोति मनुजर्षम॥ अनु ५छार५ 


विवाह (क) 


उस समय की शास्त्र व्यवस्था आज तक हिन्दू समाज मे अप्ररिवतित ह्मकही चली 
आ रही है। न 

हिन्दू समाज से विवाह का स्थान--मैंने पहले ही कहा है कि केवल शारीरिक 
उपभोग वर्णाश्रम समाज के विवाह का चरम लक्ष्य नही था! हिन्दू लोग विवाह को 
धर्म के अन्यतम अपरिहाय॑ अगरूप में मानते थे, एवं शास्त्रीय सस्कारो में भी 
विवाह को ही सबसे अधिक प्राधान्य देते थे। गाहँसस्‍्थ्य धर्म और समाज-भित्ति 
का मूल ही थी विवाह सस्कार की पवित्रता।' 

वर-कन्पा के वंश की परीक्षा--विवाह मे सर्वेप्रथम यह देखा जाय कि वर 
एवं कन्या का पितृवश और मातामह वश्ष प्रशस्त हो। उत्कृष्ट या समान कुल की 
कन्या ग्रहण करने से विवाह का फल शुभ होता है। 

स्त्रीरत्व दुष्कुछादवापि--वश की तरफ से अपेक्षाकृत नीच होने पर भी यदि 
रूप-गुण में कन्या सर्वाग सुन्दरी हो तो उस स्त्रीरत्न को निम्न कुछ की होने पर 
भी ग्रहण कर लेना चाहिए।' 

कन्या का बहिरंग शुभाशुभ विचार--हीनागी, अधिकागी, वयोज्येष्ठा, प्रव्न- 
जिता, अन्यासक्ता, पिंगलवर्णा, चर्मरोगग्रस्ता, कृुष्ठरोग से पीडित, तथा मिरगी 
व सफेद कोढ वाले कुल की कन्या विवाह के लिए अतिशय निन्‍्दनीय मानी गई 
हैं। बुद्धिमान पुरुष श्ास्त्रोक्त शुभलक्षणा कन्या को ग्रहण करे, नही तो अनेक 
प्रकार के अनिष्ट की आशका रहती है।* 

वर के शारीरिक लक्षणो का विचार--जिन अज्ुभ लक्षणों के कारण कन्या 
को वर्जित बताया गया है, वर के लिये भी वे समस्त लक्षण सम्पूर्ण रूप से लागू 
होते है। 'सर्वागसुन्दरी कन्या को माता-पिता उसके अनुरूप वर को सौप दे, अन्यथा 
उन्हे ब्रह्महत्या के समान पाप लगेगा--इसी उक्ति से समझा जा सकता है कि 
वर के शारीरिक शुभलक्षण देखता भी जरूरी माना जाता था। महाभारत 


१. भार्यापत्योहिं संबंध: स्त्रीपुंसो: स्वल्प एवं तु। 
रतिः साधारणो धर्म इति चाह स पाथिवः॥! अनु ४५॥९ 
२. स्त्रीरत्न॑ दुष्कुलाद्वापि विषादप्यमतं पिबेत्‌। शा १६५३२ 
कुलीना रूपवत्यइच ताः कन्या: पुत्र सर्वेशः॥ आदि ११०१६। 
३. वर्जयेहयंगिनीं नारीं तथा कन्यां नरोत्तम॥ इत्यादि। अनु १०४॥१३१- 
१३६ 
महाकुले प्रसुतांच प्रशस्तां लक्षणेस्तथा। अनु १०४१२४ 
४. आत्मजा रूपसस्पन्नां सहती सदृशे वरे। इत्यादि। अनु २४१९ 


श्ड सहाभारतकालीन समाज 


के शास्त्रीय--(अदृष्ठ फल के लिये जो किया जाता है) सिद्धान्त मनुसहित्ता के 
अनुरूप हैं। विधिनिषेध के सम्पर्क मे मनु का अनुशासच पालन करना ही महाभारत 
का उद्देश्य हैं। इसलिये देखा जाता है कि मनु के वचन उद्धृत करके व्यासदेव अपने 
अभिमत का समर्थन करते है। 

पिता व मातासमह्‌ का सवध-विचार--मन्‌ की व्यवस्था के अनुसार वर अपने 
वश व नाना के वश में विवाह नही कर सकता। नाना के कुल के साथ रकतसवय 
होने के कारण पचम स्थानीय कन्या तक विवाह के अयोग्य है। नाना से गणना 
करके ऊपर या नीचे पाँच पीढियो के किसी व्यवित की शाखा से जो कन्या पाँच 
पीढियो मे आये, उससे विवाह नही किया जा सकता। उसी प्रकार पिता से गणना 
करके उपर या नीचे सात पीढियो मे अगर किसी पुरुष की सप्तम स्थानीया कन्या 
हो, तो वह भी विवाह के अयोग्य है।' 

समान गोन्र-प्रवर परित्याग--समानगोन्ना या समान प्रवरा कन्या से विवाह 
करना निपिद्ध है।' 

सातुल कन्या से विवाह--मनु के ये नियम समाज में हर जगह अमल में नही 
लाये गये। अर्जुन ने सुभद्रा से, सहदेव ने मद्रराजकन्या से, शिशुपाल ने भद्रा से 
एव परीक्षित ने उत्तर की कन्या इरावती से विवाह किया। प्रत्येक कन्या परिणेता 
के मामा की कन्या थी।' 

परिवेदन परिवेत्ता प्रभूति--मातुल कन्या से विवाह की प्रथा अभी तक दक्षिण 
भारत मे प्रचलित है। सहोदर भाइयो मे ज्येष्ठ के अविवाहित रहते, कनिष्ठ 
विवाह नहीं कर सकता था। अगर करता था, तो उसे शास्त्रानुसार प्रायश्चित्त 
करना पडता था। अविवाहित ज्येष्ठ म्राता एव विवाहिता पत्नी को भी प्रायश्चित्त 
करना पडता था। पुत्रवधू की तरह व्यवहार करे के लिये कनिष्ठ भ्राता अपनी 
पत्नी को ज्येष्ठ भ्राता के सामने उपस्थित करके, बाद मे ज्येष्ठ आता की अनुमति से 
उसे पु पत्नीरूप मे ग्रहण करके प्रायद्चित्त करता था। किन्तु ज्येप्ठ भ्राता यदि 
गृहेस्‍्थ बनने का अनिच्छुक हो और कनिष्ठ को विवाह की अनुमति दे अथवा 


१. असपिण्डा च या सातुरसगोत्रा च या पितुः। 
इत्येतामनुगच्छेत त घर्म मनुरब्रबीत्‌॥ अनु ड४डौ।१८ 
भातु. स्वकुलजा तया। अनु १०४॥१३१ 

२. समार्षा व्यगिताम्‌॥ इत्यादि। अनु १०४॥१३१ 

हे: सभा ४५।११॥ आदि २२०८। आदि ९५॥८०। श्रीमद्भागवत 
शश्धार हु 


विवाह (क) 


कफ. ८ 
ज्येष्ठ यदि पतित हो, तो कोई भी पाप नही होगा। आताओ में उल्लिखिंत नियम 
का उद्दूलघन करके जो विवाह करता है--उसे 'परिवेत्ता' और अविवाहित 
ज्येष्ठ को 'परिवित्ति' कहा जाता है।' 

नियम का उल्लंघन, भीस का हिडिस्बा से विवाह--युधिष्ठिर के विवाह से 
पहले ही भीमसेत ते गधर्वविधान से हिडिम्वा का पाणिग्रहण किया था। इससे 
पता लगता है कि उल्लिखित शास्त्रनियम का भी व्यतिक्रम हुआ था। कुन्ती व' 
युधिष्ठिर ने कामातुर हिडिम्वा की कातर प्रार्थवा पर भीमसेव को अनुमति दी 
थी--यहाँ तक कहा जा सकता है। 

ज्येष्ठा व॒ कनिष्ठा कत्या के विवाह का लियम--श्वसुर की ज्येष्ठा कन्या के 
विवाह से पहले कनिष्ठा का पाणिग्रहण करना निषिद्ध है एवं कनिष्ठा के पाणि- 
ग्रहण के वाद उसकी ज्येष्ठा भगिची से जो व्यक्ति विवाह करे, उसे भी प्रायरिचत्त 
करना पडता है। कित्तु ज्येष्ठा यदि आमरण ब्रह्मचरयं पान करना चाहे अथवा 
दीर्घकाल से रोगभुक्त होने के कारण उसका विवाह न हो तो, कनिष्ठा के विवाह 
से वर या कन्या किसी को पाप नही लगेगा। जो ज्येष्ठा के विवाह से पहले कनिष्ठा 
से विवाह करता है, उसे “अग्नेदिधिष' कहा जाता है। कतनिष्ठा के विवाह के 
वाद जो ज्येष्ठा से विवाह करता है, उसे 'दिधिषृपपति' कहा जाता है।' 

अतृहीना कन्या विवाह के अयोग्य--जो कन्या अआतृहीना हो, उससे विवाह 
नहीं करना चाहिए। इस निषेध का कारण भी बताया गया है। पुत्रहीन व्यक्ति 
दौहित्र द्वारा किये गये श्राद्ध से सदगति लाभ कर सकता है। यदि कोई पुत्रहीन 
कन्यावान व्यक्ति मन ही मन यह सकल्प करे कि-- भिरी कन्या के गर्भ से जो पुत्र 
उत्पन्न होगा, वही मुझे एव मेरे पूर्व पुरुषो को पिडदान देगा,” तो वह दौहित्र माता- 
मह का पुत्रिकापुत्र' कहलायेगा, यह शास्त्रों का सिद्धान्त है। इस अवस्था में 
दौहित्र मातामह के वश का ही श्राद्ध करेगा, पितृकुल का कुछ भी नही कर सकेगा। 
अत इसके द्वारा पितृपितामह के वश की रक्षा नही होती । इसलिए अपुत्रक व्यक्ति 
की कन्या को ग्रहण न करता ही उचित है--ऐसा शास्त्रों का मत है। इसी कारण 


१. परिवित्ति: परिवेत्ता या चंद परिविद्यते। 
पाणिग्राहस्त्वधर्मेण सबें ते पतिताः स्मृताः ॥ इत्यादि। ज्ञा १६५१६८-७० 
परिवित्तिः परिवेत्ता। इत्यादि। शा हेडाडे 

२. आदि शष्‌प वाँ अ०१ 
भिक्षिते पारदायंञज्च तद्धर्मस्प न दूषकम्‌। शा रे४डी।४ड 

३. दिधिषूपपतिय: स्यादग्रेदिधिपुरेष च ॥ शा हेडड 


१६ महाभारतकालोन समाज 


साधारणत आतृहीना कन्या से छोग विवाह नहीं करते थे। किन्तु यदि पता चले 
कि कन्या के पिता का वैसा कोई अभिप्नाय नही है, तो विवाह शास्त्रसगत है । 

गुरुकन्या से विवाह निषिद्ध--कच-देवयानी सवाद मे प्रकट होता है कि दोनो 
मे एक दूसरे के प्रति यथेष्ट आसक्ति थी, बल्कि कच की अपेक्षा देवयानी की आसविति 
ही अधिकतर प्रकट हुई है। देवयानी के आत्मनिवेदन के उत्तर मे कच ने कहा है-- 
“तुम धर्मत मेरी भगिनी हो, तुम शुरुपुत्नी हो, इसी कारण तुम्हारे प्रस्ताव से 
सम्मत नही हो सका था ।”' अस्वीकृता देवयानी के कच को अभिश्ञाप देने पर कच 
बोले---'दिवयाती, मैं तो ऋषियों द्वारा प्रतिपादित घर्म की बात ही कह रहा था, 
अभिशाप देते का तो कोई कारण है नहीं।”' 

इस प्रकरण की आलोचना मे देखा जाता है कि गुरुकन्या से विवाह करना प्राचीन 
काल से ही श्ञास्त्रनिषिद्ध था। 

निषेध के प्रतिकूल समाज मे व्यवहार--महाभारत मे गुरुकन्या से विवाह 
के अनेक उदाहरण मिलते है। इससे लूगता है कि उस समय से ही उस निषेध का 
भाहात्म्य, चाहे किसी भी कारण से क्यो न हो--समाज में काफी शिथिल पड 
गया था। ऋषि उद्दालक ने शिष्य कहोड को एवं जाचार्य गौतम ने शिष्य उतक 
को कन्या दान की थी।* यह दीर्घकारू तक एकन्न वास करने के फलस्वरूप हो अथवा 
गुरु व भुरुपत्नी के अत्यधिक स्नेह के आकर्षण से हो, उल्लिखित दोनो शिष्यो ने 
समावर्तन के वाद गुरुकन्या को पत्नीरूप से ग्रहण किया था। छुक्राचार्य यदि कच 
से अनुरोध करते, तो वे भी देवयानी का पाणिग्रहण कर लेने में आपत्ति नही करते--- 
उनकी उक्ति मे यह इगित भी होता है।' इससे पता छगता है कि शास्त्रीय निषेघ 
होने पर भी वह नियम समाज मे सर्वेत्र प्रतिपालित नही हुआ। (माघुनिक समाज 


१. यस्यास्तु न भवेद्‌ भ्राता पिता वा भरतषंभ। 
नोपयच्छेत ता जातु पुत्रिका-धघर्मिणी हि सा॥ अनु ४४१५ 
पुत्रिकाहेतुविधिना सज्ञिता भरतर्षभ ॥ इत्यादि! आदि २१५२४, २५ 
२. भगिनी धर्मतो मे त्व सेव चोच:ः सुसध्यसे। इत्यादि ॥ आदि ७७१४-१७ 
३- आएं घर्मं बुवोणो5ह। इत्यादि! आदि ७७१८ 
४. तस्मे प्रादात्‌ सद्य एव श्रुतञ्च, 
भार्याज्च वे दृह्तिर सवा सुजाताम्‌॥ वत १३२९ 
ददानि पत्मीं कन्याञ्च सवा ते दुहितर द्विजन१ अदव ५६२३ 
ततस्ता प्रतिजग्राह युवा भूत्वा यशस्विनोम्‌। अश्ब पद्दार४ड 
५. गुरुणा चाननुज्ञात.॥ आदि ७७॥१७ 


विवाह (क) १७ 


से तो गुरुकन्या से विवाह करने के यथेष्ट उदाहरण मिलते है।) हर जगह देखने 
को मिलता है कि शास्त्रो के आदर्श एवं समाज के व्यवहार मे कभी भी पूरा मेल 
नही रहा। 

विसाता की बहन से विवाह--अन्तत जो आचार विसदृश छगते है, ऐसे 
व्यवहार भी विवाह आदि में देखते को मिलते है। भीमसेन ने अपनी विमाता 
माद्री की बहन से विवाह किया था। 

जातिभेद में कव्याग्रहण--जाति व वर्ण के हिसाब से भी विवाह के अनेक 
विधि निषेध महाभारत में वर्णित है। ब्राह्मण ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य की 
कन्या को पत्नीरूप मे ग्रहण कर सकता है। इसी प्रकार क्षत्रिय क्षत्रिय और वैश्य 
कन्या को, वैश्य वेश्य कन्या को एव शूद्र केवल शूद्रकन्या को ग्रहण करने का अधि- 
कारी है। किसी-किसी ने कहा है कि चारो वर्णो के लिये शूद्रकन्या ग्रहण करने का 
अधिकार, झास्त्रानुमोदित है। किन्तु अनेक ऋषि इस मत से सहमत नही है। 
उन्होने कहा है--द्विज यदि शूद्र कन्या की कोख से सतान उत्पन्न करेगा, तो वह 
प्रायश्चित्त का अधिकारी होगा।' 

ब्राह्मण की ब्राह्मण एवं क्षत्रिय की क्षत्रिय पत्नी की प्रधानता--ब्राह्मण की 
ब्राह्मगजातीय एव क्षत्रिय की क्षत्रियजातीय पत्नी ही प्रधाव होती है। उनकी 
गर्भजात सतानों मे धन-विभाजन के विषय में भी पक्षपात है। (दायविभाग' 
प्रबन्ध मे इसके बारे मे कहा जायगा)।* 

विवाह निश्चित करना अभिभावक का अधिकार ही समीचीन प्रथा-- 
स्वयवर प्रथा जनसाधारण में बहुत समादृत नहीं मानी जाती थी--यह पहले ही 
कह दिया गया है। भीष्म ने युधिष्ठिर से कहा था कि--साविन्नी दमयन्ती 
आदि साध्वियो के स्वयवर के सम्बन्ध मे भी समाज की धारणा कोई बहुत अच्छी 
नही थी। कन्या को अपना वर स्वय ढूँढने की अनुमति देना अभिभावकों के लिए 
सर्वथा गहित था। स्त्रियों को स्वतन्त्रता देवा एक तरह से असुर धर्म के अन्तर्गत 


१. इयं स्वसा राजचमूपतेदच 
प्रवृद्धनीलोत्पलदासवर्णा । 
पस्पद्धं कृष्णेन सदा नूपो ये। 
बृकोदरस्येष परिग्रहो5्य्रयः॥ आश्र २४१२ 
२. तिल्नो भार्या ब्राह्मणस्य हे भायें क्षत्रियस्थ तु॥ इत्यादि। अनु ४४११- 
१३। अनु ड़ 
३. ब्राह्मणी दु भवेज्ज्येष्ठा क्षत्रिया क्षत्रियस्थ तु। अनु ४४१२, अनु ४७३१ 
२ 


श्८ सहाभारतकालीन समाज 


माना जाता था। प्राचीन काल मे ऐसा व्यवहार वही वा। भार्या व पति का सवध 
बहुत ही कोमल होता है। यद्यपि परस्पर एक दूसरे के प्रति अनुराग, युवक-युव- 
तियो की एक साधारण मनोवृत्ति है, तव भी केवल सामयिक उत्तेजना में अधघे 
होकर स्वतत्र रूप से विवाह-बधन में आवद्ध होने का परिणाम सुखकर नही 
होता ।”' 

विपक्षमत की प्रबलता--उपर्युक्त कथन से पता चलता है कि विवाह के 
विपय में युवक-युवती की निरकुश स्वाधीवता उस काल के समाज में भी विवेक- 
वान व्यक्षित बहुत पसन्द नहीं करते थे। कितु समग्र महाभारत की आलोचना 
करने पर यह अवश्य कहना पडेगा कि उस समय भी इस मत के विरोधियों का 
एक सशक्त दल था एव उनका प्रतिकूल आचरण ही समाज में विजयी हुआ था। 
इस प्रसंग मे निम्नलिखित प्रकरण उदाहरणस्व्ररूप लिये जा सकते है। 

दुष्यच्त-शकुन्तला-सवाद--राजा दुष्यन्त ने शकुन्तला से कहा था--- तुम्हारा 
शरीर तुम्हारे अधीन है, पिता की जाज्ञा की प्रतीक्षा करने से क्या लाभ ? मात्मा ही 
जात्मा की वधु है, आत्मा ही आत्मा की गति हैं। अतएव तुम स्वय ही मुझे जात्म- 
समर्पण कर सकती हो।”' 

पराशर-सत्यवती-सवाद--स्तत्यवती ने पराशर से कहा था--“भगवन्‌, 
मैं पिता के अधीन हूँ, अत आप सयत हो। मेरा कौमार्य दृषित हो गया, तो मुझे 
घर मे स्थान कैसे मिलेगा ?” इसके वाद अनेक प्रकार के वरदानों द्वारा सम्मत 
करके ऋषिवर ने सत्यवती का कौमायें भग किया ।* 

सूर्य-कुन्ती-सवाद--कुन्ती देवी ने एक वार पिता के घर ही रजस्वला-अवस्था 
में सू् को आह्वान किया। किन्तु सूर्थ को उपस्थित देखते ही मयभीत चित्त से प्रार्थना 
करती हुई कुती बोली--दिव ! मेरे साता-पिता व प्रमुख गृरुजन मुझे दान 
करने के अधिकारी है। दया करके मझे अधघर्म मे लिप्त मत कौजियेगा।” कहना 
न होगा कि कुन्ती की प्रार्थना विफल गई।* 

परणअया, कन्या शुल्क ही अधिक प्रचलित--महाभारत के काल मे भी किसी- 
किमी समाज से झलक श्रथा विद्यमान थी। उन दिनो कन्यापक्ष ही अधिकतर शुल्क 


१. स्वय-वृत्तेव साज्ञप्ता पित्रा दै भ्रत्यपद्यत। इत्यादि। अनु डषा४-९ 
२ आत्मनेबात्मनो दान कत्तुंमहेलि घर्मंत.! आदि ७३॥७ 
३. विद्धि सा भगवन्‌ कन्या सदा पितृवज्ञानुगामू। भादि ६३॥७५ 
४. पिता माता गुरवइचैब येध्ये। 

देहस्यास्थ प्रभवन्ति प्रदाने।। चन ३०५२३ 


विवाह (क) 


लेता था। वसपक्ष के पण ग्रहण के साक्षात्‌ दृष्टात्त न मिलने परुभी एक जगह 
उस प्रथा की निदा की गई है। अत' लगता है कि वरपक्ष भी शुल्क भ्रहण करता 
था।' किसी-किसी अभिजात वज्ञ मे कन्यापक्ष का शुल्कग्रहण कुलप्रथा के रूप मे 


वर्तेमान था। 
सद्रदेश में (पंजाब)वरकर्ता भीष्म ने मद्रराज की पुरी मे उपस्थित होकर 


माद्री का विवाह पाडु के साथ करने का प्रस्ताव किया। मद्रराज शल्य सानन्द सम्मति 
देते हुए बोले---/ ऐसे वर को भगिनीदान करवा बहुत ही प्रशस्य है, किन्तु तब भी 
आपको थोडा शुल्क देना पडेगा--यह्‌ बात कहते हुए मुझे लज्जा आ रही है, परन्तु 
आप तो हमारे कुलघर्म के बारे मे जानते ही है ” साधु हो या असाध्‌, कुलूधम तो 
छोड नही सकता ।” शल्य के वाक्यों से भीष्म सतुष्ट हुए एवं शुल्क स्वरूप अनेक 
प्रकार के रत्त आदि देकर माद्वी को लेकर चले आये।' 

ऋचीक का पत्नीग्रहण--ऋचीक मुनि द्वारा कान्यकुब्ज नरेश गाधि से कन्या 
की प्रार्थना पर गाधि ने उत्तर दिया---आपसे कहते हुए सकोच हो रहा है, किन्तु 
हमारी कुलप्रथा है, इसलिये विना कहे भी नहीं रहा जायगा। एक हजार इश्वेतवर्ण 
द्ुतगामी अछव हमारे वश की कन्याओ का शुल्क है, अशवों का एक कान छाल रग 
का होना चाहिये।” ऋतचीक ने राजा वरुण से इस तरह के एक हजार घोड़े लिये 
और गाधि को देकर उनकी कन्या सत्यवती को प्रहण किया।'* 

कादिराजें दुहिता साधवी का शुल्क--गालव चरित मे कहा गया है कि गालव' 
ने काशिराज ययाति की अपरूप सुन्दरी कन्या माधवी को ग्रहण किया एवं विभिन्न 
राजाओ से शुल्क रेकर निर्दिष्ट काल के लिये शुल्कदाताओ की पत्नी रूप मे माधवी 
को प्रदान किया।* 

इतल सब वर्णनों से पता रूगता है कि किसी-किसी सश्नान्त वश में भी कन्या- 
शुल्क लेते की प्रथा थश्ली | 

शुल्कग्रहण विक्रय के समान--कहा गया है कि कन्या या पुत्र के विवाह मे 


१. नेव निष्ठाकरं शुल्क ज्ञात्वासीत्तेन न्ाहतम्‌। इत्यादि। अनु ४४३१-४६ 
यो सनुष्यः स्वक पुत्र विक्रीय घममिच्छति। अनु डपा१८.. _ 
२. पूर्वे प्रवत्तितं किचित्‌ कुलेइस्सिनू नृपसत्तमेः। इत्यादि। आदि ११३। 
९-१६ 
३. कान्यकुब्जे सहानासीत्‌ पार्थिव: सुमहाबल:। इत्यादि। वन ११५१२०-२९। 
अनु ४१० 
४. उ० ११६ वाँ अध्याय--११९ वाँ अ०। 
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शुल्क ग्रहण करना उन्हे शुल्कदाताओ को बेच देना है। शुल्कग्रहण पूर्वक विवाह 
करने को दान नही कहा जाता।' 

शुल्क की निन्‍्दा--अति भ्राचीन काल से ही शुल्कग्रहण प्रथा की निदा होती 
चली आ रही है। इस विषय मे पौराणिक गण मह॒षि यम की एक गाथा की चर्चा 
करते हैं। गाथा यह है---जो व्यक्ति अपने पुत्र या कन्या का विक्रय करता है अर्थात्‌ 
जो उनके विवाह मे शुल्क ग्रहण करता है, वह कालसूत्र नामक नरक मे जाकर अत- 
हीन यन्त्रणा भोगता रहता है। आर्ष विवाह में शुल्क स्वरूप जो गायो की जोडी 
लेने की प्रथा है, वह भी सगत नही है। क्योकि कम हो या अधिक, शुल्कस्वरूप कुछ 
लेता ही विक्रय के समात है। लोभ वश कोई-कोई शुल्क प्रथा का आचरण करते 
हैं यह सच है, किन्तु वह धर्मंसगत नही है। इसी प्रकार राक्षस विवाह भी अत्यन्त 
पापजनक है। पश्चु वेचता भी अनुचित है, फिर मनुष्य की तो वात ही क्या है। 
विश्लेषत पुत्र व कन्या का विक्रय करना तो अतिशय गहित है।”' 

कन्या के निमित्त अलकार ग्रहण करना दोषयुक्त नहीं--अन्यत्र कहा गया है 
कि कन्या का पिता यदि कन्या को अलकारादि देने के लिये वरपक्ष से शुल्क ग्रहण 
करे, तो उसमे कोई दोष नही है। इस रूप मे ग्रहण करना विक्रय नही है। वरपक्ष 
से आभरण आदि लेकर कन्या को दे देने की प्रथा बहुत पहले से प्रचलित है।'* 

शुल्कदाता ही सच्चा वर--कन्या का पिता यदि वरपक्ष से शुल्क ग्रहण करे 
तो वह फिर किसी दूसरे वर के साथ कन्या का विवाह नही कर सकता। दूसरा कोई 
पुरुष धर्मानुसार इस कन्या से विवाह नहीं कर सकता।* 

शुल्कदाता के विवाह से पूर्व विदेश चले जाने पर अन्य पुरुष के ससर्ग से पुत्रो- 
त्पत्ति--शुल्कदान के वाद विवाह से पूर्व ही यदि शुल्कदाता दीघेकाल के लिये कही 


१. न हि शुल्कपरा सन्त" कन्या ददति कहिचित्‌॥ अनु ४४३१ 
२. थो मनुष्य स्वक॑ पुत्न विक्रीय. धनमिच्छति। 
कन्या वा जीवितार्याय य. शुल्केन प्रयच्छति ॥ इत्यादि । अनु ४५१८-३२ 
अन्योध्प्यथ न विक्रेयो मनुष्यः कि पुनः प्रजाः॥ अनु ४पए।२३ 
ददातु कन्या शुल्केच । अनु ९३१३३॥ अनु ९४३१ 
स्वसुता चोपजीवतु॥ अनु ९३११९ 
विक्रपञ्चाप्यत्यस्य क. कुर्यात्‌ पुरुषो भुषि। आदि २२१४४ 
न छोव भार्या फ्रेतव्या न विक्रेया फथञचन ।' अनु ४४४४६ 
रे. अलहझृत्व/ वहस्वेति यो द्यादनुकूलत.॥ इत्यादि। अनु ४४३२, ३३ 
४. यपुन्नकस्य ऋद्धस्य प्रतिपाल्या तदा भवेत्‌। अनु डपार 


विवाह (क) २१ 


विदेश चला जाय, तो वह वाग्दत्ता कन्या किसी दूसरे उत्तम पुरुष के ससर्ग से सत्तान 
प्रसव कर सकती है। किन्तु वह सनन्‍्तान शुल्कदाता की सनन्‍्तान कहलावेगी, बीजी 
का उस पर कोई अधिकार नही होगा।'* 

प्रथम प्रस्तावक वरपक्ष--गुरुजनों की रुचि के अनुसार इन्ही के कत्तुत्व मे 
जो विवाह सम्पन्न होता था, उसमे प्रथम प्रस्ताव वरपक्ष की तरफ से होता था। 
शान्तनु, धृतराष्ट्र, पाड्‌, विदुर आदि प्रमुख व्यक्तियों के विवाह मे उनकी तरफ से 
ही पहले प्रस्ताव किया गया था।' अभिमन्यु के विवाह मे कन्यापक्ष प्रथम प्रस्तावक 
था। जज्ञातवास के बाद अर्जुन आदि बीरो का परिचय जान पाते ही मत्स्यराज 
से उन्हे विशेष रूप से सम्मानित करने के लिये अर्जुन को कन्यादान करने की इच्छा 
प्रकट की। वह प्रस्ताव नीतिसगत न समझने पर अर्जुन ने उत्तरा को पुत्रवधू के 
रूप मे ग्रहण करने का प्रस्ताव किया और अत में वही हुआ 

परिवार मे वयोवृद्ध व्यक्ति का दायित्व--परिवार मे जो व्यक्ति बडा होता 
था, वही पुरोहित आदि के साथ कन्या के अभिभावक के घर जाकर सबध का प्रस्ताव 
करता था। धृत्तराष्ट्र, पाड्‌ व विदुर के विवाह मे भीष्म वरकर्त्ता थे । 

पुरोहित भेजने का नियम--कभी-कभी विवाह का प्रस्ताव लेकर स्वयं न जाकर 
पुरोहित को भी भेजा जाता था। अर्जुन के लक्ष्यभेद के बाद द्रुपदराज ने अज्ञातवासी 
पाडवों के पास अपने पुरोहित को भेजा था। 

ब्राह्मणो की मध्यस्थता--ब्राह्मणो मे कोई-कोई कार्यवश देश-विदेश का भ्रमण 
करता था और प्रसगत पात्र या पात्री की भी खोज करता था। सम्भवत- वह 
लोग घटक की तरह होते थे । 

स्वयंवर द्वारा कन्या-प्रार्थंना--वर के स्वथ कन्यादाता के यहाँ जाकर कन्या 
के लिए प्रार्थना करने के भी उदाहरण महाभारत में विरल नही है। मह॒षि अगस्त्य 


१. तस्यायेंडपत्यमीहेत येन न्‍्यायेन शकतुयात्‌। अनु ४फ३ 

२. अभिगस्य दाद्वराजं कन्या चन्रे पितुः स्वयम्‌॥। आदि १००७५ 
ततो गाधारराजस्य प्रेषणामास भारत। आदि ११०११ 
तामहं वरयिष्यामि पाडोरथें यशस्विनीम्‌ ॥ आदि ११३॥६ 
ततस्तु वरयित्वा तामानोय भरतषंभः। 
विवाह कारयामास विदुरस्प सहामतेः ॥ आदि ११४१३ 

३. वि. ७१ वाँ व ७२ वॉ अध्याय। 

४. पुरोहित प्रेषयामास तेबास्‌ ।आदि १९३१४ 

५. अथ शुआव विप्रेस्यों गांधारी सुबलात्मजामु॥ आदि ११०९ 
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ने विदर्भराज के निकट उपस्थित होकर कन्या के लिये प्रार्यगा की थी। ऋचीक 
मुनि ने कात्यकुब्जपति गाधि के कन्या के लिये प्रार्थना की थी।' 

राजा प्रसेवजित से जमदग्नि ने कत्या के लिये प्रस्ताव किया था।' ग्ान्‍्तनु 
ने केवटराज के निकट उपस्थित होकर सत्यवती को माँगा। अर्जुन ने भणिपुर- 
पति चैत्रवाहन के निकट उपस्थित होकर सत्यवती के लिये प्रार्थता की ।' 

पहले प्रस्ताव किये बिना कत्यादान--पहले किसी भी तरह का प्रस्ताव किये 
विना अश्वपति अपने मत्री, मित्र, पुरोहित व कन्या सावित्री को साथ लेकर धुम- 
त्सेन के पुत्र सत्यवान को कल्यादान करने के उद्देश्य से उनके आश्रम में उपस्थित 
हुए, यद्यपि दरिद्र होने के कारण झुमत्सेन पहले राजी नही हुए, किन्तु अश्वपति के 
वहुत अनुरोध करने पर अत मे सम्मति देने के लिये वाघ्य हुए।' 

बाग्दान--अभिभावको द्वारा जो विवाह सम्पन्न होते थे, उनमे कन्यापक्ष 
वाले वरपक्ष वाछो को जो वचन देते थे, इसका नाम था वारदान ।* 

अनिवार्य कारण से वाग्दान के दाद भी दूसरे पात्र को कल्यादान--वाग्दान 
के वाद यदि वर के शारीरिक या चरित्रगत दोप के बारे मे पता छगे, तो दूसरे 
पात्र को कन्यादान करना ही उचित है। पाणिग्रहण से पूर्व केवल वार्दान द्वारा 
कौमार्य भग नही होता। 

सब जगह ऐसा नियम नहीं था---यह हरेक को मान्य नही था। सावित्री ने 
अपने पिता से कहा था--सिर्फ एक ही पात्र को कन्या दी जा सकती है, अत एक 
वार जिसको मन ही मन स्वामी रूप मे वरण कर लिया है, अव वही मेरा पति है।”* 

स्वयवर पिता के घर, राक्षस विवाह ससुराल भे--स्वयवर-सभा का अनु- 
ष्ठान कन्या के पिता के यहाँ होता था और राक्षस-विवाह एकमात्र वर के घर 


१. बरये त्वा महीपाल छोपासुद्रां प्रयच्छ मे। वन ९७॥२ 
» ऋचीको भार्गवस्तार्ूच वरयासास भारत) घन ११५॥२१ 


» स प्रसेनजितं राजन्नधिगम्य जनाधिपम्‌ । 
रेणुका वरयामास स च तस्मे ददी नूप ॥ वन ११६॥२ 


४. स गत्वा पितर तस्या वरयाभास ता तदा॥ आदि १००५० 
५. अभिगम्य च राजानमवदत्‌ स्व प्रयोजनस्‌ । आदि २१५१७ 
६. 
७ 


न््ण 


« बन २९४ वाँ अध्याप। 
दास्पासि भवते कत्यामिति पूर्व न भाषितमू। अनु ४४३४ 


८, तस्मादाग्रहणात्‌ पाणेयचियन्ति परस्परम्‌। इत्यादि। अनु ४४॥३५, ३६ 
यवेष्ट तत्र देया स्थान्नात्र कार्या विचारणा। अन ४४५१ 
सक्त कन्या प्रदीयते। चत्र २९३॥२६ 


विवाह (क) र्रे 


होता था। दूसरे विवाहो के बारे मे इस तरह का कोई नियम नही था। कभी वर 
के घर कन्या को लाकर विवाह हुआ करता था और कभी वर को कन्या के घर बुला 
लिया जाता था। भीष्म ने सत्यवती को हस्तिनापुर छाकर शान्तनु के साथ उसका 
विवाह किया था। गाधार राजपुत्र शकुनि ने भगिनी सहित हस्तिनापुर उपस्थित 
होकर धृतराष्ट्र के साथ गाधारी का विवाह किया था।' 

भीष्म साद्री को लेकर हस्तिनापुर गये और शुभरूग्त से पाडु के साथ उनका 
विवाह किया।' विद्गुर का विवाह भी हस्तिनापुर में ही सम्पन्न हुआ था।' 

कन्यादाता के घर विवह--.द्रौपदी का विवाह उनके पिता के घर हुआ। 
लक्ष्यभेद के वाद द्रपदराजा को पता छगा कि पाउडुपुत्र अर्जुन ही द्रौपदी का वर है। 
तब उन्होने पुरोहित भेजकर पाडवों को अपनी नगरी मे आने का निमत्रण भेजा। 
उनके घर ही पाँचो पाडवों का विवाह सम्पन्न हुआ।' अभिमत्यु का विवाह भी 
उनकी ससुराल मे ही हुआ था। 

उल्लिखित दोनो विवाहो के समय पाडव गृहहीच वनवासी थे । ससुराल मे 
विवाह होने का यह कारण भी रहा होगा। 

बराती--द्औौपदी व उत्तरा दोनो के विवाह मे वरपक्ष वाले बहुत से सगे- 
सबधी साथ लाये थे । पुरोहित व अन्य विज्ञ ब्राह्मणो को भी ससम्मान बराती 
बत्ताया गया था। 

वर की माँ व अन्य सहिलाएँ भी बरात से जाती थौं--वर के साथ उसकी माँ 
एवं अन्य सवधी महिलाएं भी जाती थी। 

विवाहोत्सव से सगे-संबंधियो का निमन्‍्त्रण---विवाह का निमस्त्रण मिलने पर 
सभी सगे-सबधी विवाहोत्सव मे सम्मिलित होने की चेष्टा करते थे। उस समय 
भी समाज मे दूसरे उत्सवो की अपेक्षा विवाहोत्सव ही प्रधान माना जाता था। 


« आगस्प हस्तिनपुरं शान्तनोंः सं न्‍्यवेदयत्‌॥ आदि १००३१०० 

ततो गांधारराजस्य पुत्र: दकुनिरभ्यगात्‌ । इत्यादि। आदि ११०१५, १६ 
» सतां साद्रीमुपादाय भीष्स: सागरगाः सुतः | इत्यादि। आदि ११३।१७, १८ 
ततस्तु वरगित्वा तामानीय भरतर्षसः। इत्यादि। आदि ११४, १३ 

«» आदि १९९ वाँ अध्याय। 

« वि: ७२ वाँ अध्याय। 


* कुंती तु कृष्णां परिगृह्य साध्वीसन्त:पुर्र द्रपदस्थाविवेश। आदि १९४॥९ 
वि: ७२ वाँ अध्याय 
« वि: ७२ वाँ अध्याय । 


कढ़्क या ह कण ॥ण ० 


( 
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लग्न-निश्चय--दोनो पक्षो की सम्मति से विवाह का छूम्व तय किया जाता 
था। निर्दिष्ट शुभ रूगत मे कन्या का पिता या दूसरा कोई सवधी अग्नि की साक्षी से 
कन्यादान करता था। 

विवाह से होम आदि अनुष्ठान--वर अग्नि मे आहुति देकर अग्नि को साक्षी 
बनाकर कन्या को धर्मपत्नी के रूप मे ग्रहण करता था। भन्‍्सत्रपूक पत्नीग्रहण प्रकृत 
विवाह है--महाभारत का यही अभिमत है।' उमा-महेश्वरसवाद में कहा गया है 
कि यद्यपि वर व कन्या के अभिभावको के एक दूसरे को वचन दे देने से ही विवाह 
सम्पन्न हो जाता है, तथापि अग्नि के साक्ष्य से वर-कन्या का परस्पर प्रतिज्ञा करना 
ही सहवर्माचरण का आधार है। सहवर्माचरण दम्पति का सनातन घर्म है।' 

पुरोहित द्वारा होम--द्रौपदी के विवाह-वर्णन मे देखने को मिलता है--पुरोहित 
घोम्य ने मन्र द्वारा प्रज्वलित अग्नि मे आहुति प्रदान की ।' 

दम्पति की अग्निप्रदक्षिणा--दम्पति एक दूसरे का हाथ पकडकर अग्नि की 
प्रदक्षिणा करते थे ॥* 

पाणिग्रहण--वर द्वारा कन्या का पाणिग्रहण विवाह के अन्यतम प्रधान अग 
के रूप मे विवेचित होता था। ग्राधर्व एव स्वयवर विधान मे भी पाणिग्रहण का नियम 
था। शकुन्तला, देवयानी, द्रोपदी आदि के विवाह में यह अनुष्ठान यथारीति सम्पा- 
दित हुआ था ।* पाणिग्रहण एक आवश्यक कत्तंव्य होने के कारण विवाह का दूसरा 
नाम 'पाणिग्रहण' पडा। 


१. बन्धुभि' समनुज्ञाते मस्त्रहोमौ प्रयोजयेतू | इत्यादि। अनु ४४२५-२७ 
अनुकूलछामनुव्ञा भ्रात्रा दत्तामुपाग्निकाम्‌। अनु ४४५६ 

२. स्त्रीधर्म, पूर्व एवाय विवाहे वन्धुभिः कृत. । 
सहधरमंचरी भर्तुभवत्यग्निसमीपतः॥ अनु १४६३४ 
दस्पत्योरेष वे धर्म: सहघर्म कृत. शुभ.॥॥ जनू १४६॥४० 
हुत्वा सम्यक्‌ समिद्धाग्निमु। वि० ७२३७ 

३ तत समाघाय स॒ वेदपारग-। 
जुहाव सन्‍्त्रेज्वेलिति हुताशनस्‌॥ आदि १९९११ 

४ प्रवक्षिण तो प्रयृहीतपाणी। आदि १९९१२ 

५. जग्राह विधिवत्‌ पाणो। ७३२० 
पाणि क्ृष्णायास्त्व गृहाणाद्य पुवंम्‌ ॥ आदि १९९५ 
पाणिग्रहणमन्त्राइच प्रथित वरलक्षणम्‌। द्रो० ५३१६ 
पाणिधर्मों नाहुषाय न पुभि' सेवित. पुरा॥ आदि ८१२१ 


विवाह (क) रश्ए 


सप्तपदी के बाद विवाह पूर्ण होता है--विवाह-सस्कार मे एक शास्त्रीय अनु- 
प्ठात और भी है, उसका नाम है सप्तपदीगमन”। वर और कन्या को सात पद 
साथ उठाने पडते है। आमरण सब कार्यो मे दम्पति एक दूसरे के सगी और सहायक 
हैं, इसका ही एक इशारा सप्तपदी अनुष्ठान मे निहित है। इस क्रिया के न होने 
तक विवाह सम्पूर्ण नही होता। पिन्नादि द्वारा अग्नि की साक्षी से कन्यादान, वर 
का पाणिग्रहण और मेरी भार्या है, आदि कई अनुष्ठानों को ही विवाह कहा जाता है। 
सप्तपदी (फेरे) ही विवाह का प्रधान अग है। सप्तपदी के वाद कन्या पितृगोत्र 
त्यागकर पतिमोत्र को प्राप्त होती है।' 

हरिद्वास्नान--विवाह मे और एक अनुष्ठान था, जो केवल आचार रूप में ही 
गिना जाता था। वर व कन्या हल्दी का चूर्ण एक दूसरे के गरीर पर मल देते थे। 
नीलकठ ने कहा है--पाणिग्रहण से पूर्व कई मागलिक अनुष्ठान होते थे, इन्ही 
में हरिद्वास्नान भी एक था।' 

विवाहमडप-वर्णन--विवाह-मडप को उत्कृष्ट अगर द्वारा धूपित किया जाता 
था, चन्दन से लीपकर अनेक प्रकार की सुगधित पुष्पमाछाओ से भूषित किया जाता 
था। विवाह-मडप की सौदय-वृद्धि मे सामथ्यानुसार कोई भी त्रुटि नही रखता था। 
सागलिक शंख एव तूर्य-निनाद से विवाह-गृह मुखरित रहता था। छोगो के आनन्द 
की, कोलाहल की कोई सीमा नही रहती थी। 'दीयता', 'भोज्यता' आदि शब्दो 
से और आत्मीय-अनात्मीय स्त्री-पुरुषो के आवागमन के कारण विवाह-गृह मे एक 
मुह के लिये भी शाति नही रह पाती थी। महाभारत मे जिन दो-चार विवाहघरो 
का चित्र खीचा गया है, वह बहुत ही उज्ज्वल है।' 

स्वयंवर-वर्णन---स्वववर सभाओ के उत्सव-मुखरित मडप से ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य, शूद्र, पडित, मूर्ख, धनी, दरिद्र सभी उपस्थित रहते थे। कन्याप्रा्थियो की 
साजसज्जा मे भी तडक-भडक की कमी नही रहती थी। वे भी कानो में कुडल, 

१. पाणिग्रहणसन्त्राणा निष्ठा स्यात्‌ सप्तमे पदे॥ अनू ४डंडीप५ 
नन्‍्वेयां निश्चिता निष्ठा निष्ठा सप्तपदी स्मृता॥ द्रो ५६१६ 

२. पादप्रक्षालन कुर्यात्‌ कुमार्या: सन्निधो मम ॥ उ ३५१३८ । नीलकंठ द्रष्टव्य । 
सर्वेमगलमन्त्र बे। अनु ४४।५४। नीलकठ द्रष्ठव्य। 

३. तूयों घशतसकीर्ण: पराएध्यागुरुघ्पित:। इत्यादि। आदि १८५१८-२२ 
ठत. शखाइच भेयंड्च पणवानक-गोसुखा: । इत्यादि। वि ७२२७ 
तन्महोत्सवरसंकाश हृष्टयुप्टजनावृतस्‌ । 
नगरं सत्स्यराजस्य शुशुमे भरतबंभ॥ वि ७२४० 


२६ महाभारतकालीन समाज 


गले से बहुमूल्य हार, मूल्यवान वस्त्रो तथा उत्तरीय आदि से सुसज्जित होते थे । 
चदन, कुकुम आदि सुगधित द्रव्यों का अनुलेप करके उत्कठा मिश्रित आनन्द से 
प्रत्येक वराती प्रतीक्षा करता धा। (कोई-कोई तो दो-तीन सप्ताह पहले ही कन्या 
के पितृगृह मे उपस्थित हो जाता था) यथासमय शुभमुह॒तें मे सुवसना, स्वािरण- 
भूषित कन्या हाथ में पुष्पमाछा या काचनमाल लिये सभामडप मे प्रवेश करती। 
चारो दिशाएँ तूर्यध्वनि से मुखरित रहती। पुरोहित सभामडप मे ही कुश-कडिका 
करके अग्नि मे वेदमन्त्रो के पाठ के साथ घृताहुति देते । उपस्थित ब्राह्मण समस्वर मे 
स्वस्तिवचन का पाठ करते। उसके बाद पितृपक्ष के आदेश से तूयेध्वनि बद होती। 
सभा नि शब्द हो जाती। कन्या का भाई (अथवा बहन या कोई भी निकट सवंधी ) 
अभ्यागत प्रार्थियो मे से प्रत्येक का नाम और गोत्र वताकर बहन को परिचित कराता । 
कन्या यदि पहले से ही किसी की शूरवीरता की कहानी सुनकर उस पर आक्ृष्ट होती, 
तो उसी के गले से वरमाला डाल देती। माहछा के साथ बर को शुक्लवस्त्र देने की 
प्रथा भी थी। इसके वाद कन्या का पित्ता शास्त्रीय विधान के अनुसार शुभमुह्ते 
में मनोनीत वर के हाथ में कन्या का हाथ पकडा देता।* 
कन्यादान द्वारा प्रदत्त दहेज--कन्या के विवाह मे हर कोई यथाशविति कन्या 

को अलक्कत करने से कृपणता नहीं दिखाता था। वर को भी यथेष्ट परिमाण मे 
उत्कृष्ट वस्त्राभरण आदि कन्या का पिता ही देता था। विवाह के बाद वर को हाथी, 
घोडे, मणि, साणिक्य, वस्त्र, अलकार, दास, दासी आदि यथाशक्ति दहेज मे दिये 
जाते थे।' दहेज देने के जितने भी उदाहरण मिलते हैं, सव धनी समाज के मिलते 
हैं। दरिद्रों मे किस तरह व्यवहार होता था, महाभारत मे इसका कोई उदाहरण 
नहीं है। 

भोजन-पान--विवाह में सम्मिलित, निमन्त्रित, अनिमन्त्रित सभी की विधि- 
वत्‌ अस्यर्थना करके उन्हें अच्छी तरह खिलाया-पिछाया जाता था।'* 


१. आदि ११२ चाँ अध्याय। आदि १८५ घाँ अ०। वन ५७ वाँ ज० 
आदाय शुक्लावरमाल्यदास, जगास कुन्तीसुतमुत्स्मयन्‍्ती । आदि १८८॥२७ 
२ कते विवाहे द्रपदो धन ददी। इत्यादि। आदि १९९॥१५-१७ 
तेषा ददी हुषीकेशो जन्यायें धनमुत्तमम्‌ ॥ इत्यादि। आदि २२१।४४५० 
तस्मे सप्तसहर्राणि हयाना वातरहसाम्‌ । इत्यादि। वि० ७३। ३६, ३७ 
दत्वा स भ्रगित्ती वीर यथाहंड्च परिच्छदम। आदि ११०१७ 
३. उच्चावचान्‌ सृगान्‌ जघ्नु.॥ वि० ७२२८ 
भोजनानि च हद्यानि पानानिविधविधानि च॥ वि० ७२४० 


विवाह (क) 


ब्राह्मणो को दान--उपस्थित ब्राह्मणों की शास्त्रानुसार अचेचा करके दक्षिणा 
मे उन्हे धन, रत्न आदि दिये जाते थे। दोतो पक्ष ब्राह्मणो को दान देते थे। 

आत्मीय स्वजनों द्वारा उपहार प्रदान--विवाह के वाद सगे-सवधी वर व 
कन्या को अनेक प्रकार के वस्त्र, अलकार आदि उपहार मे देते । जो स्वय उत्सव में 
प्म्मिलित नही हो पाते, वे किसी के हाथ भेज देते । पाडवो के विवाह के बाद श्री- 
कृष्ण ने प्रचुर मात्रा में उत्कृष्ट उपहार भेजे थे । अभिमन्यु के विवाह में भी तरह- 
तरह के उपहार लेकर वे स्वय उपस्थित हुए थे।' 

वर के घर कन्यापक्षवालो का सत्कार--तये सबध स्थापित होने के वाद नववधू 
के भाई या पितृपक्ष से किसी दूसरे निकट सबधी के वर के घर आने पर आमोद-प्रमोद 
री धूम मच जाती थी। और फिर लौटते वक्‍त वरपक्ष वाले भी उन्हे अनेक प्रकार 
के मणिरत्नादि वस्तुएँ उपहार मे देते थे ।' यहाँ भी जितने वर्णन मिलते है, सब 
बनी समाज के ही है, मध्यवित्त व दरिद्रो के उत्सव आदि का कोई चित्र नही मिलता। 
बनी समाज के नियम सभवत सभी समाजों मे अपनी-अपनी सामर्थ्य के अनुसार 
प्रचलित थे । आनन्द सबके लिए ही समान था। हर बात मे ही 'श्रेष्ठो का अनु- 
करण समाज मे सदा से प्रचलित रहा है। 


१. अच्चोायत्वा द्विजन्मनः। वि० ७२३७ 

ब्राह्मणेस्थो ददौ वित्त यदुपाहरदच्युतः:॥ वि० ७२४३८ 
२. ततस्तु कृतदारेभ्यः पांडुभ्यः प्राहिणोद्धरिः। 

बेडयसणिचित्राणि हैसान्याभरणानि च ॥ इत्यादि। आदि १९९१३-१८ 
३. रत्तान्यादाय शुत्राणि दत्तानि कुस्सत्तम:॥ आदि २२१६२ 


विवाह (स्र) 


चिवाह से चर्ण-विचार--उस काल के समाज मे ब्राह्मण के लिये ब्राह्मण, 
क्षत्रिय या वैश्य किसी भी कन्या के साथ विवाह करना निपिद्ध नहीं था। क्षत्रिय 
क्षत्रिय और वैश्य कन्या से विवाह करते थे। वैश्य केवल वैश्य कन्या से ही विवाहें 
कर सकता था। शद्ग के लिये किसी दूसरे वर्ण की कन्या से विवाह करने का 
नियम नही था। 

प्रतिको्त विवाह की निन्दा--महाभारत मे प्रतिकोम विवाह को वहुत निनदनीय 
बताया गया है। क्षत्रिय राजा ययाति ने ब्राह्मण कन्या देववानी का पाणिग्रहण 
किया था। पहले तो घमंग्लानि के डर से उन्होने देवयानी की प्रार्थना स्वीकार नहीं 
की। वाद में जब शुक्राचायय ने कहा---“तुम विवाह करो, तुम्हारे अब का प्रतीकार 
मैं करूँगा/---तभी राजा विवाह के लिये तैयार हुए ।' 

विदुर यदि चाहते, तो क्षत्रिय कन्या से विवाह त कर सकते, ऐसी बात नही 
थी, धर्मनाश के डर से ही उन्होने पारशवी (जिसका पिता ब्राह्मण एवं माता शूद्र 
थी) कन्या से विवाह किया।* 

शकुन्तछोपाख्यान में भी देखने को मिलता है कि दुष्यन्त ने शकुन्तला को 
ब्राह्मणदुहिता समझकर जरा निराश स्वर में ही उसका कुलशील जानने के लिये 
अइन किया था। शकुत्तला का जन्मवृत्तान्त सुनते ही जरा भी हिचकिचाये बिना 
अत्यन्त आग्रह सहित उन्होने उससे विवाह का प्रस्ताव किया था। प्रतिलोम विवाह 
का अ्चलच होता, तो ब्राह्मण कन्या से विवाह करने मे क्षत्रियों को आशका का 
कोई कारण न रहता , दुष्यन्त पहले ही प्रस्ताव कर सकते थे ।' 

द्रौपदी की स्वयवर सभा मे ब्राह्मण आदि समस्त जातियों के पुरुष उपस्थित 
थे,। कर्ण भी लक्ष्यभेद के उद्देश्य से सभा मे गया था। उसके घनुष पर वाण चढाते 

१ विद्धौद्ननसि भद्वन्ते न त्वामहोंडिल्सि भाविनि। 

अविवाह्मा हि राजानो देवयानी पितुस्तव॥ आदि ८११८-३० 
२. अथ पारदवों क्त्या देवकस्य सहोपते.। इत्यादि। आदि ११४ 
१२, १३ 
हे, आदि ७१ वाँ और ७२ वाँ अध्याय । 


विवाह (ख) २९. 


ही द्रौपदी उच्च स्व॒र मे बोल पडी-- मैं सूतपुत्र को वरण नही करूँगी ।” उस सभा 
में उपस्थित व्यक्तियों मे से किसी ने भी कर्ण को मना नही किया। धृष्टयुम्त भी 
उपस्थित थे , उन्होने भी कुछ नहीं कहा, जब कि कर्ण को सभी सूतपुत्र के रूप 
में जानते थे । इससे लगता है कि प्रतिलोम विवाह निषिद्ध या निन्दित होते हुए. 
भी समाज मे विल्कुल ही अप्रचलित नही था। जिन स्वयवरो मे वीरत्व ही प्रण होता 
हो, उन स्थलों पर जाति-धर्म पर विचार करना सम्भव हो सकता है कि नही, यह 
भी विचारणीय है। वीरत्व या रण-कौशल देखकर कोई कन्यादान करना चाहे, 
तो फिर जाति-वर्ण आदि पर विचार करने की बात ही कहाँ उठती है। 

अनुलोस विवाह---अनुलोम विवाह के उदाहरण असख्य मिलते है। पराशर 
का सत्यवती से विवाह (आदि ६३ वाँ अ० ) च्यवनऋषि का सुकत्या से विवाह (वन 
१२२ वाँ अ०) ऋचीक का गाधिकन्या से विवाह (वन ११५२१, अनु० ४॥१९), 
ऋष्यश्वुग का शान्‍्ता से विवाह (वन ११३ वॉ अ० ), अगस्त्य का लोपामुद्रा से विवाह 
(वन ९७ वाँ अ० ), जमदग्नि का रेणुका से विवाह (वतन ११६।२) आदि अनुलोम 
विवाह के उदाहरण है। विवाह से पूर्व शान्तनु सत्यवती को धीवरकन्या के रूप मे 
ही जानते थे । धीवरकन्या से विवाह किया जा सकता है कि नहीं--इस विषय 
में कोई सन्देह ही उनके मन मे पैदा नही हुआ था, कूठाहीन चित्त से उन्होंने दाश- 
राज के समीप उपस्थित होकर कन्या के लिये प्रार्थना की थी. इससे भी अच्छी तरह 
समझ में आ जाता है कि अनुलोम विवाह निन्‍्दनीय नहीं था। (आदि १००वाँ 
अध्याय ) 

ढ्विजाति का शूद्वाग्रहण निन्‍्दीनीय--ह्विजाति का शूद्रजातीय पत्नी ग्रहण करना 
किसी-किसी समाज मे प्रचलित होने पर भी निन्‍्दनीय माना जाता था। काफी लोग 
थे , जो इस व्यवहार का समर्थन नही करते थे ।' कृतघ्नोपाख्यान में एक मध्यदेशी 
ब्राह्मण की कथा वर्णित है। अपना परिचय देते हुए उसने बताया था---'मैं कोल- 
भीलो मे रहता हूँ, मेरी भार्या शूद्रा है विशेषत पुनर्भू (जो पहले किसी दूसरे के साथ 
ब्याही जा चुकी हो) । ब्राह्मण विल्कुल ही दुराचारी था, यह उस प्रकरण को देखने 
से अच्छी तरह समझ मे आ जाता है।' और भी एक स्थान पर किसी ब्राह्मण की 
निषाद-पत्नी का वर्णन मिलता है।* 


१. दृष्ट्वा तुत॑ द्रौपदी वाक्यमुच्चेर्जगाद नाहं वरयामि सूतम्‌ ॥ आदि १८७२३ 
२. अहोस्विदन्ततो नष्टं श्राद्ध शूद्रपिताविव। द्रो ६९३ 

३. मध्यदेशप्रसुतो5हं वासो से शबरालये। इत्यादि। शा १७१५ 

४. निषादी मस सार्येड्य निर्गच्छतु सया सह॥ आदि २९३ 


३० सहाभारतकालीन समाज 


द्विजाति के शूद्ाग्रहण से सतमेद--महाभारत मे विवाह-कथन प्रकरण में किसी 
के मत का उल्लेख करते हुए कहा गया है कि द्विज केवल सभोग के निमित्त शूद्रा 
भार्या महण कर सकता है, किन्तु उनके द्वारा उत्पन्न सन्‍्तान -सतत्ति को धर्मानुसार 
पारलौकिक कार्य करने का अधिकार नही दिया जायेगा और किसी का मत है कि 
शूद्रा से विवाह द्विजाति के लिये विल्कुल गहित है। क्योकि पति स्वय पुत्र रूप मे 


पत्नी के गर्भ मे आता है।' 
विभिन्न जाति के मिलन से उत्पन्न सन्‍्तान का परिचय---अनुलोम विवाह से 


उत्पन्न सन्‍्तान समाज मे कही पिता के परिचय से, कही माता के परिचय से गृहीत 
होती थी। देवयानी की सन्ताने पिता की जाति से परिचित थी, जननी के ब्राह्मण 
कन्या होने पर भी वे ब्राह्मण नही कहलाई। कष्णद्वेगायत धीवरपालिता क्षत्रिय- 
कन्या के गर्भ से उत्पन्न होने पर भी पिता के परिचय अर्थात्‌ ब्राह्मण रूप मे ही 
समाज मे गृहीत हुए थे। बिदुर ब्राह्मण के औरस पुत्र होने पर भी जननी की जाति 
के अनुसार शूद्र रूप मे ही समाज मे परिचित थे । इससे पता रूगता है कि सन्तान 
के जाति-परिचय के वारे मे कोई निर्दिष्ट नियम नही था। 

वर्ण-सकर सन्‍्तान का सातृजाति से परिचित होने का नियम--साधारणत 
विभिन्न जातीय स्त्री-पुरुष के मिलन से जो सन्तान उत्पन्न होती है, उसका जननी 
की जाति मे ही परिचित होने का नियम है।' किन्तु महाभारतकाछीन समाज में 
यह नियम सर्वत्र प्रचलित नहीं था। समान वर्ण वर-कन्या का विवाह सर्वोविक्षा 
प्रशस्त माना जाता था। 

महाभारत के अनुशीलून से और भी एक विशेषता लक्ष्य मे आती है। अधिकाश 
घामिक व वीर पुरुषों का जन्मवृत्तान्त साधारण नियम के व्यतिक्रम की सूचना 
देता है। अनेक स्थलो पर पिता व माता की जाति विभिन्न मिलती है। इस प्रकार 
के विवाह का कोई विशेष कारण था कि नही, यह सोचने का विषय है। 

देवता, यक्ष आदि के साथ मनुष्य का विवाह--देवता, यक्ष, राक्षस, नाग, 
सुपर्ण आदि भिन्न जातीय स्त्री-पुरुषो मे विवाह की प्रथा भी समाज मे प्रचलित थी। 
नाग, सुपर्ण आदि भी मज्नुष्य थे, यह निरिचित रूप से कहा जा सकता है। राक्षस 


१. रतथ्यंमपि छोद्रा स्पान्नेत्याहुरपरे जना । के 
अपत्यजन्म छूद्राया न प्रशसन्ति साधव.॥ अनु ४४१२ नीलकठ द्रष्टव्य। 
२. भार्याइच तस्यो विप्रस्थ हयोरात्मा प्रजायते। भर 
आनजुपुर्व्या दयोहीनों सातृजात्यों प्रसुघत.॥ अनु ४ंटा४ नीलकंठ 
द्रष्टव्य। 


विवाह (ख) ३१ 


नामक जिस सम्प्रदाय को हम विभीषका की दृष्टि से देखते हैं, वह भी वस्तुत 
वैसा नही था। वह लोग शायद मनुष्यो मे ही अपेक्षाकृत उम्रपथी लोग थे । देवता 
भी इसी प्रकार सम्भवत विशेष शक्तिसम्पन्न मनृष्य-सम्प्रदाय का ही नामान्तर 
है।इस प्रकार सोचे बिना विवाह-सबध के सामजञ्जस्यथ की रक्षा नहीं की जा 
सकती । महाभारत मे वर्णित बहुत से विवाह जाति वैचित्र्य के उदाहरण है, जैसे-- 
शान्तनु एवं गगा का विवाह, जरत्काउ ऋषि एवं वासुकिभगिनी का विवाह, भीम व 
हिडिस्बा का विवाह, अर्जुन व उलूपी का विवाह, महषि मन्दयारू व शारगी का 
परिणय आदि। नागराज वासुकि ने भीम को अपने दौहित्र का दौहित्र बताया है। 
इससे प्रमाणित होता है, महाभारत की रचना के बहुत पहले से समाज मे ये 
व्यवहार प्रचलित थे। 

सौन्दर्य के आाकषंण से विवाह---जहाँ केवल सौन्दयं के आकर्षण से विवाह 
सम्पन्न हुआ हो, इस तरह के उदाहरण भी महाभारत में बहुत मिलते है। शान्तनु के 
साथ गगा के विवाह को, अर्जुन के साथ चित्रागदा और उलूपी के विवाह को एवं 
भीम के साथ हिडिम्वा के विवाह को उदाहरणस्वरूप लिया जा सकता है। किसी- 
किसी जगह युवक प्रथम प्रस्तावक है, तो किसी जगह युवती ने पहले आत्मसमपंण 


किया है। 
स्त्री-पुरुष के मिलन को आकांक्षा का प्राधान्य--यद्यपि सन्तानोत्पत्ति द्वारा 


वशधारा की रक्षा करता ही विवाह का प्रधान उद्देश्य माना जाता था, लेकिन 
वह आदर्श तात्कालिक्‌ समाज मे सिफ मुँह की वात तक ही सीमित था। स्त्री-पुरुष 
के मिलन की आकाक्षा को ही महाभारत मे प्रधानता दी गई है। पुत्र होते हुए भी 
शान्‍्तनु का पुनविवाह, विचित्रवीय॑ का एकाधिक विवाह, पाड्‌ के दो विवाह एवं 
ब्रह्मचारी अर्जुन के उलूपी और चित्रागदा परिणय से हम इस निष्कर्ष पर पहुँच 
सकते है। 

आदरश-स्खलन--आदर्श एक वात है, समाज की गति दूसरी वात। कोई भी 
समाज किसी भी काल मे आदर ं का पूर्ण रूप से अनुसरण नही कर सका। महाभारत 
मे काफी ऊँचे आदर्शों का विधान होते हुए भी समाज इन्हे मानकर नही चल सका। 
इसीलिए विवाह आदि जैसे प्रधान-प्रधान विषयो मे भी समय-समय पर आदशं से 
च्यूत होने के दृष्टात मिलते है। महाभारत की तो विशेषता यही है। प्रत्येक 
पात्र के चरित्र मे मनृष्यसुलूम दो-चार दोप या दुर्वताएँ अवश्य मिलती है। विवाह 
मे भी शायद वही दुर्वछता विजयी हुई है। 


१. तदा दोहित्रदीहिन्न: परिष्वक्त. सुपीडितम्‌॥। आदि १२८॥६५ 


श्र महाभारतकालीन समाज 


विवाह का प्रघान उद्देश्य--शास्त्रीय विधान के अनुसार विवाह का श्रघान 
उद्देष्य पुनलाभ है। महाभारत में वहुत जगह इस सवध में कहा गया है।' 

पुत्र शब्द का अर्थ--इहलछोक व परलोक दोनो मे जो समस्त अकल्याणो से रक्षा 
करे, वही पुत्र का पुत्रत्व है।' ; 

पुत्र के प्रकार-मेद--महाभारत मे वारह प्रकार के पुत्रो का उल्लेख किया 
गया है। 

(क) स्ववजात--विवाहिता पत्नी से जिस पुत्र की स्वय उत्पत्ति की जाय, 
उसकी सज्ञा स्वयजात' है। 

(ख) प्रणीत--विवहिता पत्नी से किसी दूसरे उत्तम पुरुष द्वारा जो पुन-छाभ 
किया जाय, उसका नाम 'प्रणीत' है। 

(ग) परिक्रीत--दूसरे पुरुष को घन द्वारा प्रठोभित करके अपनी विवाहिता 
पत्नी से नियोग कराने के फलस्वरूप जो पुत्र उत्पन्न होता है, उसे परिक्रीत' कहते हैं। 

(घ) पौनर्भव--दहूसरे की विवाहिता पत्नी को यदि कोई पुरुष द्वितीय वार 
स्त्रीरूप मे ग्रहण करे, तो द्वितीय पति के औरस से उस स्त्री के गर्भ मे जिस पुत्र की 
उत्पत्ति होती है, इसकी सज्ञा पौनर्भव' है। पौनर्भव पुत्र पिता के पुत्ररूप मे ही 
समाज मे गृहीत होता है। 

(ड') कामीन--विवाह से पूर्व ही कुमारी के गर्भ से जो पुत्र उत्पन्न हो, वह 
'कानीन' कहलाता है। ९ 

(च) स्वेरिणीज--विवाहिता स्वैरिणी महिला के गर्भ मे पति के अछावा 
कोई समान जातीय या उत्तम जातीय पुरुष जिस पुत्र का उत्पादन करे, उस पुत्र को 
स्वैरिणीज' कहते हैं। 


१. बहुकल्याणमिच्छन्त ईहन्ते पितरः सुतान्‌। ज्ञा १५०१४ 
भार्याया जनित पुत्रमाद्ेंस्विव चाननम्‌। इत्यादि। आदि ७४४९, ६६ 
अनपत्य. शुभाल्लोकान्न प्राप्स्यामीति चिन्तमन्‌ू। आदि १२०३० 
तत्तारयति सन्तत्या पूर्वप्रेतान पितामहानु। आदि ७४॥३८ 
फुलवब्मप्रतिष्ठां हि पितरः पुन्नसभुवन्‌। आदि ७४९८ 
वृथा जन्म ह्यपुत्नस्थ। वन १९९४ 
रेतोघाः पुत्र उन्नयति नरदेव यमक्षयात्‌। आदि ७४१११ 
अग्निहोत्र न्रयी विद्यासन्तानमपि चाक्षयमम्‌।. «7 
सर्वाग्यितान्यपत्यस्य कला नाहँन्ति षोडशीम्‌॥! आदि १००६८ 

२. सर्वथा तारयेत्‌ पुत्र. पुत्र इत्युच्यते बुघे:॥ आदि १५९५ 


विवाह (ख) ३३ 


उल्लिखिंत छह प्रकार के पुत्रो मे स्ववजात' और 'पौनर्भव' पुत्र को औरस' 
पुत्र कहा जाता है। कानीन पुत्र औरस' न होते हुए भी व्यवहित-औरस-पुत्र 
कहा जाता है। 'प्रणीत', परिक्रीत' एवं स्वैरिणीज' इन तीचो प्रकार के पुत्रों को 
क्षेत्रज पुत्र” कहते है। उल्लिखित छह प्रकार के पुत्रों को बधुदायाद” कहा जाता 
था, अर्थात्‌ वे पिता की सम्पत्ति के उत्तराधिकारी होते थे । 

अन्य जिन छह प्रकार के पुत्रों का उल्लेख किया जायगा, वे पिता की सम्पत्ति 
के अधिकारी नही होते थे , इसलिये उन्हे 'अवधुदायाद' कहा गया है। 

(छ) दत्त--माता-पिता जिस पुत्र को अन्य अपुत्रक व्यक्ति के पुत्ररूप मे दान 
कर देते है उसे दत्त” कहते है। 

(ज) क्रीत--मूल्य के विनिमय से यदि किसी का पुत्र खरीद कर लाया जाय, 
तो उस पुत्र को क्रीत' कहते हैं। 

(झ) छइत्रिसम--यदि कोई बारूक स्वय उपस्थित होकर किसी को पिता कह 
कर सम्बोधित करे, तो उस पुत्र को कत्रिम' सज्ञा दी जाती है। 

(ज) सहोढ़--यदि विवाह के समय ही पात्री गर्भवती हो, तो उस गर्भजात 
सन्‍्तान को सहोढ' कहा जाता है। 

(८) ज्ञातिरेता-सहोदर से भिन्न दूसरी जाति के पुत्र को ज्ञातिरेता' कहा जाता है। 

(5) हीनयोनिधृत--अपनी अपेक्षा अधम जातीय स्त्री से उत्पादित पुत्र को 
हीनयोनिधृत' कहा जाता है। 

उल्लिखित बारह प्रकार के पुत्रो मे क्रमश पूर्व-पूर्व के पुत्र प्रशस्त हे ।' 

पंचविध पुत्र--अन्यत्र पॉँच प्रकार के पुत्रो का वर्णन किया गया है। औरस, 
लव्घ, क्रीत, पालित एव क्षेत्रज ये पाँच प्रकार के पुत्र इहलोक मे धर्म व प्रीति की वृद्धि 
करते है और परलोक मे पितृगण को नरक से परित्राण दिलाते है।' 

बीस प्रकार के पुन्न--भीष्म-युधिष्ठिर-सवाद मे बीस प्रकार के पुत्रो का उल्लेख 
किया गया है। पूर्वोक्त बारह प्रकार के पुत्रो के अछावा जिन आठ प्रकार के पुत्रों 
का वर्णन मिलता है, वे विभिन्न जातीय स्त्री-पुरुष के मिलन से उत्पन्न वर्णसकर 
सन्तान होती है।' 


१. स्वयंजातः प्रणीतरच्च परिक्रीततच वा सुत:। इत्यादि। आदि १२०३३-३५ 
नीलकण्ठ द्रष्टव्य। 


२. स्वपत्नीप्रभवान्‌ पंच रूब्धान्‌ क्रीतान्‌ विवरद्धितानू। इत्यादि। आदि ७४। 
९९, १०० 
३. अनु ४९ वाँ अध्याय। 
डे 


ज 


डा / ' सहाभारतकालीन समाज 


पुत्रिकापुत्न मातामह का वशरक्षक--पुत्रिकापुत्र” मातामह के वशरक्षक के 
रूप में गृहीत होता था। आतृहीना कन्या को अविवाहयोग्य क्यो माना गया है, 
इसके वारे मे बताते वक्‍त इस विषय पर विस्तृत रूप मे कहा जा चुका है।' वश्रुवाहन 
(अर्जुन का पुत्र) अपने मातामह के पुत्रिकापुत्न थे। टीकाकार नीलकठ ने कहा 
है कि दक्षिण केरल मे पुत्रिकापुत्र ही मातामह की सम्पत्ति का अधिकारी होता है, 
औरस पुत्र को सम्पत्ति नही मिलती।' 

क्षेत्रजपुत्र पर क्षेत्री का ही अधिकार, बीजी का नहीं--क्षेत्रज पुत्र के सबध में 

जो नियम है, उससे पता लगता है कि क्षेत्रज हमेशा पाणिग्रहीता का पुत्र माना 
जाता था, बीजी का नही । व्यास के औरस से जन्म लेने पर भी धृतराष्ट्र आदि तीन 
भाई विचित्रवीय के ही क्षेत्रज पुत्र कहलाये। पचपाडव भी पाडु के पुत्ररूप मे समाज 
में गृहीत थे । महाभारत मे इस तरह के अनेको उदाहरण उद्धृत हैं। अनुशासन 
पवे के पुत्रविभाग प्रकरण में भीष्म युधिष्ठिर से कहते हैं, “यदि कोई परस्त्री के 
गर्भ मे पुत्रोत्पत्ति करे, तो उस पुत्र पर उत्पादक का ही अधिकार होता है, किन्तु 
यदि छोकापवाद के भय से उत्पादक पिता उस पुत्र का त्याग करे, तो जिस नारी के 
गर्म से पुत्र जन्मा हो, उसका पाणिग्रहीता ही पुत्र का पिता होगा।” महाभारत मे 
कही भी इस नियम के अनुकूल कोई उदाहरण नही मिलता। इससे लगता है कि 
वह नियम इस काल के समाज मे प्रचलित नही था। सर्वत्र क्षेत्री ही पुत्र का अधि- 
कारी होता था, बीजी का कोई अधिकार समाज स्वीकार नही करता था। 

कुमारी की सन्तान पर पाणिग्रहीता का अधिकार--यदि कोई व्यक्ति गर्भवती 
कुमारी से विवाह करता था, तो उस गर्भजात सन्तान को समाज मे पाणिग्रहीता की 
सन्‍्तान के रूप मे ही स्थान मिलता था।" किन्तु महाभारत मे गर्भवती कन्या से 
विवाह का कोई उदाहरण नही मिलता। अत इस विषय मे उस काल के समाज मे 
कसा नियम प्रचलित था, यह समझने का कोई उपाय नही है। 


१. विवाह (क)पुृ० ए४ड 
२. पुत्रिकाहेतुविधिना सज्ञिता भरतर्षभ। इत्यादि। आवि २१५२४, २५ 
३. अद्यापि पुत्रिकापुत्रस्थेव राज्यसिति दक्षिणकेरलेषु आचारो दृश्यते। नौोलूकठ 


ठीका आदि रश्पारप्‌ 
४. आत्मज पुन्नमुत्पाद्य यस्त्यजेत्‌ कारणान्तरे। 


ल तत्र कारण रेतः स क्षेत्रस्वामिनों भवेत्‌॥ अनु ४९१५ 
५. पुन्रकामों हि पुत्रार्थ या ब॒णीते विज्ञास्पते। 
क्षेत्रज तु प्रमाण स्याज्न वे तत्रात्मज. सुत.॥ अनु ४९।१६ द्रष्टव्य-नीलकंठ 


विवाह (ख) 


'कृतक-पुत्र के संस्कारादि का वियम--जिस पुत्र कै*मीता-पित्ता' गुप्त रूप 
से परित्याग कर देते थे , उस पुत्र का दयावश जो व्यक्ति लालून-पालन करता था, 
वहीं उसका पिता होता था। ऐसे पुत्र को कृतक-पुत्र कहा जाता था। उस पुत्र के 
नामकरण आदि सस्कार से पहले यदि पालक पिता को उसके माता-पिता का पता 
लग जाता, तो पिता की जाति और धर्म के अनुसार उसकी सस्कार क्रिया करने का 
नियम था, और यदि जाति-घधर्म किसी के वारे मे पता नहीं रूगता, तो अपने जाति- 
गोत्र के अनुसार ही सस्कारादि करने पडते थे।' कुन्ती द्वारा परित्यक्त कर्ण का राधा 
व अधिरथ नामक किसी सूत दम्पत्ति ने पालन किया था, एवं सूतजाति के विधान 
के अनुसार ही कर्ण के विवाह तक के सव सस्कार किये। 

कानीन पुत्र का नियम--जातपुत्रा कुमारी से जो विवाह करता था, कानीन 
पुत्र उसी को पिता बताकर अपना परिचय देता था।' 

क्ृष्णहपायन कानीन होते हुए भी श्ान्तनु' पुत्र के लास से परिचित नहीं 
हुए--#ष्णद्वैपायन को सत्यवती के काचीन पुत्र होते हुए भी कही भी शान्तनु पुत्र 
नही कहा गया है। सत्यवतीसुत” एवं पाराशर्य' के नाम से ही परिचित हैं। अत. 
उल्लिखित शास्त्रीय विधान समाज ने सवेत्र स्वीकार नही किया था। 

कर्ण पाडु के ही कानीन पुत्र--कर्ण असल मे पाडु के ही कानीन पुत्र थे । किन्तु 
लोक-लज्जा के डर से उन्हे नदी मे वहा देने के कारण समाज में यह बात अप्रकट थी 
कि वे कुन्ती के गर्भजात है। इसी कारण वे सूत दम्पत्ति के कृतक-पुत्र थे । 

कानीन व अध्यूढ-पुत्र की नित्दा--कानीन व अध्यूढ पुत्र को समाज मे प्रशस्त 
स्थान नही प्राप्त था, उनका जीवन जैसे अभिशप्त था। महाभारतकार ने उन्हे 
“किल्विष' (पाप) की सज्ञा दी है। पालक पिता अपने वर्ण-गोत्र के अनुसार उनका 
वैदिक सस्कार करे--इस नियम मे उनके प्रति किचित्‌ अनुग्रह प्रकट होता है। 
अन्यगोत्र या अन्यवर्णज होते हुए भी सस्कार हारा सस्कर्त्ता के ही वर्ण एव गोत्र का 
तो होगा, किन्तु उन वर्णोचित क्रियाकलापो मे कानीन पुत्र को अधिकार दिया जायगा 
कि नही, इस विपय में महाभारतकार ने कुछ नही कहा है। किल्विप-विशेषण 
से अन्दाज रूगता है कि उनके अधिकार भी सम्भवत सीमित थे, व्यासदेव के 
कानीन होते हुए भी, उनकी बात साधारण से पृथक्‌ थी।' 


१. मातापितृभ्यां यस्त्यक्तः पथि यस्त प्रकल्पयेतू। 
न चास्प मातापितरी ज्ञायेतां स हि कत्रिमः:॥ इत्यादि। अनु ४९२०-२५ 
२. वोढारं पितरं तस्य प्राहुः झास्तनविदों जवाः। उ १४०८ 


३. कानीनाध्यूडहजों वापि विज्ञयौं पुत्र किल्दिषों। 
तावपि स्वाविव सुतौ संस्कार्याविति निश्चयः॥ अनु ४९२५ द्व०-वीलकंठ 


३६ महाभारतकालीन समाज 


कुसारी का सन्तान-प्रसव कलक--पिता के घर कुमारी का सच्चान अ्सव करना 
समाज मे बहुत वडा कलक माना जाता था। कुन्ती देवी ने कुमारी अवस्था मे ही 
गर्भधारण कर लिया था, किन्तु गर्मकार उन्होने बहुत ही गोपनीय रूप से विताया 
था। एक घात्री के अलावा कोई भी यह बात नही जानता था। यथासमय उन्होने 
सन्‍्तान प्रसव की। दूसरे ही क्षण कलक की बात ध्यान मे आते ही उन्होने धात्री 
से परामश लेकर एक मजूषा को अच्छी तरह मोम से निर्छिद्र बवाया। अनिच्छा 
होते हुए भी समाज के डर से रोते-रोते उस मजूपा मे सद्य जात शिक्षु को लिटाया 
और पेटी उठाकर नदी की ओर चली । बहुत ही अधीर होकर पेटी को नदी के स्रोत 
मे बहा दिया। रोते-रोते देवताजों से पुत्र के कल्याण के लिये प्रार्थना की और गभी र 
रात्रि मे उस धात्री के साथ राजभवन लौटी। इस असहाय वेदना को वे जीवन भर 
हृदय मे छूपाये रही, समाज के प्रतीकार के डर से किसी पर सत्य प्रकट नही किया। 
कर्ण की मृत्यु के वाद उनकी पारलौकिक क्रिया के लिये यूधिष्ठिर से कहते समय 
पहले-पहल सत्य प्रकट किया।* 

इस घटना से अच्छी तरह समझ में आ जाता है कि कानीन पुत्र एवं अध्यूढ- 
पुत्र को समाज में अच्छा स्थान नही मिलता था। कुमारी का गर्भधारण भी अत्यन्त 
गहित कहा जाता था। इसी कारण कुन्ती समाज के डर से जीवन भर तिलू-तिल 
करके जलती रही। कुन्ती के चरित्र-चित्रण से भी यह पता छगता है कि इस घटना 
के बाद से ही उनके अत करण ने जैसे कठोरता का अवलम्बन ले लिया 
था। महाप्नस्थानिक पर्व मे घृतराष्ट्र व गाघारी के साथ प्रन्नज्याग्रहण के समय भी 
कुन्ती की यह सनोदशा प्रकट हुई है। वाद मे उन्होने व्यासदेव को कर्ण का जन्म- 
वृत्तान्त आद्योपात कह सुनाया था। 

बहुपुत्र-प्रशस्ता--किसी-किसी जगह वहुपुत्नोत्पत्ति की प्रशसा की गई है। आर- 
ण्यक से गयामाहात्म्य वर्णन के प्रसग मे कहा गया है---“गृहस्थ व्यक्ति वहु पुत्रो की 
कामना करें। क्योकि बहुत से पुत्र होने पर कोई पितरों का गया-श्राद्ध करेगा, 
कोई अश्वमेधयज्ञ द्वारा पितरो की प्रीति का अजेन करेगा और कोई पितरो की तृप्ति 
के उद्देश्य से नीलवृष उत्सग्ग करेगा।”* 


१: गृहमानापचारं सा बधुपक्षमयात्‌. तथा। 
उत्ससज्म कुसारं ते॑ जले कुन्ती महावलूमु॥ आदि १११२२ 
वन ३०७ वाँ अ०। 

२: एष्टव्या बहुवः; पुत्ना यद्ये कोषपि गया ब्रजेत्‌। 
यजेत चाइवमेघेत नील था वृषमूत्सृजेत्‌॥! बन ८४९७ 


विवाह (ख) रे 


एकमात्र पुत्र अपुन्न रूप से गण्य--एक पुत्र तो पुत्र ही नहीं माना गया है। 
शास्तन्‌ ने सीष्म से कहा था--- धर्मज्ञ कहते है, कि एकपुत्रता तो सन्‍्तानहीनता 
में गण्य है। जिसके एक ही पुत्र हो, उसकी वशरक्षा का भरोसा बहुत कम 
होता है।”* 

शान्तनु की यह उक्ति ठोस प्रमाण स्वरूप नही ली जा सकती। क्योकि उस 
समय वे सत्यवती के असाधारण रूप लावण्य पर मग्ध होकर उसे पत्नी रूप मे पाने 
के लिये व्याकुल थे | इसीलिये “एक पुत्र पुत्र ही नही है” आदि श्ञास्त्रवचनों की 
दूहाई देकर वे उपयुक्त पुत्र देवव़्त को कौशल से अपने मनोभाव समझाने की चेष्टा 
कर रहे थे । 

तीन प्रुत्न होने से अपुत्नतादोष खत्म होता है--दानधर्म मे कहा गया है कि 
तीन पुत्रों के जन्म के बाद अपुत्रत्वदोष का नाश हो जाता है। इन सब उक्तियो का 
तात्पयं दूसरा है। शब्द का लाक्षणिक अर्थ प्रहण करने से काम नही चलेगा, क्योकि 
एक पुत्र के पैदा होते ही गृहस्थ पितृऋण से मुक्त हो जाता हैं। अतएवं कहना पडेगा 
कि बहुपुत्रोत्यत्ति की प्रशसा ही इसका उद्देश्य है।' 

बहुपुत्रक की निन्दा--अन्यत्र देखा जाता है कि जिनके पुत्रो की सख्या अधिक 
होती थी, वे कोई बहुत प्रसन्न नही होते थे । दरिद्व का बहु-पुत्रक होता अभिशाप 
ही माना जाता था।' बहु-पुत्रक दरिद्र पिता को समाज मे करुणा कीं दृष्टि से देखा 
जाता था। दानधरम मे कहा गया है, 'बहुपुत्रक को दान देने से दाता उत्तम गति को 
प्राप्त होता है।” दूसरे रूप मे उनकी थोडी-बहुत सहायता करना समाज के 
लिये उचित है, इसीलिये क्या यह फलश्रुति बनाई है? 

रुचिभेद से मतिभेद---व्यक्तिगत रुचि के अनुसार ही शायद एक पुत्र और बहु- 
पुत्र की निन्‍दा व प्रशसा की गई है। इन सब विषयो मे कभी भी सवका एकमत नहीं 
रह सकता। उस समय भी माता-पिता इन सब विषयो पर अरूग-अलरूग तरह से 
सोचते थे ---उल्लिखित मतभेद इसी का प्रमाण देता है। 

पितृत्व एवं मातृत्व का गौरव--देश की जासन-प्रणाली सुव्यवस्थित होने एव 
अर्थलाभ के अनेक पथ होने के कारण पितृत्व या मातृत्व साधारण समाज मे दु सह 


- अनपत्यतेकपुत्रत्वसित्याहुर्ेस्मंवादिन: ॥॥ आदि १००६७ 
* अपुत्रतां च्यः पुत्रा:। अनु ६९१९ 
« अग॒तिबंहुपुत्र: स्थात्‌-॥ अनु ९३॥१२५८ 
* भिक्षेव बहुपुन्नाय भ्रोत्रियाया हिताउनये। 
दत्वा दश ग़यां दाता छोकानाप्नोत्यनुत्तमान्‌॥ अनु ६९१६ 


० 0 0 ७० 


३८ महाभारतकालीन समाज 


अभिशाप का बोझ नहीं समझा जाता था। इसीलिये बहुसतान के माता पिता की 
चिन्ता का कोई कारण था, ऐसा नहीं लगता। उस काल के समाज मे स्वच्छद 
जीवन यापन में कोई भी समस्या दिखाई नहीं देती। इसी कारण देखने में आता है 
कि सन्‍्तान का मुख देखने के लिये बहुत से माता-पिता अत्यन्त कष्टसाध्य तपस्या में 
आत्मनियोग करने मे जरा भी नहीं हिचकिचाते थे । सपत्नीक अद्वपति, द्रपद और 
सोमदत्त की तपस्या-वर्णन से यह अच्छी तरह समझ में आ जाता है। (दिवता' 
प्रवध देखिये 

वध्यात्व वेदनादायक--उपयुक्त उम्र मे सन्‍्तान का मुख न देख पाने पर स्त्रियों 
के कष्ट की सीमा नही रहती थी। नारियो के लिये वध्यात्व असह्य वेदना का कारण 
था।' 

नियोग प्रथा या अन्यान्य उपायो द्वारा सन्‍्तानोत्यत्ति के विधान मे भी यही 
मनोभाव प्रकट होता है कि नहीं, यह सोचने का विषय है। 

घनी की सतानसख्या कम, दरिद्र की अधिक--प्राय देखने मे आता है कि धनी 
व्यक्ति की सन्‍्तानों की सख्या कम होती है। वहुत से बडे बडे परिवारों मे पुत्र का 
गोद लेना जैसे परम्परागत नियम वन' जाता है। जो व्यक्ति सन्तान का उपयुक्त 
भरण-पोषण करने मे अक्षम होता है, नियति उसी का घर बच्चों से भर देती है, 
दरिद्र समाज मे अपुत्रक व्यक्ति विरले ही मिलते हैं। महाभारत मे ठीक इसी तरह 
की एक उक्ति है-- जो निर्धन पिता सन्‍्तान नही चाहते, उनके घर तो बच्चो की 
भीड लग जाती है और जो घनी हैं, जो शिशु का लालन-पालन करके उसे मनुष्य 
बनाने मे समर्थ होते हैं, वे पुत्र का मुख देखने को तरसते रहते हैं, विधि की यही 
विचित्र लीला है। चिकित्साशास्त्र के विद्वान उसे विधि की लीला न कहकर अन्य 
कारणो का उल्लेख कर सकते हैं, किन्तु महाभारतकार इस विषय मे सिर्फ अदृष्ट 
की दुह्ई देकर ही विरत हो गये हैं। 

नियोग-प्रथा--सन्तानोत्पत्ति मे असमर्थ होने पर कोई-कोई पुरुष अपनी 
पत्वी से किसी दूसरे उत्कृष्ट पुरुष के सयोग द्वारा पृत्रोत्पत्ति की व्यवस्था करते थे । 
किसी-किसी जगह पति की मृत्यु होने पर अपुत्रा नारी बश-लोप के डर से किसी 
उत्तम पुरुष के सयोग से गर्भधारण करती थी। इसी प्रकार के सयोग को 'नियोग- 


प्रथा' कहते थे और इस-अकार उत्पन्न पुत्र को 'क्षेत्रज” कहा जाता था। 


१. अप्रसुतिरकिझ्चनः! अनु ९३॥१३५ 
२. सन्ति पुत्रा सुबहवों दरिद्रानामनिच्छताम्‌। 
नास्ति पुत्र. समृद्धाना विचित्र विधिचेष्ठितम्‌॥ शा २८।२४ 


विवाह (ख) 


नियोग-प्रथा धर्म-विगहित वहीं--यह नियम धममंविर्गाहित नहीं. #-महाभा- 
रत का यही अभिप्राय है। उस समय के समाज मे यह प्रथा प्रचरत थी।' परवर्ती 
काल मे यह रीति समाज मे अचल हो गई। मनुसहिता मे भी इस रीति के पक्ष व 
विपक्ष दोनो मे आलोचना की गई है। अच्याच्य स्मृतिग्रथों मे कलियुग के लिए इस 
प्रथा का निषेध किया गया है। स्मृतिनिवधकारो ने भी एक वाक्य मे कह दिया 
है---कलियुग मे यह नियम नहीं चल सकेगा। 

ब्राह्मण के औरस से क्षत्रिय का जल्म--परशुराम ने क्रमानुसार इक्कीस बार 
पृथ्वी को क्षत्रिय हीन किया। तव विधवा क्षत्रिय रमणियाँ वशरक्षा के निमित्त 
ब्राह्मणो की शरणापन्न हुईं। सशितत्नत ब्राह्मणों ने धर्मबुद्धि से समागमार्थिनी 
विधवाओ का गर्भाधान किया। उन्होंने सिर्फ ऋतुकाल मे ही अभिगमन किया था, 
कामनावश स्पर्श भी नही किया। इस प्रकार फिर से पृथ्वी पर क्षत्रिय जाति की 
उत्पत्ति हुई थी।' 

'तपस्वी' सशितक्नत' आदि विशेषण शब्दों से पता चलता है कि उन सब 
क्षत्रिय जनक ब्राह्मणों ने इन्द्रिय-लालसावश क्षत्निय नारियो के साथ सभोग नही 
किया, धर्मरक्षा निमित्त उन्हे ऐसा करना पडा था। 

विचित्रवीययं की सृत्यु--धृतराष्ट्र, पाडु व विदुर के जन्मदाता श्रीकृष्णद्पायव 
ही थे। काशिराज कन्या अम्विका व अम्बालिका से विवाह करने के सात वर्ष वाद 
यक्ष्मा रोग से विचित्रवीर्य की मृत्यु हो गई। तब तक उन्तकी कोई सन्तान नही जन्मी 
थी।' 

धर्मरक्षा निसित्त सत्यवती का भीष्स से अनुरोध--विचित्रवीर्य की जननी 
सत्यवती धर्मरक्षा निमित्त भीष्म से अनुरोध करती हुई बोली, “तुम श्रुति, स्मृति, 
चेदाग आदि सव शास्त्रों के तत्त्व से अवगत हो, अत शान्तनु के वश की प्रतिष्ठा का 
भार अब तुम्हारे ऊपर हैं। अकाल में परछोकगत नि सन्तान विचित्रवीर्य की रूप- 


१. सल्नियोगान्महाबाहों धर्म कत्तुमिहाहंसि। आदि १०३॥१० 
मर्मतहवचर्न धर्स्य॑ कर्तुंमहंस्यनिन्दिति। आदि ११श२५ 
सज्जना चरिते पथि। सभा ४१२४ 
२. तदा निःक्षत्रिये लोके भागंवेण कृते सति। 
ब्राह्मणन्‌ क्षत्रिया राजन्‌ सुतार्थिन्यो४ई्भिचक्रमु: ॥ इत्यादि। आदि ृडीाफनट 
आदि १०४५, ६ 
हे. ताभ्यां सह समाः स॒प्त विहरन्‌ पृथिवीपतिः। 
विचित्रवीयंस्तरुणो यक्ष्मणा समगह्यत ॥ इत्यादि। आदि १०२॥७०, ७१ 


४० महाभारतकालीन समाज 


यौवत-सम्पन्न दोनो बहुएँ पुत्रकामी है। हें भीष्म, तुम मेरे नियोग के अनुसार उनके 
गर्भ मे सन्‍्तान की उत्पत्ति करके धर्म की रक्षा करो।” दूसरे सुहृद व्यक्तियों ने भी 
इस सम्बन्ध मे देवब्रत से अनुरोध किया। 

भीष्म की अस्वीकृति--प्रत्युत्तर मे देवप्रत ने विमाता से पहा, “माता, आपने 
जो भी कहा है, वह धर्मशास्त्रों द्वारा अनुमोदित है, उसमे नन्देह नही है। छिन्‍्तु 
आपतो मेरी प्रतिज्ञा को जानती है ! मे किसी भी तरह प्रतिगा भग नहीं कर 
सकता ।/ 

गुणवान ब्राह्मण से नियोग करने का भीष्म फा प्रस्ताव--पसके बार दीवतमा 
के उपाज़्यान का वर्णन करते हुए भीष्म माता ने बोदे--“माता, शिसी गुणवात 
ब्राह्मण को घनरत्न आदि देकर उस कार्य मे नियोग कातने फो में उचित समसत्ता 


७ २ 


हू 


सत्यवती-व्यास सवाद--सत्यवती के महपि कृप्णईपायन का प्रस्ताव झसग्ते ही 
भीष्म ने सन्तुप्ट मन से समर्थन किया। सत्यवती के कृष्णईपावन को स्मरण परने 
पर वे आकर उपस्थित हुए। अन्यान्य कवा-वार्त्ताओ के बाद सत्यवती असली बात 
पर आईं, बोली--वत्स, विचित्रवीर्य तुम्हारा छोटा भाई था, उसी दोनो 
युवती विधवा पत्नी पुत्रकामी है, तुम धर्मत उनको गर्भावान कराकर उुस्बग की 
रक्षा करो ।”* व्यास बोले, “माता, आप निवृत्ति एव प्रवृत्ति धर्म के गहन्‍्य से 
अवगत है। हे महाप्राने, आपकी बुद्धि धर्मानुकूड हैं। मे आपके नियोगानुमार 
घम्मरक्षा के निमित्त श्रातृवचुओ का गर्भावान करूंगा। यह सनातन धर्म में मी 
उक्त है। दोनो बहुओ को मेरे निदेशानुसार एक साल तक ब्रत करके शुद्ध 
होना पडेगा। ब्रतादि द्वारा विशुद्ध हुए बिना कोई भी नारी मेरा तैज सहन नहीं कर 
पायेगी |” 

धृतराष्ट्रादि का जन्म--सत्यवती ने, दीर्घकाल तक राज्य को अराजक अवस्था 
रखना अनुचित है, यह कहकर शीत्र ही गर्भाधान कराने के लिये क्ृष्णद्वैपायन से 
अनुरोध किया। अम्बिका व अम्बालिका दोनो ही कृष्णद्पायन का तेज नहीं सह 


१. आदि १०३ वाँ अध्याय] 
२. ब्राह्मणों गुणवान्‌ फश्चिद्धनेनोपनिमच्च्यताम्‌। 
विचित्रवीय क्षेत्रेपु य समुत्पादयेत्‌ प्रजा.॥ आदि १०५२ 
३. यवीयसस्तव प्रातुर्भायें सुरसुतोपमे। 
रूपयोवनसम्पन्ने पुत्र॒कामे व घर्मत ॥ इत्यादि। आदि १०५॥३७, ३८ 
४. वेत्य धर्म सत्यवति परज्वापरमेव च॥ इत्यादि। आदि १०५॥३९-४३ 


विवाह (ख) ४१ 


पाईं। फलस्वरूप अम्बिका का पुत्र हुआ जन्मान्ध और अम्बालिका का पाइवर्ण। 
सत्ववती ने पुन अम्विका को भेजा। किन्तु स्वव न जाकर अम्बिका ने अपनी दासी 
को उत्कृष्ट वस्त्राभूषणो से सुसज्जित करके शयन-मन्दिर में भेज दिया। दासी की 
सयत्व परिचर्या से मह॒पि तृप्त हुए और दासी के गर्भ से दीर्घदर्णी विदुर का 
प्रादर्भाव हुआ।' 

पाडु द्वारा कुन्‍्ती का नियोग--किन्दम मुनि के अभिगाप से सन्‍्तानोत्यत्ति मे 
असमर्थ होने पर पाई ने कुन्ती से किसी उत्कृष्ट पुरुष द्वारा गर्भाधान करने के लिए 
अनुरोध किया।' अधर्म की आभशका से पहले तो कुन्ती सम्मत नही हुई, वाद को 
पादु द्वारा उद्धत बहुत से दृष्टात व शास्त्र-वचनों से आइवस्त होकर ऋ्रमानुसार 
धर्म, वायु और इन्द्र से गर्भधारण करके उन्होंने तीन पुत्र प्रसव किये।' 

नकुल व सहदेव फी उत्पत्ति--माद्री ने भी कुन्ती की सहायता से अध्विनी- 
फुमारों का प्रसाद पाकर नकुल व सहदेव को जन्म दिया। 

महाभारत की मूल घटना मे उल्लिखित कई क्षेत्रज सन्‍्तानों का परिचय मिलता 
है। उसके अलावा और भी कई पुरानी घटनाएँ महाभारत में उल्लिखित हुई है। 
क्षत्रियहीन पृथ्वी पर पुन क्षेत्रियों की उत्पत्ति के सबंध मे पहले कहा जा चुका है। 
राजा सौदास ने अपनी स्त्री मदयन्ती के गर्भ से सन्‍्तानोत्पत्ति के निमित्त अपने कुल- 
पुरोहित मह॒यि वश्षिप्ठ को नियुवत किया था। मदयन्ती व वशिप्ठ से उत्पन्न पुत्र 
का नाम अश्मक था।" 

बलि के लिए दीर्घतमा की पुत्रोत्पत्ति--धर्मज राजा बलि ने दीर्घतमा मुनि 
को अपनी पत्नी नुदेष्णा को गर्भाधान कराने के निमित्त नियुक्त किया था। मुनि 
वो वृद्ध एव अघ देखकर स्वय उनके पास न जाकर दुदेप्णा ने एक थात्री को भेज 
दिया। दीर्चतमा के औरस टारा उस वाल्रेयी के गर्भ से काक्षीवान आदि पूजो ने जन्म 
डिया। बाद मे दीघंतमा से समस्त विवरण जानने पर राजा ने पुन सुदेण्णा को उनके 
पान भेजा। नुदेप्णा से क्रमानुसार पांच पुत्र प्रसव किये। उतके नाम थे---अग, बग, 


१. आदि १०६ याँ अध्याय । 

२. सदणाच्ट्रेपसो वा त्व विद्वग्ययत्य यशल्थिनि। आदि १२०३७ 

३. जादि १२३ याँ अध्याय। 

४. क्रादि १४४ याँ अध्याय! 

७५ मसोदासेसन ध रम्नोरुे मियता पुएणन्मनि | 
मदयन्तो जगासमधि दश्िप्ठसिति नः सनभ्‌। रत्यादि। झादि १४४२१, ४२ 
गन्नस्तम्पाशया देवों बशिप्ठप्पचयले। लादि १७७2३ 


डर महाभारतकालीन समाज 


कलिग, पुन्द्र और सूक्ष्म। प्रत्येक के लाम पर एक एक देश ने प्रसिद्धि प्राप्त की। कई 
बलि राजा पुत्रोत्पत्ति के लिए अस्ममर्थ थे, ऐसा महाभारत मे लिखा हुआ नही है। 
सम्भवत उत्कृष्ट धामिक पुत्र-छाभ के लिए उन्होने मुनि को नियुक्त किया होगा। 

नियोग प्रथा से शारदण्डायिनों के तीन पुत्न--शारदण्डायिनी नामक किसी' 
महिला ने अपने पति के आदेश से एक सिद्ध ब्राह्मण द्वारा गर्भधारणपूर्वेक दुर्जय 
आदि तीन महारथी पुत्रो को जन्म दिया था।* 

आचार्यपत्नी का सत्तान-प्रसव--आचाये उद्दालक ने सन्‍्तानोत्पत्ति के लिए 
अपनी पत्नी से एक शिष्य का नियोग कराया। शिष्य के औरस से इवेतकेतु का जन्म 
हुआ।' ऐसे तो वे सब व्यवहार बहुत ही जघन्य मालूम देते है, छेकित जहाँ घर्म- 
बुद्धि प्रवल हो, वहाँ काम की प्रेरणा को प्रश्नय नही मिल पाता, यही इन घटनाओ 
का मूल हैं या नहीं, यह विचारणीय विषय है। 

नियोगप्रथा द्वारा तीत पुत्रों से अधिक फी आकाक्षा करना निनदनीय---तीन 
पुत्रों के जन्म के बाद पाडु ने पुन कुन्ती से किसी उत्तम पुरुष द्वारा गर्भधारण करने 
के लिए कहा। कुन्ती ने उत्तर दिया, “आपदकाल में भी तीन सनन्‍्तान से अधिक की 
कामना करने की वात किसी शास्त्र मे नही है। जो नारी चार बार परपुरुष का ससगे 
करती है, उसे स्वैरिणी कहा जाता है, और जो पाँच वार ऐसा कार्य करती है, वह 
वेश्या के समान है।” 

नियोगप्रथा मे धर्म की आशका--न्यग्यपि नियोग प्रथा को धर्मसगत कहा गया 
है, तव भी वहुत से छोग उसमे आशका करते थे। सत्यवती ने गोपनीय रूप से अम्बिका 
के निकट उपस्थित होकर अनेक कथावार्ताओ के वाद वडी मुश्किल से उन्हे सहमत 
किया था।' पाड्‌ ने जब कुन्ती से क्षेत्रज पुत्रोत्पादन का प्रस्ताव किया, तो कुन्ती 


वोली, हे धर्मज्ञ, आप पर पूर्ण रूप से आसक्त इस घमर्मपत्नी को ऐसा आदेझ् मत 
दीजिए ॥/* 


१. जग्राह चैन धर्मात्मा बलि सत्यपराक्रम। 

ज्ञात्वा चैन स वन्नेध्थ पुत्रार्थे भरतर्षभ॥ इत्यादि। आदि १०४। ४३-५५ 
२. श्रृणु कुति कथामेता शारदण्डायिनोीं प्रति। इत्यादि। आदि १२०३८-४० 
* उद्दालक' इवेतकेतुं जनयामास शिष्यतः। शा ३४२२ 
- नातइ्चतुर्थ प्रसवमापत्स्वषि चदन्त्युत। 

अत. पर स्वेरिणी स्थाहन्धकी पचमे भवेत्‌॥ आदि १२३७७ 
५. सा घमंतोध्नूनीयेना फथज्चिद्धमंचारिणीमु॥ आदि १०णापड़ 
* ने सामहँसि घर्मज्न वक्‍तुसेवं कथञझचन। आदि १२१२ 


ला । 


दि 


विवाह (ख) डर 


अनेको प्राचीन उदाहरण देने पर भी पाडु जब कुन्ती को सहमत नही कर सके, 
तो बोले---हे भीरु, हम लोगो के जन्म का वृत्तान्त तो तुम जानती ही हो। कुरुवश 
की रक्षा के निमित्त कृष्णद्वपायन ने हम लोगो का पितृत्व स्वीकार किया था। शास्त्र- 
कारो ने कहा है, धर्म हो या अधर्म, पत्नी को हमेशा पत्ति का आदेश शिरोघाय करना 
चाहिए। हे अनवद्यागि, विशेषत. पुत्र के मुख-दर्शन की दुर्दमनीय छालसा ने मुझे 
व्याकुल कर रखा है। मैं करबद्ध होकर प्राथना करता हूँ कि मेरी इच्छा पूर्ण करो। 
तुम्हारे अनुप्रह से ही मैं उत्तम गति को प्राप्त होऊँगा।” पाडु की करुण प्रार्थता पर 
हारकर कुन्ती को सहमत होता पडा।' 

पृत्रोत्पत्ति के निमित्त पति का आदेश मिलने पर भी जो नारी परपुरुष का ससरगे 
नही करती, वह पाप मे लिप्त होती है।' मुंह से धर्म की दुह्ाई देने पर भी यह नियम 
धर्मसगत है या नही, इसमे स्वय पाडु को भी सदेह था। माद्दी की प्रार्थना पर पाड़ 
के मनोभाव प्रकट हुए थे । कुन्ती के पुत्रो को देखकर माद्री ने भी एक दिन एकान्त 
में पाडु पर अपनी मनोभिलाषा प्रकट की थी कि वह भी नियोग प्रथा से क्षेत्रज 
पुत्र का मुँह देखना चाहती है। पाडु बोले, 'मेरे मन मे भी यह आकाक्षा थी, 
पर तुम मन में क्या कहोगी, इस आशका से तुम पर प्रकट करने का साहस 
नही हुआ।' 

क्षेत्रज पुत्र को समाज बहुत अच्छी दुष्टि से नहीं देखता था--सर्वसाधारण 
क्षेत्रज पुत्र को बहुत अच्छी दृष्टि से चही देखता था। अस्त्रविद्या परीक्षा के रगमच 
पर कर्ण के अर्जुन को हन्द-युद्ध के लिये ललकारने पर भीम ने सूतपुत्र कहकर कर्ण 
का उपहास किया। उस बिद्वुप के प्रत्युत्तर में दुर्योधन ने कहा, “भीम, कर्ण का उप- 
हास करना तुम्हारे लिये उचित नही है। तुम्हारे जन्म का वृत्तात भी हम छोग 
जानते है।”* जयद्रथ, दु शासन, व दुर्योधन पाडवों को प्राय पाडु के क्षेत्रज पुत्र" 
कहकर सम्बोधित किया करते थे । उस सत्य उक्ति में भी एक गूढ इंगित रहता 


१. अस्माकमसपि ते जन्म विदितं कमलेक्षणे। 
कृष्णहपायनादुभीर.. कुरूणां बंशवृद्धये ॥ इत्यादि! आदि १२२॥ 
२३-३२ 
२. पत्या नियुक्ता था चेब पत्ती पुत्नार्थभेव च। 
न करिष्यति तस्याइच भविष्यति तदेव हि॥ भादि १२२१९ 
३. ममाप्येष सदा भाद्वि हद्यर्थ: परिवर्तंते। 
न तु त्वां प्रसहे ववतुमिष्दानिष्दविवक्षया॥ आदि ११४७ 
४. भवताञ्च यथा जन्म तदप्यागसितं सया॥ आदि १३७१६ 


डड महाभारतकालीन समाज 


था। जन्म के विषय को छेकर मजाक करने पर मनुष्य स्वभमावत ही उत्तेजित हो 
जाता है।' 

अथिनो ऋतुस्ताता उपेक्षणोया नहीं--यदि कोई ऋतुस्नाता स्त्री किसी पुरुष 
से प्राथंना करे, तो उसकी उपेक्षा करना महाभारत से पाप बताया गया है।' 

शरमिष्ठा के गर्भ से ययाति कौ पुत्रोत्पत्ति का उपर्युक्त शास्त्रानुआसन द्वारा 
समर्थन किया गया है।' 

क्षत्रिय विधवाओ के गर्भ से ब्राह्मणों की, वलिराजा की पत्नी सुदेष्णा की दासी 
के गर्भ से दीर्घतमा मुनि, एव अम्बिका की दासी के गर्म से क्ृष्णहवपायन द्वारा पुत्रो- 
त्पत्ति भी शास्त्र द्वारा समर्थित हो सकती है। टीकाकार नीलकठ ने इस विपय पर 
श्रुति को उद्धृत करते हुए कहा है--समागमार्थिनी नारी को निराश करना उचित 
नही है, यह वामदेव्य ब्रत मे उल्लिखित है। कामातुर परस्त्रीगमन से तेजस्वी 
पुरुष को पातक भछे ही न छगता हो, किन्तु सर्वेसाधारण के लिये परस्त्रीगमन दोप- 
युक्त है इसमे कोई सन्देह नही। स्त्रियों का भी परपुरुष से ससग॑ करना पाप होता 
है। तेजस्वियो के आचरण साधारण समाज के लिये अनुकरणीय नही है।* 

विधवा विवाह--विधवा स्त्रियो का ब्रह्मचयं पारून करना ही उत्तम घर्म 
है। (सहमरण और ब्रह्मचर्य के सवध मे नारी” प्रवन्ब द्रष्टव्य है) महाभारत 
में विधवा के द्वितीय वार पतिग्रहण का विधान भी मिलता है। पति के अमाव में 
देवर को पतिरूप मे वरण करने के समर्थन मे दो-चार वावय ही कहे गये है।" किन्तु 
देवर को पतिरूप में वरण करने के कई उदाहरण मिलते है। पुत्र-निरूपण 
प्रसंग में पौनर्भव पुत्र का उल्लेख किया गया है। पौनर्भव' पुत्र की जननी एक 


१ पाडो क्षेत्रोद्भवाः सुता'॥ द्रो ३८२५ 
योञ्सों पाडो किल क्षेत्रे जातः शझक्रेण कामिना॥ द्रो ७राई 
२. ऋतु वे याचमानाया न ददाति पुमानृतुम्‌। 
आणहेतुच्युते ब्रह्मतू स इह्‌ ब्रह्मवादिसि.॥ इत्पादि। आदि ८३॥३३-३५ 
प्रमाणदृष्टो घर्मोष्य पूज्यते चर महपिभि.। आदि ११२७ 
३. पूजयामास झ्मिष्ठा धर्मेज्च प्रत्यपादयेत्‌॥ आदि ८२२४ 
* दृ्यते च बेदे “न काचन परिहरेत्‌”। इत्यादि। नीलकठ आदि ११२७-१८ 
५ नारी तु प्रत्यभावे वे देवर कुरुते पतिमू। अनु ८२२ 
उत्तमाद्देवरात्‌ पुस काक्षन्ते पुन्रमापरदि। आदि १२०३५ 
देवर प्रविशेत्‌ कन्या तप्येद्यापि तपः पुन.। अनु डडाणर 
पत्यभ्षावे ययैव स्त्री देवर कुरते पतिमू। शा ७२४१२ 


५ 


बार से अधिक विभिन्न पति ग्रहण करती रहती है। अल जाके अज्ञातवासी 
होने पर उनकी पत्नी दमयन्ती ने अयोध्या मे सवाद भेजा कि राजी नल बहुत दिनो 
से लापता है, वे जीवित हैं या नही, यह भी पता नही लगता। अतएवं आगामी करू 
दमयन्ती अन्य व्यक्ति को पतिरूप में वरण करेगी। सवाद“मिलते ही तत्क्षण 
अयोध्यापति ऋतुपर्ण दमयन्ती के पाणिग्रहण के उद्देश्य से चल दिये। यदि नारी का 
अच्य पतिग्रहण समाज मे बिल्कुल ही अप्रचलित होता, तो इस सवाद एव ऋतुपर्ण के 
यात्रा पर चल पडने मे कोई सामज्जस्य नही होता।' 
उस समय दमयन्ती दो सनन्‍्तानों की जननी थी, अजातपुत्रा नही। इससे पता 
लगता है कि इस काल के समाज मे किसी-किसी अवस्था मे विवाहिता पुत्रवती नारी 
भी इच्छा होते पर अपर पुरुष को पतिरूप में ग्रहण कर सकती थी।'* 
नागराज कौरव की कन्या उलूपी ने पहले किसी नागजातीय पुरुष से विवाह 
किया था। अपने पति के सुपर्ण द्वारा अपहृत होने पर वैधव्य का अवलूम्बन लेकर 
वह पिता के घर रहती थी। अर्जुन के तीथयात्रा-काल से एक बार गगाद्वार ( हरिद्वार) 
में स्तान करने के लिये नदी मे अवतरण करने पर उलूपी उन्हे आकर्षित करके अपने 
पिता की पुरी मे ले गई। अर्जुन के रूप पर मोहित होकर उनके साथ ससर्ग की प्रबल 
आकाक्षा प्रकट करने पर अर्जुन ने वह रात्रि नागराज भवन मे बिताई ।* इस वर्णन 
से पता लगता है कि अर्जुन ने “न काचन परिहरेत” इस नियम का पालन किया था। 
किन्तु अन्यत्र वर्णित है कि उलपी के पिता ते स्वय अर्जुन को कन्या दी थी। अर्जुन 
ने कामार्ता उलपी को पत्नीरूप मे ग्रहण करके उसके गर्भ से इरावान्‌ नामक एक पुत्र 
की उत्पत्ति की।' (कोई-कोई विद्वान कहते है कि उलूपी विधवा नही थी, उसका 
पति सिर्फ अपहृत्त हुआ था।) विधवा के गर्म से क्षेत्रज पुत्र की उत्पत्ति के अछावा 
ऐसे कई विवाहों के उदाहरण महाभारत मे मिलते हैं। 
कलियुग से निषिद्ध-टीकाकार नीलकठ ने कहा है, विधवाओ का अन्य पति- 
१. पोनर्भवः पूर्वमन्येत ऊढ़ा/ इत्यादि) नीलकंठ, आदि १२०३३ 
२. सूर्योद्ये द्वितीयं॑ सा भर्तारं वरमिष्यति। । 
न हि स ज्ञायते वीरो तलो जीवति वा न वा॥ वन ७०२६ 
रे. हयांस्तत्न विनिक्षिप्प सृतो रथवरंच तस्‌। 
इन्द्रसेनाउच ता कन्यामिद्धसेनउच बालकस्‌॥ वन ६०२३ 
४. आदि २१४ वाँ अध्याय। 
५. अर्जुनस्पात्मजः श्रीमान्निरावान्‌ नाम वीयंवान्‌ । 
स्नूषायां नागराजस्थ जातः पार्थेन घीसता॥ इत्यादि! भी ९०७-९ 
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ग्रहण या देवर द्वारा सुतोत्पत्ति कलिकाल मे विहित नहीं है। शास्त्रों में इसका 
निपेध है।' 

दासियो की नैतिक शिथिलता--धनी परिवारों मे जो दासियाँ रहती थी, उनकी 
नैतिक शुचिता बहुत ही शिथिल थी। मालिक के साथ हर तरह के सम्पर्क मे जैसे 
उन्हे जरा भी आपत्ति नही थी। अधिकाश परिवारों मे दासी की यही दुर्गत थी। 
विज्ञेपत उत्सव आदि मे सुन्दरी-दासो का दान कुलीनता का अन्यतम अग समझा जाता 
था। (नारी-प्रवध मे इस विपय पर कहा जायगा) पति के जीवित रहते दासी 
का अन्य पति-प्रहण या स्वामी का इन्द्रियतर्पण करना दासियो के लिये सामाजिक दोष 
नही समझा जाता था। विराटसभा के कीचक द्वारा द्रीपदी की लाछना सहृदय पाठक 
मात्र के लिये कष्टदायक है। कीचक के पास द्रौपदी को भेजने के लिये राजमहिषी 
का पड्यल्त्र भी कम घृणाजनक नही है। इस सबंध मे राजा विराट की भीरुता एवं 
अधमं-पक्षपात भी उल्लेख योग्य है। परिचारिकाओं पर पडने वाली नरपशुओो 
की गिद्ध दृष्टि का कोई विशेष प्रतिकार विराट के राज्य मे था, ऐसा नही लगता। 
दूसरी किसी भी जगह ऐसा जघत्य चित्र नही मिलता।' 

कुरुसभा में दु शासन द्वारा अपमानित पाचाली को लक्ष्य करके कही गई कर्ण हे 
की एक उक्ति बहुत ही अशिष्ट लगती है। कर्ण ने कहा था-- हि सुन्दरी, पाडव तो 
अब पराजित हो गये हैं, तुम इच्छानुसार दूसरे पति का वरण कर लो। दासियो 
के लिये अन्य पुरुष-सेवा जरा भी निनन्‍दतीय नही है।”' ऐश्वर्य मे अधे दुर्योधन का 
द्रौपदी को वाम उरू दिखाने मे भी दासी को अपमानित करने का इशारा 
स्पष्ट है।। 

कर्ण की उक्ति सुनकर भीमसेन को युधिष्ठिर पर वहुत गुस्सा आया। बहुत ही 
गुस्से मे भरकर उन्होंने युधिष्ठिर से कहा था, “सूतपुत्र पाचाली से जो कह रहा है, 
वह जास्त्र-विरुद्ध नही है। तुम्हारे व्यसन के कारण ही तो आज ये सब अप्रिय बातें 
सुननी पड रही हैं।”' इससे पता चलता है कि भद्गसमाज में भी परिचारिकाएँ 
अपना मान-सम्मान नही रख पाती थी। इस विषय मे सामाजिक अवस्था बहुत ही 
कलुपित थी। परिचारिकाओ का विवाह सिफफ मुँह की वात थी, उनके सतीत्व का 


- कली देवरात्‌ सुतोत्पत्तेनिषेधात्‌। नीलूकठ--अनु० ४४५२ 
वि० १५ वाँ और १६ वाँ अध्याय। 

* अवाच्या बे पतिषु कामवृत्तिनित्य दास्यथे विदित तत्तवास्तु॥ सभा ७१॥३ 
द्रीपद्या प्रेक्षमाणाया सब्यमूरुूमदर्शयेत्‌॥ सभा ७११२ 
नाह कृप्ये सृतपुत्रस्य राजन्‌ एव सत्य दासघर्म: प्रदिष्।। सभा ७१७ 
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कोई मूल्य नही था। साधारण लोगो के मन मे भी उनके सतीत्व की बात नही आती 
थी। विचित्रवीर्य की ज्येष्ठा पत्नी अम्बिका ने जरा भी' इतस्तत किये बिना दासी 
को अपने वस्त्राभूषणों से सुसज्जित करके शयनमन्दिर में भेज दिया था। कृष्ण- 
हैपायन के अनुग्रह से परिचारिका विदुर की जननी हुई।' महाभारत की घटनाओ 
से बहुत पहले बलिराजा की पत्नी सुदेष्णा के व्यवहोर में अम्बिका के व्यवहार के 
अनुरूप परिचय मिलता है। उन्होने भी पति के आदेश का उल्लूघव करके एक 
अलक्ृता परिचारिका को दीघतमा मुनि के शयनकक्ष मे भेज दिया था। इन दोनो 
राजमहिषियो के आचरण से अनुमान लगता है कि दासियो को किसी' भी तरह 
की स्वतन्त्रता नही थी। उनकी आशा-आकाक्षा, कर्तेव्य-अकतंव्य सब कुछ एक 
ही वाक्य था---यथा नियुक्‍तास्मि तथा करोमि”। दोनो दासियों मे से किसी ने 
भी तो जरा भी आपत्ति नही की। दूसरी जड वस्तुओ की तरह परिचारिकाओ को 
भी इच्छानुसार व्यवहार मे छाने का अधिकार प्रभुओ को था। 

दासियाँ भी प्रभुओ की स्त्रियों के रूप मे गण्य थीं--विदुर को कहा गया 
है--- कुरुवशविवद्धेन' ।* 

दासी का गर्भजात महर्षिपुत्न कुरुवशर्जा क्यो कहा गया, यह प्रश्न सबसे पहले 
मन मे आता है। तो क्या दासियाँ भी राजाओ को स्त्री रूप मे गृहीत होती थी ? 
इस प्रइन का उत्तर भी महाभारत मे मिलता है। विदुरजनती परिचारिका को 
महाभारत मे विचित्रवीय की क्षेत्र (स्त्री) कहा गया है। अतएव आसानी से यह 
सोचा जा सकता है कि अन्त पुरवारिणी परिचारिकाएँ भी घनी समाज में हर 
तरह के सुखभोग की पात्री थी। 

शमिष्ठा ने ययाति से कहा था--- महाराज, आप मेरी सखी के पति हैं, सखी' 
के पति को पतिरूप मे वरण करना अन्याय नही है। मैं देवयानी की दासी हूँ, अत- 
एव देवयानी की तरह मैं भी आपके अनुग्रह की आशा कर सकती हूँ। दया करके 


१. ततः स्वेर्भूषण्सी भूषयित्वाप्सरोपर्माम्‌। 
प्रेषयासास कृष्णाय ततः काशिपतेः सुता। आदि १०६२४ 
२. स्वां तु घात्रेयिकां तस्मे वुद्धाय प्राहिणोत्तता। आदि १०४४६ 
» जज्षिरे देवगर्भाभाः कुरुवंश विवर््धनाश। आदि १०६॥३२ 
विदुरः कुरुनन्दन:॥ आदि ११४१४ 
४. एते विचित्रवीय॑स्य क्षेत्रे हैपायतादपि॥। आदि १०६३२ 
“क्षेत्रत्व॑ दास्या अपि इत्यनेनेव गम्यते इति केचित्‌ ।” न्ीलकंठ। आदि 
ल्‍ १०६३२ 
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मेरी वासना पूर्ण करिये।” इस प्रार्थना के ढग से ही पता लगता है कि स्वामी 
से सन्तानोत्पत्ति की कामता करना दासी के लिये दूषणीय नहीं था। 

रक्षिता-पोषण--गाघारी जब प्रौढगर्भा थी, तव एक वेश्या ने घृतराष्ट्र की 
परिचर्या की थी। इसी के गर्भ से युयुत्सुर नामक पुत्र का जन्म हुआ था। वह वेश्या 
दासियों मे गण्य थी, यह महाभारत में कही भी नही मिलता। सामाजिक आचरण 
के रूप मे इन सव उदाहरणो को लिया जा सकता है। ये व्यवहार काफी अशो मे 
रखैल रखने-जैसे हैं।' 

पुरुष का एक साय एक से अधिक विवाह---चाहने पर पुरुष एक साथ एक से 
अधिक विवाह कर सकता था। 

पत्नी-वियोग होने पर पुर्ताववाह--पत्ती-वियोग होने पर पुनविवाह करने से 
कोई बाघा नही पडती थी । कहा गया है कि पुरुषो के लिये वहुपत्नीत्व दोष नही है, 
इससे घर्महानि नहीं होती।' विचित्रवीर्य, पाडु एबं युधिष्ठिर आदि पाँच भाइयो 
की प्रत्येक की एक से अधिक पत्तियाँ थी। युधिष्ठिर ने गोवासन शैव्य की देविका 
नामक कत्या स्वयवर मे प्राप्त की थी। शल्य की भगिनी काली और काशिराज- 

दुहिता वलन्चरा, ये दोनो भीम की पत्नियाँ थी। धृष्टकेतु की भगिनी करेणुमती 

नकुंछ की भार्या थी। मद्गराजसुता विजया एवं जरासघ की दुहिता सहदेव की पत्नियाँ 
थी और अर्जुन के वहुविवाह तो सर्वविदित हैं। 

एकपत्वीत्व की प्रशसा--वहुविवाह के समाज मे प्रचलित होने पर भी महा- 
भारत मे एकपत्नीत्व को ही प्रशस्त कहा गया है।" 


१. समावेतौ मतो राजन्‌ पति सख्याइच य पति.। 
सम विवाहसित्याहु. सख्या मेहसि बुत. पतिः॥ भादि ८२११९ 
देवयान्या भुजिष्यास्मि बढ्या च त्व भागंदी। 
सा चाहडझच तथा राजन भजनीये भजस्व साम्‌॥ आदि ८२२३ 
२- गाघार्या विलिश्यमानायामूदरेण विवद्धंता। 
घृतराष्ट्र महाराज वैद्या पर्यचरित्‌ किल॥ इत्यादि। आदि ११५ 
ड१्-४३ 
३. न चाप्यवर्म: कल्याण बहुपत्तीकता नृणाम्‌॥ आदि १५८॥३६ 
नापराधो$स्ति सुभगे नराणा बहुभाय॑ता॥ ,अश्व ८०४१८ 
एकस्य वहेव्या विहिता महिष्य कुरुतन्दच। आदि १९५२७ 
४. आदि ९५वाँ अ०। आज्र २५१२ श्रीसद्भागवत्‌ ९२२९ ल०। 
५. दा श्डंड वाँ अ०। 
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पत्वियो के प्रति सम्रात प्रीति-व्यवहार कत्तंव्य--एक से अधिक पत्नियाँ होने 
पर सबके प्रति समान प्रीति-व्यवहार करना उचित है, चन्द्र व दक्ष के उपाख्यान द्वारा 
ऐसा उपदेश दिया गया है। चन्द्र की सत्ताईस पत्तनियाँ थी। उनमे वे एक ही 
(रोहिणी) को अधिक चाहते थे। इसी कारण दक्ष के अभिश्ञाप से वे यक्ष्माग्रस्त 
हो गये।' 

बहुपत्नीत्व प्राचीन काल से ही प्रचलित--बहुत प्राचीन काल से ही समाज 
मे बहुपत्नीत्व प्रथा चली आ रही है। ब्रह्मा के मानसपुत्र दक्ष प्रजापति ने मारीच 
काह्यप को तेरह एवं धर्म को दस कत्याएँ दान की थी। इसी प्रकार इन्होने चन्द्र 
को सत्ताईस कन्याएँ दान की थी। ् 

दुश्चरित्रा व अप्रियवादिती स्त्री परित्याज्य--अप्रियवादिती एवं दुश्चरित्रा 
पत्नी का परित्याग करना ही उत्तम है---यह महाभारत का उपदेश है। अप्रियवा- 
दिनी से सम्पर्क त रखने पर भी उसका भरण-पोषण पति को ही करना पडेगा, किंतु 
दुश्चरित्रा का भरण-पोषण करने के लिये पति वाब्य नही है। ऐसी अवस्था मे अगर 
इच्छा हो, तो कर भी सकता है और नही करे, तो उसमे भी कोई क्षति नही है। 

प्रायश्चित्त-व्यवस्था---हर अवस्था में पाप का प्रायश्चित्त करना ही पडेगा। 
व्यभिचार जैसे पाप का प्रायरिचित्त पुरुष व स्त्री दोतो के लिए समान है।* 

बलात्कार में स्त्री का दोष नहीं--उस युग मे स्त्री' जाति नर-पशुओ को 
पाशविकता का शिकार बिल्कुल ही नही होती थी, ऐसी बात नही है। (नारी-प्रबध 
द्रष्टव्य।) किसी महिला के बलात्कृत होने पर समाज मे उसके लिए दडविधान चही 
था, बल्कि उसके पति को ही' कापुरुष कहा जाता था। चिरकारिकोपाख्यान 
में कहा गया है कि नारियो को स्वतन्त्रता प्राप्त नही थी, वे पुरुषो के अधीन थी। 
आपदु-विपद्‌ मे पुरुष यदि उनकी रक्षा न कर सके, तो वह पुरुष ही नही है। पुरुषों 
की अक्षमता के लिये नारी को दोष देना उचित नही है।' 


१. शल्य ३५ वाँ अ०॥ 
२- शल्य ३५ अ०। ज्ञा २०७ याँ अ०१ 
३. भार्याँ चाप्रियवादिनीम्‌। ज्ञा एजडए 
स्त्रियास्तथापचारिण्या निष्कृतिः स्थाददूषिका। शा ३४३० 
भार्यायां व्यभिचारिण्यां निरुद्धायां विशेषतः। 
यत्‌ पुंसः परदारेयू तदेनां चारयेद्‌ श्षतम्‌॥ शा १६५६३ 
४. नापराधो$स्ति तारीणां नर एवापराध्यति। 
सर्वेकार्यापराध्यत्वान्चापराध्यन्ति चाड़ूनाः॥ शा २६५४० 
छ 
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पुरुष स्त्री का भरण-पोषण करता है, इसीलिये उसे भर्त्ता कहा जाता है, 
और स्त्री का वह हर प्रकार से पालन करता है, इसलिये उसे पति कहते हैं। 
यदि किसी की पत्नी दुराचारी द्वारा आक्रान्त हो और पति उसका उद्धार न कर 
सके, तो समझना चाहिये वह पति विल्कुल कापुरुष है, भर्तता या पति नाम के लिये 
अयोग्य है।' 

स्वेच्छा से व्यभिचार की कठोर सजा---यदि कोई स्त्री स्वेच्छा से पति का त्याग 
करके अन्य पुरुष के साथ व्यभिचार मे लिप्त हो, तो उसे कठोर सजा देने की व्यवस्था 
है। पति तो उसे त्याग ही देगा, केकिन इसके वाद राजा किसी प्रकट स्थान पर 
सबके सामने कुत्तो से उसको नुचवायेगा। स्वेच्छा से व्यभिचारिणी स्त्री एव पर- 
स्त्री गामी व्यभिचारी पुरुष दोनो का एक साथ उत्तप्त लोहे की शय्या पर सुलाकर 
वध कराना राजा का ककत्तंव्य है।' 

परवार-गमस की निन्‍दा व पापख्यापत---पुरुष के लिये भी परर्त्री-गमन अत्यन्त 
पापजनक है, यह बहुत स्थानों पर उल्लिखित है। इससे बडा आयु-क्षयकारी दुष्कार्य 
और कुछ भी नही हो सकता। तरह-तरह के नरको व कठोर प्रायश्चित्त का वर्णन 
देखने से ही पता लगता है कि इस विषय मे विशेष रूप से सावधान करने के लिये 
तात्कालिक समाज में कितनी कठोर व्यवस्था थी।' 

नारी के बहुपतित्व का प्रचलन नहीं था--पुरुष के एक ही समय एक से अधिक 
विवाहो के समान, नारी के एक ही समय मे एक से अधिक पुरुगो को वरण करने के 
दृष्टान्त विरले ही मिलते हैं। दा 

द्रौपदी फे पाँच पति नियम का व्यतिक्रम मात्र--द्रौपदी के पाँच पति एक साथ 
वरने को नियम का व्यक्तिक्रप कहा जा सकता है। क्योकि पाँचो भाई पाचाछी' से 
विवाह करेंगे, युधिष्ठिर के मुंह से कुन्ती देवी का यह अभिप्राय सुनकर द्रुपद राजा 
बहुत ही शकित हो गये थे। राजा द्ुपद ने युधिष्ठिर से कहा, “तुम शुचि व धर्मज्ञ हो, 
तुम्हारे मुख पर ऐसी छोकवेद-विरोधी वात ? तुम्हारी इस वुद्धिश्रष्ठता का कारण 


१. भरणाद्धि स्त्रियों भर्त्ता पात्यात्चेच स्त्रिय., पतिः। 
गुणस्यास्य निवृत्ती तु न भर्त्ता न पुन. पतिःए 
जा २६५३७ 
२. श्रेयास झयत हित्वा यान्य पाप निगच्छति। 
इवभिस्तासंहयेद्‌ू राजा ससस्‍्थाने बहुविस्तरे॥ इत्यादि। शा १६५ 
घ्ड, ६५ 
३- अनु १०४ वाँ अ०। शा १६५ वाँ अ०। 
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मैं समझ नही पा रहा हूँ ।” समाज मे बहुपतित्व का प्रचलन होता, तो द्रुपदराजा 
निश्चय ही इतने आश्चर्यंचकित नही होते। युधिष्ठिर ने भी जननी के आदेश पर 
निर्भर होकर ही इस तरह का प्रस्ताव किया था।' 

युधिष्टिर ने दुपद से कहा था--- महाराज, धर्म की गति बहुत सूक्ष्म है, हम 
उसका निर्णय करने मे असमर्थ हैं। पूर्वज महापुरुषों के पथ का अनुसरण करना ही 
हमारा करत्तंव्य है।” यूघधिष्ठिर की बात सुनकर राजा द्वुपद बहुत चिन्तित हुए। 
ठीक उसी समय महंषि व्यासदेव आकर उपस्थित हुए। उन्होने प्राचीन युग की दो 
नारियों के बहुपतित्व का उपाख्यान उन्हे सुनाया। उससे भी द्रुपद का सशय दूर 
नही हुआ। तब द्रौपदी के पूर्वजन्म का वृत्तान्त विशद रूप से सुनाकर पचपति का 
कारण बताया। व्यासदेव के मुंह से समस्त विवरण जानकर पाचालराज ने सानन्‍्द 
पचपाडव सहित कन्या के विवाह के लिये सम्मति दे दी।* 

प्राचीन युग में जटिला व बाक्षी का बहुपतित्व--प्राचीन युग की जिन दो 
नारियो के बहुपतित्व का उल्लेख किया गया है, उनमे एक का नाम जटिला और 
दूसरी का बार्क्षी था। जटिला ने सात ऋषियों से एक साथ विवाह किया था, और 
वार्क्षी प्रचेता नामक स्त्री दस सशितत्नत्त पुरुषो के साथ विवाह-सूत्र मे आबद्ध हुई 
थी। वे दसो व्यक्ति आपस में भाई-भाई थे।' 

भाघवी के एक के बाद एक, चार विवाह--गालवोपाख्यान मे आया है 
कि ययाति की कन्या साधवी ने एक के बाद एक चार पुरुषों से विवाह 
किया था।' 


१. लोकवेदविरुद्ध त्वं नाधसम्मं धर्मविच्छुचिः। 
फत्तुंमहँसि कौन्तेय कस्मात्ते बुद्धिरीदृशी। आदि १९५२८ 
न चाप्याचरितः पूर्वेरयं धर्मों महात्मभ्िः॥ आदि १९६८ 
२. एवं प्रव्याहृतं पूर्व सम्र सात्रा विज्ञाम्पते! आदि १९५२३ 
एवज्चेव चदत्यम्बा । आदि १९णा३० 
« सुक्ष्मो धर्मों महाराज नास्थ विद्यो वयं गतिमु॥। आदि १९५२९ 
» आदि १९७ वाँ और १९८ वाँ अध्याय। 
५. श्रुयत्ते हि पुराणेष्पि जठिला माम गौतमी। 
ऋषीनध्यासितवती. सप्त घधर्मंभृतां बरा॥ 
तथेव मुनिजा बाक्षों तपोभिर्भावितात्मनः। 
संगताभूदश अतृनेकनाम्त प्रचेतस:॥ आदि १९६१४, १५ 
#& उ ११६॥२६ 
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इन सब प्राचीन प्रमाणो के रहते हुए भी द्रुपद की उवित से अच्छी तरह समझ मे 
माता है कि महाभारत के काल मे स्त्रियो का बहुपतित्व समाज द्वारा समर्थित नही था। 

कुरु आदि मे नारियों का बहुपतित्व--क्रुरु आदि उत्तर प्रान्तों में उस समय 
भी नारियो का पति रूप मे बहुत से पुरुषो का वरण एव स्वातन्त्य-प्रथा कुछ प्रचलित 
थी। कुन्ती से कही गई पाडु की उक्ति से यह समझा जा सकता है।' 

सब पतियो को समान रूप से न देखना पाप का हेतु--सब पतियो के प्रति 
द्रौपदी का समात भाव नही था, उसने अर्जुन को ही अपने पति रूप मे वरण किया 
था। महाभारतकार ने इस पक्षपात को पाप का हेतु बताया है। 

पाचाली के प्रति सबकी अच्छी धारणा नहीं थी--दु शासन द्वारा अभद्रताः 
सहित द्रौपदी को राजसभा में छाते देख कर कर्ण ने कहा था, 'दिवताओ ने स्त्रियों 
के एक पति का विधान बनाया है, द्रौपदी तो अनेको की पत्नी है। अतएव वह. 
बघकी (वेश्या) है। एक वस्त्र मे अथवा निर्वस्त्र करके उसे राजसभा मे लाने 
में कोई दोष नही है।”' 

बहुपतित्व निषिद्ध--एक नारी का वहुपति-ग्रहण अतिशय गहित है, इस 
विषय में कई स्पष्ट उक्तियाँ महाभारत मे उल्लिखित है।' इसीलिये पहले कहा गया 
है कि द्रौपदी का विवाह सामाजिक नियम का व्यतिक्रम मात्र था, उसका समर्थन 
करने के लिये प्राचीन व्यवहार, पूर्व जन्म के कर्मफल और सबसे अधिक माँ के 
आदेश पर ज्यादा महत्तव देना पडा है। नियम का व्यतिक्रम न .होकर यदि सामाजिक 
व्यवहार के अनुरूप होता, तो आशका व उसके समाधान के लिये नाना प्रकार की 
कल्पनाओ की आवश्यकता नहीं थी। 

पात्रनिर्वाचन से दरिद्र का अनादर--विवाह के निमित्त पात्रनिर्वाचन में 
दरिद्र हमेशा समाज मे उपेक्षित रहा है। पितरो के आदेश से पत्नीग्रहण के इच्छुक 


१. उत्तरेषु च रम्भोर! कुरुष्वद्यापि पुज्यते॥ आदि १२२७ 

२. इय त्वनेकपतिका बधकीति विनिश्चिता। इत्यादि। सभा ६८॥३५, ३६ 
पक्षपातों सहानस्या विशेषेण घनजयरे। भहा प्र २॥६ 

३. एको भर्तता स्त्रिया देवेघिहित. कुसनन्दन। सभा इ६८।३५ 
नेकस्या वहव. पुसः श्ूयन्ते पतयः क्यचित्‌॥ आदि १९५२७ 
न ह्मेका विद्यते पत्नी बहूना हिजसत्तम। आदि १९६७ 
स्त्रीणामघर्म सुमहान्‌ भर्तुँ: पुर्वंस्थ लंघने। आदि १५८३६ 
नापराघोषस्ति सुभगे नराणा बहुभायता। 
प्रमदानां सवत्येष मा तेध्भूद्‌ वृद्धिरीदृश्शी॥ अदबब ८०१४ 


विवाह (ख) 


जरत्कारु ने कहा है-- मैं तो दरिद्व हूँ, मुझे कौन कन्या देगा ?” अगस्त्य मुनि से 
(विदर्भराज के निकट उपस्थित होकर उनकी' कन्या लोपामुद्रा को पत्नी रूप में 
अहण करने की इच्छा प्रकट की। मुनि की इच्छा जानकर राजा सकट में पड गये। 
इच्छा पूरी न होने पर मुनि द्वारा अभिशप्त होने का डर था और दूसरी तरफ यह 
सकट था कि दरिद्र को कन्या कैसे दे। बाद में बाध्य होकर लोपामुद्रा की इच्छा- 
नुसार उन्होने अगस्त्य को कन्या दे दी। दरिद्र को कन्यादान करने मे बहुत छोग 
सकुचाते थे, सुदर्शनोपाख्यान मे भी यही बात मिलती है। समाज की यह भावना 
जाइवत है। कोई भी जहाँ तक बने, दरिद्र को कन्यादान नहीं करना चाहता। 

धती की कन्या से विवाह करना दरिद्र के लिये संकटदायक--एक बार 
ऋतुस्नाता लोपामुद्रा ने पति से कहा, “मैं अपने पिता के यहाँ प्रासाद मे जिस 
तरह के पछग और शब्या पर शयन करती थी, उसी तरह के प्रासाद मे उसी 
तरह की शय्या की व्यवस्था करो। तुम भी मालाचन्दनादि से विभूषित होओ, ' 
और मुझे भी आमरणो से अलछक्ृत करो। इस पवित्र गैरिकवस्त्र का परिधान 
करके मेरी तुम्हारे समीप आाने की इच्छा नहीं होती।” पत्नी के वाक्य सुनकर 
अगस्त्य मुनि विपत्ति मे पड गये। स्त्री की अभिलाषा भी पूर्ण करनी थी, क्योकि 
इधर ऋतुकाल के सोलह दिनो मे से केवल दो-चार दित अवशिष्ट थे। मुनि ने 
भिक्षा माँग कर अत्यन्त कष्ट से पत्नी की अभिलषित वस्तुएँ सगृहीत करके धर्म 
की रक्षा की।' दरिद्र के लिये धनी की कन्या से विवाह करने का परिणाम 
आनन्दप्रद नही होता, इस आख्यान मे यह उपदेश अत्यन्त स्पष्ट है। 

समान घर में संबंध सुखकर--अच्यत्र कहा गया है कि जिनकी आथिक 
अवस्था एव शिक्षा-दीक्षा समान हो, उनमे परस्पर विवाह आदि सबंध व मित्रता 
स्थापित करना अच्छा है। धनी व दरिद्र मे आदान-प्रदान का फल अच्छा नही 
होता। 


१. दरिद्राय हि से भार्या को दास्यति विशेषतः॥ आदि १३३३० 

२. प्रत्याख्यानाय चाशकक्‍्तः प्रदातुल्‍चेव नेच्छत। इत्यादि। बन ९७॥३-७ 
दरिद्रश्वासवर्णब्च ममायसिति पार्थिवः। 
च दित्सति सुतां तस्मरे तां विप्राय सुदर्शानाम्‌ ॥ अनु २२२ 

३. घन ९७ वॉ और ९८ वाँ अध्याय । 

४. ययोरेव सम॑ वित्त ययोरेव सम श्रुतम्‌। 
तयोविवाह्‌: सख्यञ्च न तु पुष्टविपुष्ठयो: ॥ आदि १३११० 
समेविवाह' कुझते न होनेः॥ उ ३३१२१ 


पड समहाभारतकालीन समाज 


पत्नी या ससुर पर बोझ बनकर रहना दुखदायक--पत्नी के रुपये-पैसे अपने 
ऊपर खर्च करना एव इवसुर पर बोझ बन कर अपने भरण-पोपण की व्यवस्था करना 
जिस तरह आजकल समाज मे वहुत सुखकर नही है, उसी तरह तात्कालिक समाज 
में भी नही था। इस तरह घृणित जीवन यापत करना पुरुष के लिये अभिग्ञाप 
समझा जाता था। 


जा ाांधााााााणााा६ाकाओ 
१६ भायंया चंव पुष्यतु॥ अनु ९४२२ 
शवशुरात्त्वस्य वृत्ति स्थात्‌। 


गर्भाधानादिन-संस्कार 


दस सस्कार--वर्णाश्रम समाज मे गर्भाधान, पुसवन, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, 
नामकरण, निष्क्रमण, अन्नप्राशन, चूडाकर्म, उपनयन एवं विवाह ये दस सस्कार 
अत्यन्त प्राचीन काल से ही धर्म के अन्यतम प्रधान अगरूप से चले आ रहे है। 
उपनयन सिफं द्विजाति के लिये विहित है। दूसरे नौ सस्कार शूद्र के भी.होते है। 
कभी समाज मे कन्याओ का भी उपनयन सस्कार होता था, बाद में वह वर्जित 
हो गया। महाभारत मे सब सस्कारो का वर्णन विशद रूप से नही मिलता। जिन 
दो-चार के वर्णन मिलते है, उन पर इस प्रकरण मे प्रकाश डाछा जायगा। 

किसी-किसी धर्मसूत्र व स्मृतिसहिता मे ब्राह्म सस्कार, यज्ञ, देव सस्कार, 
पाकयज्ञ, ह॒विर्यज्ञ एव सोमसस्थ दर्ग के भेद से चालीस सस्कारो का उल्लेख मिलता 
है। किन्तु मनु, याज्ञवल्व्य, पराशर आदि के स्मृति-ग्रथो मे दस सस्कारो का ही 
उल्लेख है। चालीस सस्कारों के बारे मे महाभारत में भी कोई उल्लेख नहीं 
मिलता। 

(क) गर्भाधान या ऋतुसंस्कार--महाभारत मे गर्भाधान का विस्तुत 
वर्णन मिलता है। गृह्यसूत्र एव मन्वादिस्मृति के साथ महाभारत की विधि में 
कोई अन्तर नही है। होम के समय वह्लि जिस तरह काल की प्रतीक्षा करती है, 
उसी तरह ऋतुकाल मे स्त्रियों पुरण की कामना करती है। अतएव ऋत्वभिगमन 
प्रत्येक विवाहित के लिये धर्मकृत्यो में गण्य है। ऋतुकाल के दिनों को छोडकर 
जो स्त्रीसम्भोग से विरत रहते है, वे गृहस्थ होते हुए भी ब्रह्मचर्य मे प्रतिष्ठित 
होते है।' ५ 

ऋतु-अभिगसन आवश्यक कर्त्तव्य--'केवल ऋतुकाल के दिनो मे जो सन्‍्तान 
की कामना से सभोग करते है, उनकी सन्‍्तान बलिष्ठ, दीर्ब॑जीवी, धार्मिक व सत्य- 
परायण होती है। पशु-पक्षी भी प्राचीन काल से ही ऋतुकाल के अलावा प्रवृत्त 
नही होते, मनुष्य की' तो वात छोडिये। आधि-व्याधि-विमुक्त सनन्‍्तान का पिता 
१. होमकाले यथा बल्चिः कालसेव प्रतीक्षते। 


ऋतुकाले तथा नारी ऋतुमेव प्रतीक्षते ॥ इत्यादि। अनु १६२१ 
४१, ४२ 


५६ सहाभारतकालीन समाज 


बनने की इच्छा हो तो सयतचित्त होकर सिर्फ ऋतुकाल मे ही अभिगमन करना 
आवश्यक कत्तेव्य है।”' 

अनुतुगमन निन्‍्दनीय--ऋत्वभिगमन धर्मझत्यों के अन्तर्गत है। अन्य काल 
मे स्वच्छद विहार महाभारत के अनुसार अत्यन्त निन्‍्दनीय है। 

ऋत्वभिगरमत न करना पाप--सन्तानोत्पत्ति के उद्देश्य से धर्मपत्नी के साथ 
सभोग करना गृहस्थो के लिये श्रेष्ठ धर्म है। ऋ्तुकाल मे स्त्री की उपेक्षा करना पाप 
होता है।' एक पुत्र का जन्म न होने तक यही विधान है। उसके बाद उपेक्षा मे 
भी पाप नहीं होता। 

ऋत्वभिगमन से ब्रह्मचर्य स्ख॒लित नहीं होता--ऋत्वभिगमन से ब्रह्मचर्यन्रत 
स्खलित नही होता। गृहस्थों मे जो ब्रह्मचारी होते है, वे दीर्घायु को प्राप्त होकर 
आतनन्‍्दमय जीवन व्यतीत करते हैं।' 

चतुर्थ रात्रि से अभिगमन--ऋतुमती पत्नी का तीन रात पूर्ण रूप से 
त्याग करना चाहिए। चतुर्थ रात्रि से सोलहवी रात तक गर्भाधान के लिए 


विहित हैं। 


१. स्वदारतुष्टस्त्वुतुकारूगामी। शा ६१११ 
अभ्यगच्छन्‌ ऋतौ नारी न फामान्नानृती तथा। 
तथवान्यानि भूतानि तियंग्योनिगतान्यपि॥ इत्यादि। आदि। ६४। 
१०-१२ 

२. अभ्यगच्छत्‌ ऋतो नारीं न कामान्नानृतों तथा। आदि ६४१० 
ऋतुकालाभियामी च। अनु १४३॥२९ 
ग्रास्यधर्म न सेवेत स्वच्उन्देनार्थ कोबिद । 
ऋतुकाले तु घर्मात्मा पत्नीमुपशयेत्‌ सदा॥ अनु १४३३९ 
स्वद्र-निरता ये च ऋतुफालाभिगामिन.) अनु १४४१३ 
न चापि नारीमनृता ह्यीत। श्ञा २६८।२७ 
नानृतावा छयेत्‌ स्त्रियम्‌ू। श्ञा र४२॥७ 
अनूतो मैथुन यातु॥ अनु ९३१२४ 

३. यात्रा्य भोजन येवा सनन्‍्तानार्यअ्च मैथुनम्‌॥ शा ११०२३ 
स्वभार्यामृतुकालेषु । इत्यादि। द्रो० १६३२ 

४. भार्यांँ गच्छन्‌ ब्रह्मचारी ऋतो भवति चेव ह। अनु ९३११ 
चान्यदा गच्छते यस्तु ब्रह्मचय॑न्तु तत्‌ स्मृतम्‌॥ अनु १६श४३ 
ब्नह्मचर्येंण जीवितम्‌ू। अनु ७१४ 


गर्भाधानादि-संस्कार ण५्छ 


विषम से कन्या एवं सम में पुत्र का जन्म--विषम रात्रि मे गर्भाधान होने से 
साधारणत कन्या एवं सम रात्रि में गर्भाधान होने से पुत्र का जन्म होता है।* 

संभोग की गोपनीयता--बिल्कुल निर्जत स्थाव मे गोपतीयता से सभोग करने 
का नियम है। समय समाज में ये सब नियम स्थान या काल द्वारा निर्णीत नही 
हुए और भविष्य में भी नही होगे।' 

परित्याज्य काल--अमावस्या, पूर्णिमा, चतुर्देशी, अष्टमी एवं रवि-सक्राति 
के दिनो मे पूर्ण रूप से ब्रह्मचर्य का पालन करना चाहिए। इन दिनो को पवंकालू 
कहते हैं। पर्वकाल मे स्त्रीससग्गं से पाप होता है।' दिन के समय एवं रजोदशेन 
के शुरू के तीन दिन सहवास बिल्कुल निषिद्ध है। इस निषेध की उपेक्षा करने से 
नाना प्रकार के रोगो का जन्म होता है एवं मनुष्य अकाल मृत्य को प्राप्त 
होता है। 

प्रथम तीन रात्रि परित्याग--ऋतुकाल मे प्रथम तीन रातो को सहवास करना 
गहित है। उन दिलों रुत्री का स्पश करना या उससे बातचीत करना पापजनक 
है। कहा गया है कि जो व्यक्ति उन दिनो पत्ती-सहवास करता है, वह ब्रह्महत्या 
के पाप का भागी होता है। सम्भवत कासुक पुरुषों को रोकने के लिये ही पाप का - 
इतना बडा डर दिखाया गया है।* 

गरिणीगसन गहित--गर्भिणीगसन को भी वहुत बडा अन्याय बताया 
गया है।'* 


१. स्नातां चतुर्थेदिवर्से राज गच्छेद्निचक्षण:। इत्यादि। अनू १०४॥१५१, १५२ 
२. मंथून्त सततं गुप्तमाहाराज्च समाचरेत्‌॥ अनू १६२४७ 
३. तायोनौ न च पर्वसु॥ शा २२८४५ 
पर्बेकालेषु सर्वेषु ब्रह्मचारी सदा भवेत्‌ । अनु १०४८९ 
अमावस्यां पोर्णमास्यां चतुदस्याउच सर्वशः। 
अण्टस्था सर्वेपक्षालां ब्रह्मचारी सदा भवेत्‌॥ अनु १०४२९ 
४. न दिवा संथून गच्छेन्न कन्‍्यां रू च बंधकीमस्‌। 
न चास्वातां स्त्रियं गच्छेत्तथायुविन्दते महत्‌ ॥ अनु १०४१०८ 
उदक्यया उच तसम्भाषां न कुर्वोत कदाचन॥ अनु १०४५३ 
न चास्नातां स्त्रियं गच्छेत्‌। अनु १०४॥१०८ 
रजस्वलासु तारीषु यो वे सेथुनमाचरेत्‌। 
तसेषा यस्यति क्षिप्र॑ं व्येतु वो सानसो ज्वरः॥ शा २८१४६ 
६. न चाज्ञातां स्त्रियं गच्छेद्‌ गर्भिणीं वा कदाचन। अनु १०४४७ 


र्क्क 


पट सहाभारतकालीन समाज 


अभिगमन के बाद शुद्धि--ऋतुकाल मे स्त्रीसभोग के वाद स्तान करके 
पवित्र होना पडता है।' 

सहवास काल मे उत्कृष्ट सन्‍्तान की कामना--स्त्री-पुरुप दोनो ही उत्कृष्ट 
सनन्‍्तान छाभ की कामना करते है। सहवास के समय यह कामना करना वहुत 
ही आवश्यक है। साधारणत पुरुष की अपेक्षा स्त्री को ही उत्कृष्ट सतान लाभ 
की आकाक्षा अधिक होती है। क्योकि गर्भावान के वाद गर्भिणी हमेशा ही गर्भस्थ 
सनन्‍्तान की मगल कामना करती है।' 

अत्यासक्ति निनदनीय--जो व्यक्ति स्त्री-सहवास को ही परम पुरुपार्थ मानता 
है और काम-भावना से पत्नी पर अत्यन्त आसक्त होता है, वह पुरुष नितान्त कापुरुप 
कहलाता है।' 

उत्कृष्ट सन्‍्तान-लाभ के निमित्त तपस्था--तपस्या, देवाचन, यागयज्ञ का 
अनुष्ठान, वन्दना, तितिक्षा, ब्रह्मचर्य, उपवास, ब्रत आदि सत्कार्यों द्वारा माता-पिता 
धार्मिक, सुन्दर एव दीर्घायु सतान छाभ कर सकते है। केवल ऐन्द्रिक कार्य पूरा 
करने से सुपुन्र लाम नही होता। प्रजापति, ब्रह्मा, श्रीकृष्णद्वगायन व भगवान 
श्रीकृष्ण को दीघकाल की तपस्या के फलस्वरूप ही सत्पुत्र छाभ हुए थे। सत्पुत्र 
लाभ के निमित्त श्रीकृष्ण की कठोर तपस्या की बात महाभारत में वणित है।* 

माता-पिता की शुचिता का फल--माता-पिता से ही पुत्र की उत्पत्ति होती 
है। सहवास के समय उनकी मानसिक अवस्था जैसी ही सनन्‍्तान की मानसिक 
अवस्था होती है। साधारणत माता-पिता के पुण्य वल से ही सतान धर्मपरायण 
होती है। अतएवं भाता-पिता की शुचिंता बहुत आवश्यक है, विशेषत सहवास 
करते समय।" 


१. मैथुनेन सदोच्छिष्ठा.॥ अनु १३ शो 

२ दस्पत्यो प्राणसइलेषे योइसिसधि कृत किल। 
त॑ माता च पिता चेति भूतार्थों मातरि स्थित ॥ शा २६५३४ 

३० सम्भोगसविहिषम । उ ४३॥१९॥ उ ४पाड़ 
पानसक्षास्तथा नाय॑ * *“प्रसगोध्च्॒ दोषवान्‌॥ शा १४०२६ 

४. बहुकल्याणमिच्छन्त ईहन्ते पितर. सुतान्‌।॥ 
तपसा देवतेज्याभिरवन्दनेन तितिक्षया। श्ञा १५०११४। श्ञा ७१३, १४ 
एव विघस्ते तनयो ह्पायन भविष्पति। ज्ञा ३२३२७ अनु १४ वाँ अध्याय। 
आराध्य पशुभर्त्तार रुक्सिण्या जनिता सुता.॥ अनू १४३२ 

५. सुक्षेत्रान्च सुवीजाच्च पुण्यो भवति सभव-। शा २९६४ 


गर्भाधानादि-संस्कार ५९ 


कास धर्म के अनुकूल--भगवान श्रीकृष्ण ने अर्जुन से कहा है, 'सब प्राणियों 
में धर्म के अनुकूल कामरूप मे मैं ही अवस्थित हूँ।” काम शब्द का अर्थ वासना है। 
जिस कामना से धर्म की क्षति नहीं होती, वही भगवत्स्वरूप है। कौन सी कामना 
धर्म के अनकूल है और कौन सी प्रतिकूल, यह वेद, स्मृति, पुराण आदि शास्त्रो 
द्वारा जानना चाहिये। सहगमन शास्त्र द्वारा नियमित हुआ है---ऋतुकाल मे 
पुत्र की कामना से प्रवृत्त हो--इत्यादि। अतएव उच्छुखलता से शास्त्र के 
नियमो की उपेक्षा न करके सयत होकर काम का उपभोग करना दृषणीय 
नही है।' 

महाभारत में सकलित वचनों से पता चलता है कि वश की प्रतिष्ठा के निमित्त 
सुसन्तान लाभ करना हो तो माता-पिता के लिए सयम व तपस्या आवश्यक है। 
उच्छुखल मिलन से स्वस्थ, सबल सनन्‍्तान की आजा नहीं की जा सकती। इसीलिये 
गर्भाधान-सस्कार के सबंध में इतनी बातें कही गई हैं। 

गर्भाधान-संस्कार धर्म, अर्थ व काम का हेतु--भीष्म ने युधिष्ठिर से कहा है, 
“गर्भाधान-सस्कार धर्म, अर्थ व काम का हेतु है। धारमिक सद्वृत्त पुरुष गर्भाधानोक्त 
विधान के अनुसार यदि सत्पुत्र की कामना से पत्नी सहवास करे, तो योनि-सस्कार- 
रूप धर्म, पुत्ररूप अर्थ एवं सम्भोग रूप काम इन तीनो का छाभ करने मे समर्थ होता 
है। गर्भाधान सस्कार की शुचिता पर समाज का कल्याण निर्भर होता है। सयम 
ही उपभोग का प्रधाल सहायक है।”' 

(ख) पुंसवन, (ग) सीसन्तोत्नणन--पुसवत्न व सीमन्तोन्नयन के सबंध 
मे कोई विस्तृत विदलेषण नही किया गया है। संस्कारों मे इनका भी नाम लिया 
गया है।' 

(घ) जातकर्म--सन्तान का जन्म होने के वाद जो वैदिक सस्कार करने 
का नियम है, उसका नाम जातकर्म है। महाभारत मे बहुत स्थानों पर जातकर्म 
का उल्लेख किया गया है। पुत्र के जातकर्म का जो विधान है, कन्या के लिये भी 
वही है। महाराज शास्तनु को कृप व कृपी वन में पडे मिले। वे उन्हे अपने घर ले 
आये और दोनो के जातकर्मादि सस्कार किये गये। अश्वपति ने सावित्री के जात- 


१. धर्माविरुद्धो भूतेषु कामोषस्सि भरतषंभ॥ भी ३१११ 

२. यदा ते स्युः सुमनसो लोके घर्मार्थ निदचये। 
कालप्रभवसंस्थासु सज्जन्ते च त्यस्‍्तदा॥ शा १२३३ नीलकंठ 
द्रष्टव्य । 

३. भर्जा चेव ससायोगे सीमन्‍्तोन्ययने तथा। शा २६५२० न्तीलकंठ द्रष्टव्य। 


डू० समहाभारतकालीन समाज 


कर्मादि सस्कार किये। शिखण्डी के भी सव सस्कार किये गये थे। और भी बहुतो 
के जातकर्मादि सस्कार का वर्णन मिलता है। 

नवजात सनन्‍्तान के कल्याण के लिये दान-दक्षिणा--सतान के जन्म लेने पर 
उसकी कल्याण कामना से तरह-तरह की दान-दक्षिणा दी जाती थी। तब आननन्‍्द- 
मय घर से कोई भी खाली हाथ नही छौटता था।* 

शिक्षु को आशोर्वाद--आत्मीय स्वजनों मे, जो उस समय उपस्थित रहते 
थे, वे नवजात शिक्षु का मुंह देखकर घनरत्न आदि आशीर्वादपूर्वक देते थे।' 
यह रीति अभी भी समाज में चली आ रही है। 

(ड) नामकरण--शझिशु का नामकरण भी एक वैदिक सस्कार है। जन्म 
के ग्यारहवें या वारहवे दिन इस सस्कार के करते का विघान है। महाभारत मे 
इस सस्कार का भी विस्तृत विवरण नही मिलता है। दो-एक जगह बहुत सक्षेप 
में कहा गया है। 

(च) निष्कमण, (छ) अन्नप्राशन--निष्क्मण व अन्नप्नाशन के सबंध से 
उल्लेख न होने पर भी जातकर्मादि शब्द मे “आदि” शब्द के द्वारा इन दोनो को 
अहण कर लिया गया है। 


१ ततस्तस्थ तदा राजा पितृकर्माणि सर्वश-) इत्यादि। आदि ७४११९ 
जातकर्मादि सस्कार कण्व' पुण्यकृता चरः। आदि छाई 
जातफर्माविकास्तस्य क्रिया स मुनिसत्तम । आदि १७८२ 
ससस्‍्कारे सस्छतास्ते तु॥ आदि १०९१८ 
अथाप्तवन्तो वेदोक्त/न्‌ सस्कारान्‌ पाडवास्तदा॥ आदि १५८१४ 
स॒ हि में जातकर्मादि कारयामास माधव। उ १४१॥९। श्ञा २३३॥२। आदि 
२२१७१। आदि २२१८७। उ १९०११९। अनु ९५२६ 
तत सवद्धयामास सस्कारेश्चाप्ययोजयत्‌। आदि १३०१८ 
ज़ियापच तस्या मुदितस्चक्ते स नृपसत्तमः। वन २९२२३। 
उ १९०१९ 

२ यस्मिन्‌ जाते मह॒तेजा छुल्तोपुत्रों युविष्किर * 

अयुत गा द्विजातिन्य प्रादान्निप्काइच भारत॥ आदि २२१६९ 

तस्य कृष्णो ददी हृप्टी बहुरत्न विजेषत । 

तथान्ये वृषिशादर्दूला . ॥अइब ७०१० 

डे. अभिमन्युमिति प्राहुराज्जुंनि पुरुपर्षभम्‌॥। आदि १२१६७ 
नाम चास्याकरोत प्रभु.॥ अहइब ७०१० 


ज््छ 
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(ज) चडाकर्म, (झ) उपनयन--चूडा व उपनयन सस्कार का विस्तृत 
विवरण महाभारत में नहीं है। सिर्फ त्ाम लिया गया है।' 

(ज्) विवाह--विवाह के सबंध में विवाह प्रकरण मे प्रकाश डाला जा 
चुका है। 

गोदान--दस सस्कारो मे यद्यपि गोदान का स्थान नहीं है, तथापि गोदान 
नामक एक वैदिक क्रिया थी। केशछेदत उसका मुख्य अग था। गो शब्द का एक 
अर्थ केश! और दान शब्द का एक अर्थ छेदन' भी है।' 

उपकर्सम--उपकर्म नामक एक और वेदिक अनुष्ठान का उल्लेख महाभारत 
मे मिलता है। गृहस्थ के लिए विहित सस्कारो से बाहर होने के कारण इसका नाम 
उपकर्म है। पिता प्रवास से घर वापस आने पर पुत्र के सिर पर हाथ रखकर कई 
मन्रों का जप किया करता था। वही जप उपकरमं का प्रधान अग है।* 


१० जातकर्माण्यानुपूर्व्यत्‌ चूड़ोपनयनादि च। 
चकार विधिवद्‌ धोम्यस्तेषां भरत सत्तम। आदि २२१८७ 
जातकर्माणि सर्वाणि ब्नतोपनयनानि च। अनु ९५२५ 
किया स्यादाससावृत्तेराचार्ये वेदपारगे। श्ञा २३४१२ 

२. गोदानानि विवाहइच। अनु ९२५ 

रे जातकमंणि यत प्राह पिता यक््चोपकर्मणि॥ शा २६५१६ 


नारी 


नारी के सबंध में जितने भी वर्णन मिलते है, वे सब एक दूसरे के इतने अन्त- 
विरोधी छगते हैं कि कही-कही तो सामजस्य बनाये रखना बहुत ही मुश्किल हो 
जाता है। नारी को नरक का द्वार भी कहा गया है और दूसरी तरफ उसे स्वर्गा- 
रोहण के र्ियि सोपान भी वतलाया गया है। 

नादी व पुरुष के मिलन मे ही गृहस्थ का ससार है। गाहेस्थ्य-निर्वाह मे नारी 
को विशिष्ट स्थान दिया गया है। उनके अधिकारों को महाभारत में खडित नही 
एिया गया है, वल्कि फिसी-किसी जगह तो अधिकार का क्षेत्र अस्वाभाविक रूप 
से प्रथस्त कर दिया गया लगता है। हस्तिनापुर के कोप का भार द्रौपदी पर डालना, 
प्रयाश्य मत्रणा सभा में गाधारी का साहचर्ये आदि घटनाओ को उदाहरणस्वरूप 
लिया जा सकता है। पुरुष व नारी के कर्मक्षेत्र मे अनेक प्रकार की भिन्नता होते 
हुए भी एक के कर्म में दूसरे की सहायता को विशेष रूप से स्वीकार किया गया है। 

पुत्र व कन्या मे समानता--सम्पूर्ण महाभारत में कन्या को दुःसह वोझ समझे 
जाने का एक भी उदाहरण नहीं मिलता। कन्या का जन्म होने पर पिता के चेहरे 
पर चिन्ता की एक रेखा तक नही होती थी। किसी ब्राह्मण कुमारी के छब्दो में 
अवश्य किचित्‌ व्यतिक्रम दिसाई देता है--इच्छुन्तु दुहिता किल।”' रामायण 
के एक जापि ने आक्षेप किया है--कन्यापितृत्व दु ख हि सर्वेपा मानकाक्षिणाम्‌ ।”' 
फिल्नु महाभारतीय समाज में कन्या का जन्म पिता के लिये 'भार' माना जाता 
था, ऐसा नहीं छूगता। दुह्ता को कृच्छुस्वरूप क्यो कहा गया, इसका कारण समझ 
में नही जाता। दृष्टान्त तो इसके उल्टे ही देखने को मिलते हैं। 

नासी के स्थान विचार मे प्रधान वस्तु चरित्र--उस काल की नारियाँ थी 
पूर्ठ ज्षत्रा में पुर्प की कर्मसगिती। महाभारत में सर्वत्र नारी का सहयोग ही दिसाई 
देता है। नारी की अज़ता से कही भी पुरुष की गति अवरुद्ध नही होती। गाधारी, 
उुक्ती, द्ौयदी, सुभद्वा, सत्यभामा, विदुला आदि स्तियो के चरित्र मे जो ओजस्विता 
भर फमनीयता का सम्मिश्रण देखने मे आता है, वही उस काल की नारी का स्थान 


१. लादि १५९११ 
२ उत्तरवाउ ९११ 


नारी ' 


विचार करने मे हमारा प्रधात आधार है। सब वारियों वैसी-ही' 'तैजस्विनी एव 
कत्तंव्यपरायण थी यह तो नही कहा जा सकता, क्योकि सांधारंण समाज की, या 
समाज के निम्न स्तर की नारियो के सबध मे कोई उदाहरण नहीं मिलता। 
ऐसी जगह नारियों के काम-काज के सबध मे जो विधि-निषेघ व्यवस्थित हुए है, 
उन्तकी सहायता से अनुमान करने के अलावा और कोई चारा नही है। महा- 
भारत मे जिन तारी चरित्रों से हमारा साक्षात्‌ परिचय होता है, उनका परिचय 
केवल नारीत्व रूप मे सीमित नही है, परिपूर्ण मनृष्यत्व' रूप मे वे परिचित हैं। 
उनकी पूर्णता व महिमा बहुत ही उच्च प्रकार की है। 

कन्या के भी जातकर्मादि संस्कार--पुत्र एवं कन्या में कोई बहुत ज्यादा 
अन्तर नही था। जातकर्मादि सस्कार जिस तरह पुत्र के किये जाते थे, उसी तरह 
कन्या. के भी किये जाते थे। महाराज शान्तन्‌ वन में पडे हुए कृप व कृपी (गौतम 
के पुत्र-कन्या) को उठाकर अपने घर लाये और शास्त्रानुसार उनके चामकरण 
आदि सस्कार किये। महाराज अश्वपति ने भी सावित्री के जातकर्म आदि सब 
सस्कार किये थे। 

पितृगृह में कन्या की शिक्षा--विवाह से पूर्व कन्या को पितृगृह मे अनेक 
विषयो की शिक्षा दी जाती थी। ( शिक्षा' मे स्त्रीशिक्षा प्रकरण देखिए) । कोई- 
कोई कुमारी पूजा-अचेनादि भी करती थी। पिता के घर गाधारी की शिवपूजा का 
उल्लेख किया गया है।' कुती ब्राह्मण एवं अतिथियों की परिचर्या पर नियुक्त थी।* 

दत्तक पुत्र की तरह कन्या का भी दान--सन्‍्तानहीन व्यक्त दूसरे की क्या 
भी लेते थे, यह प्रथा काफी अशो मे दत्तक प्रहण करने के समान थी। यदुश्रेष्ठ 
शूर ने अपनी कन्या पृथा, अपने फुफेरे भाई कुन्तीभोज को दे दी थी।' कुन्तीमोज 


१. यथवात्मा तथा पुत्रः पुत्नेण ठुहिता समा॥ अनू ४५११ 
ततः संवद्धयासास संस्कारेश्चाप्पयोजयत्‌। 
प्रातिपेयो नरश्रेष्ठो सिथुनं गौतमस्य तत्‌ ॥ आदि १३०१८ 
२: प्राप्ते काले तु सुषुवे कन्यां राजीवछोचनाम्‌। 
क्रियाश्च तस्या सुदितरचक्रे च नृपसत्तमः॥ वन २९२२३ 
- अथ शुश्राव विप्रे्यो गांधारी सुबलात्मजाम। 
आराध्य वरद॑ं देव भगनेत्रहरं हरम्‌॥ ओदि ११०९ 
४. नियुकता सा पितुगहे ब्नाह्मणातिथिपुजने ॥ आदि १११४ 
- अग्रजासथ ता कन्यां शूरोब्नुग्रहकांक्षिणे। 
भ्रददौ कुंतिभोजाय सखा सख्ये महात्मने ॥ आदि १११३ 


न्प्ण 


डा 


द्द्ड महाभारतकालीन समाज 


ने उसे अपनी लडकी की तरह पाला और स्वयवर-विधान ह्वारा उसका विवाह 
किया। कुतीभोज की कन्या होने के कारण पृथा का नाम 'कुती' हो गया था। 
बाद मे सवंत्र कुती को कुतीभोज की कन्या कहकर उल्लेख किया गया है। 
इससे पता चलता है कि पालिता कन्या भी दत्तक की तरैह होती थी। कन्या भी 
समाज मे पुत्र की तरह आदृत्त न होती, तो कुन्तीमोज शायद अपने भाई की कन्या 
को नही छेते। स्नेहवश यदि ले ली हो, तो भी विचित्र बात नही है। 
पितृगृह मे बालिका का काम-काज--पिता के घर कन्याएँ किसी-किसी 
पारिवारिक कार्य मे काफी सहायता करती थी। धीवरकन्या सत्यवती पिता के 
आदेश से नदी पार कराने वाली नौकाओ मे मल्लाह का काम करती थी।' 
कुती की अतिथि परिचर्या की चर्चा पहले ही की जा चुकी है। मह॒पि कण्व 
फल सग्रह करने के लिये जाते वक्‍त अतिथि सत्कार का भार शकुन्तला पर छोड 
गये थरे। इसलिये दुष्यन्त के पुकारते ही तापसीवेशघारिणी शकुन्तला ने राजा की 
अम्यर्थना की और पाद्य आदि देकर कुशल-प्रश्न पूछा।* 
विवाह काल तक कन्या पिता के घर ही प्रतिपालित होती थी। विवाह के 
उपयुक्त वयस होने पर साधारणत वरपक्ष की तरफ से ही सबंध के प्रस्ताव आते 
थे। 
किसी-किसी कुमारी का नंष्ठिक ब्रह्मचर्य--साघारणत सब कन्याएँ ही विवा- 
हित होकर घर-गृहस्थी चलाती थी। कोई-कोई नैष्ठिक ब्रह्मचयं का भी पालन 
करती थी। साधारणतया कुमारी कन्याओ की सख्या बहुत कम थी। 
योगिनी सुलभा--सुलभा नाम की एक योगिती वालब्रह्मचारिणी थी। 
मोक्षविद्या की चर्चा के उद्देश्य से वे देश-देशान्तरो का भ्रमण किया करती थी। 
मिथिला के धरंध्वज नामक राजा जनक की सभा मे उपस्थित होकर उन्होने जिस 
योग व अध्यात्म ज्ञान का परिचय दिया था, वह मोक्षघर्म मे वर्णित है। पहले उन्होंने 
१. नियुकता सा पितुर्गहे ब्राह्मणातिथि पूजने॥ आदि ११श४ 
दुहिता कुतिभोजस्य पृथा पृथुछछोचना। आदि ११२१ 
२. आजगाम तरीं घीमास्तरिष्यन्‌ यमुनां नदीम्‌।' 
सा तायंमाणो यमुनां मामुपेत्या ब्रवीत्तवा। आदि १०५८ 
सानब्नवीह्शकन्यास्मि घर्माय चाहये तरीम्‌॥ आदि १००४८ 
पितुनियोगाद्‌ भद्र ते दाश्वराज्ञों महात्मम.। आदि १००४९ 
३ श्रुत्वाथ तस्य त शब्द कन्या श्रीरिव रूपिणी। 
नि३चक्रामाश्नमात्‌ तस्मात्‌ तापसीवेषधारिणी। इत्यादि। आदि ७१॥३-५ 


नारी द्््‌ 


भिक्षुणी के वेश में राजसभा मे प्रवेश किया। राजा उनके असाधारण रूप- 
लावण्य एवं योगज-दिव्यकाति देखकर आश्चर्यंचकित हो गये। धर्मष्वज द्वारा 
यथा रीति अचित होने पर योगिनी सुलूभा ने राजा की योगशक्ति की परीक्षा करने 
के उद्देश्य से योग-बल द्वारा अपनी बुद्धि आदि वृत्ति को राजा की बुद्धि-वृत्ति से 
मिलाकर राजा को निश्चल करने की चेष्ठा की। राजा भी योग-प्रक्रिया मे अभिन्न 
थे। वे जरा भी विचलित हुए बिना तरह तरह के अटपटे प्रइन पूछकर सुलूभा की 
परीक्षा करने लगे, किन्तु सुलभा का मोक्षशास्त्र मे असाधारण पाडित्य देखकर मुग्ध 
हो गये और श्रद्धा से सिर झुका दिया। अपना परिचय देते हुए सुलभा ने राजा से 
कहा-- राजन, मैंने प्रधात नामक राजर्षि के वश मे जन्म लिया है, मैं ब्रह्मचारिणी 
हैँ, मुझे अपने उपयुक्त वर नही मिला। मैंने गुरुजनो से विद्या ग्रहण की है और 
अब नैष्ठिक ब्रह्मचय का अवलम्बन लेकर एकाकिनी भ्रमण कर रही हूँ। मैंने लोगो 
के मूँह से सुना था कि आप सोक्षघर्म मे प्रवीण है, इसलिये आपसे मिलने के उद्देश्य 
से मिथिला आई हूँ।”' 

तपिस्विनी शाण्डिल्य दुहिता--प्राचीन काल मे कुरुक्षेत्र के पास एक सिद्ध 
आश्रम था। शाण्डिल्य दुहिता ने वहाँ तपस्या करके सिद्धि-लाभ किया था। 
वह भी बालब्रह्मचारिणी थी।' 

सिद्धा शिवा--शिवा नामक वेदपरायण एक ब्राह्मण दुहिता ने समग्र वेदो 
का अध्ययन करके बाद को तपस्या द्वारा सिद्धिलाभ किया। ये भी ब्रह्मचारिणी 
थी।' 

नारी के नैष्ठिक ब्रह्मचयं के विरोध से एक उदाहरण--शल्यपर्व के सारस्वतो- 
पाख्यान मे कहा गया है कि कुणिर्गर्ग ऋषि की कन्या वृद्धावस्था पर्यन्त तपस्या 
मे सलग्त रही। वे इतनी वृद्ध हो गई थी कि एक जगह से उठकर दूसरी जगह भी 
नही जा सकती थी। अतएव उन्होने वह जीर्ण कलेवर त्यागकर परलोकगमन 
की कामना की। उन्हें देहत्याग की इच्छुक जानकर नारद ऋषि बोले, तुम तो 
असस्क्ृता (अविवाहित ) हो, तुम्हें तो किसी भी अच्छे लोक मे स्थान नही मिलेगा।”* 


१. ज्ञा ३२० वाँ जअ०। 
२. अन्नेव ब्राह्मणी सिद्धा कौमारब्रह्मचारिणी। 
योगयुक्‍ता दिव॑ याता तपःसिद्धा तपस्विनी ॥ इत्यादि। शल्य ५४।॥ ६-८ 
हे. अन्न सिद्धा शिवा नाम ब्राह्मणी देवपारगा। 
अधीत्य साखिलान्‌ बेदान्‌ छेमे स्वं देहमक्षयम्‌ ॥ उ १०९१९ 
४. असंस्कृताया: कन्यायाः कुतो लोकस्तवानघे॥ शल्य ५२१० 
५्‌ 


घ६ सहाभारतकालीन समाज 


वाद में उस वृद्धा तपिस्विनी ने प्राकश्ल॒गवान्‌ नामक ऋषिकुसार से विवाह किया 
और अल्प समय पदचात*ही परलोकगामी हुईं। नारद के इस विघान के विपरीत 
उदाहरण ही अधिक मिलते है। अतएवं यह विधान माना नही जा सकता। 

टीकाकार नीलकठ ने कहा है--विवाह से पहले एवं विधवा होने पर नारियाँ 
सत्यास की अधिकारिणी है।' इस उक्ति से पता लगता है कि नीरूकठ ने 
नैष्ठिक ब्रह्मच्य का समर्थन नही किया। नीलकठ के काल में शायद नारियो 
का नैष्ठिक ब्रह्मचय सब पसन्द नही करते थे। लेकिन उसके वावजूद भी, आज 
भी वाराणसी आदि तीथस्थानो मे नैष्ठिक ब्रह्मचारिणी तपिस्विनियाँ देखने से 
आती हैं। 

ब्रह्मवादिनी प्रभास-पत्नी--हरिवश मे उल्लिखित है कि अष्टम वसु प्रभास 
की पत्नी, विश्वकर्मा की जननी, बृहस्पति की भगिनी, ब्रह्मवादिनी एवं योग- 
सिद्धा थी। परिन्नाजिकाओं की तरह उन्होने भी अनेक देशो का भ्रमण किया था।'* 
इस उदाहरण से पता छूगता है कि जननी होकर भी, चाहने पर नारी सत््यास ग्रहण 
कर सकती थी। 

स्त्रियों की पराधीनता--स्त्रियो की स्वतस्त्रता महाभारत में स्वीकृत नही 
हुई है। वाल्यावस्था मे पिता के, यौवन मे पति के एव वृद्धावस्था मे पुत्र की देख- 
रेख मे रहना पडता था। किन्तु जो चिरकौमारय का ब्रत्त लेती थी, उनके लिये 
यह नियम लागू नही था।' 

विवाहिता स्त्री का सामयिक रूप से पितृगृहु आदि जाना--विवाहिता स्त्रियों 
का घर पतिगृह है, साधारण रूप से यही नियम था, परन्तु कारणवश कभी-कभी 
पिता के घर या दूसरे सबधी के घर भी चली जाती थी। पाडव जब वनवास के 
लिये निकले, तो सुभद्रा आदि स्त्रियाँ अपने-अपने बच्चो को लेकर पितृगृह चली गई 


१. स्त्रीणामपि प्राग्‌ विवाहाद्‌ वेधव्यादृइर्ध्य वा सन्यासेध्धिकारोउस्ति ४ 
नीलकंठ टीका--शा ३२०७ 
२. बृहस्पतेस्तु भगिनो वरस्त्री ब्रह्मवादिनों। 
योगसिद्धा जगत्‌ कृत्स्तमसक्ता विचचार ह॥ हरि प० ३॥१६० 
३. पिता रक्षति कौसारे भर्ता रक्षति योवने। 
पुत्रनाइव स्थाविरे भावे न स्त्री स्वात्तन्त्यमहंति॥ अनु डेद्दाश्डी 
अनु २०२१ 
नास्ति त्रिलोके सन्नी काचित्‌ या वे स्वातन्त्यमहँति॥ अनु २०२० 
प्रजापतिमत ह्ेतन्न स्त्री स्वातन्त्यमहेति॥ अनु २ण१४ 


नारी ६९७ 


थी। उनके भाई आकर उन लोगों को लिवा ले गये थे।' कृष्ण जब पाडवों से 
मिलने वन मे गये, तो सत्यमामा उनके साथ थी।' 

दीर्घकाल तक पितृगृह में रहता निनदचीय--विवाहिता स्त्रियों के दीघ॑कालू 
तक पिता के घर रहने को लोग अच्छी नजरो से नही देखते थे।' 

संतानहीन विधवाओ का पितृगृह से निवास--सतानहीन निराश्चित विधवाओ 
का पिता के घर रहना ही अविक प्रचलित था।* 

पातिद्नत्य ही आदश सतीत्व--पातित्नत धर्म पर वहुत जोर दिया गया है। 
महाभारत मे सतीत्व-वर्णन की बहुलता देखने मे आती है। विवाहिता नारी का 
परमधर्म था पतिभ्क्ति। पत्ति के परिवार के सब लोगो को सन्तुष्ट करना ही 
सती का प्रधान कार्य माता जाता था। इसीलिये गाधारी को विवाह के बाद समस्त 
कुरुवश की भलाई के लिये व्यस्त पाया जाता है।' 

सतीत्व परम धर्म--सावित्री, दमयन्ती, शकुन्तछा, गाधारी, द्रौपदी, सत्य- 
भामा, सुभद्रा आदि नारियो के चरित्र पर दृष्टिपात करने से पता रूगता है कि महा- 
भारत मे वेदव्यास ने आदर्श सतीत्व का ही चित्राकन किया है। सतीत्व की रक्षा 
में नारी का चरित्र अधिक उज्ज्वल हो उठता है। क्या घर और क्या जगरू; हर 
जगह नारी अपने पति की परम सहायक एवं सहधर्मिणी रही है। नारी ही गृह- 
लक्ष्मी है। 

नारी की तेजस्विता--शकुन्तला, गाधारी, कुन्ती एवं द्रौपदी के चरित्रो मे 
हम असाधारण तेज पाते है। 

शकुन्तला---पुत्र सहित शकुन्तछा जब हस्तिनापुर दुष्यन्त के दरबार मे उप- 
स्थित हुई, तो दुष्यत ने उसकी' उपेक्षा की। उस समय की फड़कते ओठो वाली 


१. सुभद्रामभिमन्यु#्च॒ रथमारोप्य कांचनस्‌। 
आउरुरोह रखे कृष्ण पांडवेरभिपुजितः॥ इत्यादि। वच २२४७-५१ 
२. उपासीनेषु विश्रेषु पांडवेष महात्मसु॥ 
द्रोपदी सत्यभासा च विविज्ञाते तदा ससमम्‌ ॥ बन २३२११ 
३. चारीणां चिरवासो हि बांधवेषु न रोचते। । 
कीत्तिचारित्रधरसघ्तस्तस्माक्षयतत सा चिरस्‌॥ आदि ७४१२ 
विप्रचासमला: स्त्रिः। उ ३९८० ज्ञातीनां गृहमध्यस्था। अनु ९३१३२ 
४. भगिनी चानपत्या। उ ३श७छ४ 
५. गास्धर्यापि वरारोहा शीलाचारविचेण्टिते:। 
तुष्टि कुरूणां सर्व्वेधां जनयामास भारत॥ जादि ११०१८ 
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शकुन्तला का जो चित्र अकित हुआ है वह उस्तकी तेजस्विता का द्योतक है। उसने 
राजा को जो नीतिसगत कठोर वचन कहे थे, क्रोध मे भी उस तरह के सन्तुलित,, 
समयोपप्रोगी वचनों का प्रयोग करना हर किसी के लिये सभव नही है। तेजस्विता 
के साथ धैर्य व वुद्धिमत्ता का ऐसा सम्मिश्रण शकुन्तला के चरित्र की असाधारण 
विशेषता है।' 

विदुला--विदुला नाम की क्षात्रधर्मरत दीघंदशिनी एक नारी का वर्णन 
भी मिलता है। उसका पुत्र सजय सिंघुराज द्वारा पराजित होकर बहुत ही दीनता 
से काल-यापत्‌ कर रहा था। जननी ने पुत्र को युद्ध के लिये उत्साहित करने के हेतु 
तरह-तरह के वीरता भरे उपदेश देते हुए कहा, पुत्र, तुम क्षेत्रिय-सन्तान हो। भूसे 
की आग की तरह धीरे-घीरे मत जलो। अधिक नही कर सको, तो सिर्फ एक मुहूर्त 
के लिए ही दावाग्नि की तरह अपनी शिखा फैछाकर दिखा दो कि तुम क्षत्रिय 
सनन्‍्तान हो। यदि तुम वीरता का प्रमाण नही दे सकते, तो तुम्हारी मृत्यु ही उत्तम 
है। जिस पुत्र मे शौर्य-वीय कुछ भी नही है, उसे पुत्र कहकर बुलाने में भी शर्म आती 
है। विदुला का पुत्रानुशासन अध्याय पढने से नितान्त आलूसी, कापुरुष मे भी 
कर्म-प्रेरणा जाग्रत हो जायगी। 

गाधारी--गाधारी भी अत्यन्त तेजस्विनी थी। दु शासन जब अपमानित करने 
के लिये द्रौपदी को वाल पकड कर घसीटते हुए कुरु-सभा में ले आया, तो गाधारी 
क्षोभ और लज्जा से ख्रियमाण सी हो गई। बाद में एक दिन घृतराष्ट्र के समीप 
उपस्थित होकर कहा, 'राजन्‌, तुम अपराध से मत डूबो, अशिष्ट पुत्रो के प्रत्येक 
आचरण का अनुमोदन करना तुम्हें शोभा नही देता। तुम युधिष्ठिर आदि के 
परामर्श से चछो। धर्मज्ञ विदुर तुम्हारे मत्री हैं, जैसा वे कहें, वैसा करो। कुल- 
कलकी दुर्योधन का परित्याग कर दो। लगता है, तुम्हारा पुत्रस्तेह ही इस वश के 
विनाश का कारण होगा। अब और गछूती मत करो, अपना कर्तव्य निश्चित करो, 
पुञ्रस्नेह के आकर्षण मे धर्म का; विसर्जत मत करो।* 

दोनो पक्षो की शान्ति के निमित्त पाँच गाँव माँगने के लिए श्रीकृष्ण पाडवो 
के दूत वनकर कुरुसभा मेः उपस्थित हुए। उनकी युक्तिसगत सब बातें व्यर्थ गई। 
तब धृतराष्ट्र के आदेश से विदृुर दीर्घदर्शी गाधारी' को राजसभाः मे लेकर आये। 


१. आदि छ४ड४॑ वाँ अ०। 
२. उ० १३३ वाँ अ०। 
३. त्वन्नेत्राः सन्‍्तु ते पुत्नाः सा त्वा दीर्णा: प्रहासिषु'। 
तस्मादय॑ मद्बचनात्‌ त्यज्यता कुलपासनः॥ इत्यादि! सभा छण्ा८ट-१० 


नारी 


शाधारी ने धृतराष्ट्र के मूख से सब वृत्तान्त सुनकर कहा, -“सॉ्ज्यकभी, धर्मार्थ- 
लोभी अशिष्ठ पुत्र को तुमने ही तो इतना सिर चढोयी: -है-स्स-वीपबुद्धि के सारे 
ऋुचक्रो का तुम्ही तो अनुमोदव करते रहते हो, मेरी बात तो कभी सुनी नहीं।” 
आाद मे उन्होने विदुर को भेजकर दुर्योधन को राजसभा मे बुलवाया और उसे बहुत 
समझाया-बुझाया।* 

कुन्ती--विदुला के वाक्य उद्धुत करके कृत्ती ने ही युधिष्ठिर को युद्ध के लिये 
उत्साहित किया था। उन्होंने कृष्ण से कहा था, “दरिद्रता और मृत्यु एक ही चीज 
हैं। क्षत्रिय-सन्तान शक्ति-सामर्थ्य होते हुए भी निर्बल की तरह अभिभूत होकर 
रहे, यह बहुत ही आइचय की बात है। कृष्ण, तुम युधिष्ठिर से कहना, मैंने उसे 
विदुला के वचन स्मरण करा दिये है, क्षत्रिय-सन्तान युद्ध मे भयभीत न हो। मैं 
क्षेतनिय-कन्या एवं क्षत्रिय-पत्ती हूँ मर चाहती हूँ कि क्षत्रिय-जननी के रूप में भी 
अपना परिचय दे सकूं।”* 

द्रौपदी--द्रौपदी के चरित्र मे और सब चीजो के साथ-साथ दुढता भी काफी 
दिखाई देती है। वनपर्व में युधिष्ठिर के साथ हुए उनके वार्तालाप मे क्षत्रिय- 
सारीसुलभ महाशक्ति का परिचय मिलता है।'* दुर्दान्त रूम्पट कीचक से भी वे 
डरी नही, उसके एक जोर के धक्के से वह हतभागा छिलन्नमूल वृक्ष की तरह गिर 
'पडा था।* वह हर प्रकार से एक परिपूर्ण स्त्री थी। उनके विकास के सर्वागीण 
चित्र ने सारे महाभारत को उज्ज्वरू बना दिया है। युधिष्ठिर ने पासा खेलते 
हुए जब उन्हें भी दाव पर लगा दिया, तो दु शासत के हाथो अपमानित होकर भी 
उन्होने घैंये नही छोडा। युधिष्ठिर के लिये दो-चार कदुवाक्यों का प्रयोग करता 
उस समय उनके लिये स्वाभाविक था, लेकिन पातिन्नत्य के अछावा और किस 
प्रवृत्ति ने उनकी इस स्वाभाविक इच्छा का दमन किया, यह कहा नही जा सकता। 
इस तरह के चित्तविक्षेप के समय भी वे विकल नही हुईं। वनवास काल में अम्लान- 
बदता द्रौपदी ते सब तरह के दु ख-कष्ट सहे। उनके चरित्र जैसा मृदु-कठोर नारी 
चरित्र सहाभारत में एक भी नहीं है। 

जुआ खेलते बवत द्रौपदी को दाँव पर लगाने में नारीत्व की सर्थादा (२)-- 
समाज मे स्त्रियों का स्थान बहुत ऊँचा था, इसके प्रमाण यद्यपि महाभारत में हर 
उ १२९ वाँ अध्याय। 
दारिद्रयमिति यत्‌ प्रोक्‍तं पर्यायमरणं हि तत्‌१ इत्यांदि। उ १३४१३-४४१ 
अवज्ञानं हि लोके:स्मिन्‌ सरणादपि गहितम्‌) इत्यादि! बल २८॥१२-३६ 
पपात शाखीव निदक्ृत्तमूल:॥ वि श१ध्च८ट 
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स्थान पर नही मिलते, फिर भी मोटे तौर पर यह कहा जा सकता है कि स्त्रियों के 
प्रति यथेष्ठ सस्मान प्रदर्शित किया जाता था। युधिष्ठिर ने जुआ खेलते हुए द्रौपदी 
को दाँव पर छूगा दिया था। यदि क्षत्रिय-धर्म पालन के अनुरोध से उन्होने ऐसा 
किया था, तव तो कहने की कोई वात ही नही है, वरन्‌ इससे युधिष्ठिर के साथ-साथ 
द्रौपदी का भी महत्त्व ही प्रकट होता है। अन्यथा इस आचरण का तात्पये समझना 
कठिन है। 

भार्या की प्रशंसा--भार्या की प्रशसा करते हुए कहा गया है--भार्या ही 
मनुष्य का आधा अग है, भार्या श्रेष्ठ सखी है, भार्या ही घर्मं, अर्थे व काम की मूल 
है।' जिनकी भार्या साध्वी एव पतित्रता हो, वे धन्य होते है। घरमें, अथे एवं काम 
ये तीनो भार्या के अधीन हैं। हर कार्य मे भार्या पुरुष की परम सहायक है। रोग- 
शोक से पीडित पुरुष का भार्या जैसा कोई उपचार नही है। जिसके घर मे: साध्वी 
प्रियवदा भार्या का अभाव हो, उसके लिये घर और जगल दोनो एक समान हैं।* 
पत्नी की साधुता से ही पुरुष का जीवन मधुर हो उठता है। धर्म, अर्थ, काम, 
सतान, पितृतृष्ति आदि पत्नी के ही अधीन हैं। भार्या के प्रति सदृव्यवह्ार करना 
सनुष्य मात्र का कत्तेव्य है।' 

पत्नी मातृवत्‌ सम्माननीया--भार्या लक्ष्मी से भिन्न नहीं है, उसके साथ 
जन्म-जन्मान्तर का सवध होता है। पत्नी मातृवत्‌ सम्मान योग्य है। गृहस्थ का 
आतनत्द, धर्म आदि सब कुछ पत्नी के अधीच है। अतएब पत्नी के प्रति असदू- 
व्यवहार करना उचित नही है। 


,, ** अद्धें भार्या मनुष्यस्थ भार्या श्रेष्ठठम सखा। प्ह्ः 
४4 भार्या सूलं त्रिवर्गस्थ भार्या सूल तरिष्यत.॥ आदि ७४४१ 
२. शा श४ंढ वाँ अ०। 
३. धर्मकामार्थकार्याणि शुश्रृूषा कुलूसन्तति । 
दारेष्वधीनों घर्मेइ्च पितृणामात्मनस्तथा॥ अमहव ९०४७ 
४. भार्यावन्‍्त प्रमोदल्ते भार्यावन्‍्त. थ्रिया युता'। आदि ७४४२ 
अ्षियः एताः स्त्रियों नाम सत्कार्या भूतिमिच्छता॥ अनु ४६१५ 
एतस्मात्‌ कारणाद्‌ राजन्‌ पाणिग्रहणमिष्यते। 
यदाप्नोति पतिभार्यामिह छोके परत्र चा। आदि छडाड७ 
तस्माद्‌ भार्या नरः पश्येन्मातृवत्‌ प्रुत्रमातरम्‌॥ आदि ७४४८ 
सुसंरद्धोपपि रामाणा न कु्यादप्रिय नरः। 
रतिं प्रीतिज्च धर्मज्ञ तास्वायत्तमवेक्य हि। आदि ७४।५१ 


नारी ७१ 


स्‍त्री जाति की पुज्यता--स्त्री जाति सर्वथा पूज्यदीया है। जिस परिवार 
में स्त्रियों का यथायोग्य सम्मान किया जाता है, उसमे देवता निवास 
करते है। स्त्रियाँ हर अवस्था में परम पवित्र होती है। जहाँ स्त्रियों का 
सम्मान नहीं किया जाता, वहाँ कोई भी शुभ आयोजन सफल नहीं होता। 
जिस परिवार मे स्त्रियाँ मनोदु ख से दुखी रहती है, उसमे हर शुभ कम विफल 
जाता है।' 

परिवार से नारी का सम्मान--हर परिवार मे गृहलक्षिसियाँ विशेष रूप से 
सम्मानित होती थी। द्रौपदी के सबंध में कहे गये युधिष्ठिर के एक वाक्य से पता 
लग जाता है कि धर्मपत्नी का स्थान कितना ऊँचा था। उन्होने कहा था-- 
“बह द्रौपदी हमारी प्रिय भार्या है, प्राणो से अधिक प्यारी है, माता की तरह 
परिपाल्या है व ज्येष्ठा भगिनी की तरह पूज्य है।” माता व वड़ी बहन हर 
परिवार में सम्मान व भक्ति की पात्री होती थी। इसलिये पत्नी को दोनो की उपमा 
दी गई है। नकुल और सह॒देव वन मे चलने से क्लान्त हो गई द्रौपदी के पाँव दवाया 
करते थे।* 

नारी छा स्वभावजात गुण--धी रता, कोमलता, व्याकुता नारी के स्वभाव- 
जात गुण है, यह ऋषि-मुनि कह गये हैं।' 

पतिव्रता का आचरण--नारी को मधुर स्वभाव वाली होना चाहिये। सुवचना, 


१. पृज्या छालमरितव्याइच स्त्रियों नित्य जनाधिप। 

स्त्रियों यत्र च पृज्यल्ते रमन्ते ततन्न देवताः॥ अनु ४६५ 
पुजनीया महाभागाः पुण्याइच. गुृहदीप्तयः। 

स्रियः श्रियों गृहस्योक्तास्तस्माद्‌ रक्ष्य विशेषतः॥ उ ३८१११ 
अपूजिताइच यत्रेता सर्वास्तत्राफला: क्ियाः। 

तदा चेतत्‌ कुल नास्ति यदा शोचन्ति जामयः॥ अनु ४६॥६ 
जामीहाप्तानि गेहानि निकृत्तानीव कृत्यया। 

नेव भान्ति न वर््धन्ते क्षिया हीतानि पाथिव॥ अनु ४६७ 
« इये हि नः प्रिया भार्या प्राणेम्योषपि गरीयसी। 

सातेव परिपाल्या च पृज्या ज्येष्ठेव च स्वसा॥ वि ३१७ 
» तसया यमौ रक्‍ततली पादौ पूजितलक्षणों। 
करास्यां किणजाताम्यां शनकेः संतवाहतु:॥ वन १४४२० 
४. सृदुत्वक्च तनुत्वज्च॒विक्लवत्व॑ तयव च। 
स्त्रीगुणा ऋषिपिः प्रोक्‍्ता धर्मतत्त्वायनिब्चये॥ अनु १श१४ 


हे । 


न्प्प 
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सुखदशेना व अनन्यचित्ता होकर घर्माचरण से पति की सहायता करनी चाहिए। 
जो नारी पति को देवता मानती है, वही धर्मभागिवी होती है। जो हमेशा पुत्र- 
मुख-दर्शत की तरह पति-मुख-दर्शन से आनन्दित होती है, वही साध्वी है। जो 
पत्नी पति के कठोर वचन सुनकर भी प्रसन्नमुख सदव्यवहार कर सके, वही असली 
पतिब्रता होती है।' साध्वी रमणी को पति के अछावा और किसी का भी 
उच्छिष्ट भोजन व पादगप्रक्षाऊन नही करना चाहिये। दमयन्ती ने चेदिराजपुरी में 
और द्रौपदी ने विराटपुरी मे रहते समय इत सब नियमों का पालन किया था। 
(वन ६५६८, २६५३, वि० ९१२)। 

पुत्र की अपेक्षा पति प्रिय--जो स्त्री दरिद्र, दीन, व्याधिमुक्त, पथश्नम से 
क्लान्त पति की पुत्र की तरह प्यार से सेवा करती है, वही धर्मप्राण है। जो कुदु- 
वियो का भरण-पोषण करती है, काम, भोग, ऐश्वर्य या सुख मे कभी भी पति के 
अलावा किसी दूसरे पुरुष का ख्याल नही करती, वही धर्मचारिणी कहलाती है। 
साध्वी नारी पुत्र की अपेक्षा पति को अधिक चाहती है।' 

तपस्विती ग्रृहिणी--प्रात अँधेरे उठकर जो गृह कार्यो मे रूम जाती हैं, 
गोवर द्वारा घर को लीप पोत कर साफ करती हैं, अग्निका्य (खाना बनाना) गादि 
निपाठती हैं, देवता व अतिथियो की सेवा मे सहायता करती हैं, परिवार के सब 


१. सुस्वभावा सुवचना सुवृत्ता सुखदशेना। 
अनन्यचित्ता सुमुखी भतुं" सा घर्मचारिणी॥ इत्यादि। अनु १४६॥। 
३५, ३६ 
देवत परम पति.। अश्व ९०५१५। ज्ञा श्४५ वा अ०-- 
१४८ वाँ अ०। 
पुन्रवकत्रमिवासीक्ष भत्तुवेंदनसोक्षते। 
या साध्वी नियताहारा सा भवेद्धमंचारिणी।॥ इत्यादि।-अनु श१४दा 
रे८-४२ 

२. दरिद्र व्याधित दोनमध्वना परिकरश्शितम्‌। 
पति पुत्रसिवोपास्ते सा नारी धर्मचारिणी॥ इत्यादि। अनु श्डछ्ष 
डड, ४५ 
पुत्रलोकात्‌ पतिलोका वृण्वाना सत्यवादिनी । 
प्रियान्‌ पुत्रान्‌ परित्यज्य पाडवाननुरुष्यते॥ उ ९०४४ 
काम स्वपितु बालोध्य भूमौ मत्यवश गतः। 
लोहिताक्षो गुडाकेशो विजयः साधु जीवतु। अइब ८०१३ 


चाचा मर 


लोगो के भोजन कर लेने पर स्वय अजन्नग्रहण करती है, सास-ससुर आदि के प्रति 
भक्ति भाव वरतती है, वही तपिस्विनी होती है।' 

जो सरल प्रकृति व सत्यभाषिणी होती है, देवता व अतिथि की परिचर्या से 
आनन्दित होती है, जो कल्याणमयी एवं पतित्नता हैं, लक्ष्मी स्वय इन सती लक्षिमयो 
की आश्रित होकर निवास करती है।' यही सदगृहिणी के लक्षण माने जाते थे। 
जो इसके विपरीत आचरण करती है, उनका स्थान बहुत भिन्न होता है। समाज 
की दृष्टि मे वे बहुत हेय होती है। 

सास की वुराइयाँ करते फिरना, उसे घर के कामो से सलूग्न रखना, एवं पति 
के प्रति दुव्यंवहार करना, अत्यन्त गहित है। शपथप्रकरण मे इन सब वातो का 
उल्लेख किया गया है। उस काल मे, शपथ लेते हुए कहा जाता था, 
“जिसने अमुक गहिंत कार्य किया हो, उसुने पति के प्रति दुव्येवहार किया हो।” 
अर्थात्‌ उस पाप का फल उसे ही भोगना पडेगा। किसी साध्वी के मुंह से इस 
तरह का शापथवाक्य सुनकर लोग मत में सोचते थे कि जिसने इतने बडे पाप 
(पति के प्रति दुर्व्यवहार) के ताम से शपथ खाई है, उसने ऐसा गहित काम नही 
किया होगा।' 

सांसारिक कार्यों में स्त्री का दायित्व--प।रेवार के सब छोटे-मोटे कार्यों 
की देख-रेख करना स्त्री का ही काम था। द्रौपदी सत्यभामा सवाद मे आया है 


१. कल्योत्यानरतिनित्यं गृहशुश्रूषण. रता। 
सुसंमृषुक्षया चेव गोश्क्ृत्कृतलेपना ॥ 
अग्निकार्यपरा नित्यं सदा पुष्पबलिप्रदा। 
देवतातिथिभृत्यानां निर्वाप्य पतिना सह॥ 
शेषानमुपभुझ्जाना यथान्याय यथाविधि। 
तुष्टपुष्ठजना नित्य नारी धर्मेण युज्यते॥ 
इवश्ुश्वशुरयोः पादो तोषयन्तो गुणान्विता। 
मातापितृपरा नित्य या नारी सा तपोधना॥ अनु १४६ ४८-५१ 
२ सत्यस्वभावावसयुतासु बसामि देवह्विजपुजिकासु। इत्यादि। अनु ११ 
११-१४ 
३. इवश्वापवादं॑ बदतुभुर्भवतु दुर्सना:। अनु ९४३८ 
नित्य परिसवेच्छवश्ु भत्तुर्भवतु दुर्मता:। 
एका स्वादु समइनातु विसस्तेन्यं करोति या॥ अनु ९३१३१ 
यदा इ्वश्न्‌ स्नुषा चुद्धां परिचारणे योक्ष्यते। ज्ञा २२९७११३ 


छड४ड महाभारतकालीन समाज 


कि गृहस्वी के हर कार्य मे द्रौपदी का एक विशेष स्थान था। उनके ऊपर भार डाल 
कर ही पाडव निश्चिन्त होकर अपना-अपना कार्य कर पाते थे।' 

पुरुष के विकास मे नारी की सहायता--थदि इन सव उदाहरणो को उस काल 
के सामाजिक चित्रो के रूप मे लिया जाय, तो निस्सन्देह कहा जा सकता है कि पुरुष 
का सम्पूर्ण विकास नारी की कार्य-कुशछता पर निर्भर होता है। महाभारत मे 
इसके दृष्टान्त पद-पद पर मिलते हैं। पति के सर्वांगीण विकास मे पत्नी के गृह- 
कार्य बहुत ही सहायक थे। 

भोजनादि का तत्त्वावधान--विशेषत खाने-पीने के मामले मे हर तरह की 
खोज-खवर रखना स्त्रियों का ही काम था। काम-काज के अवसरो पर स्वय 
भूखी रहकर सवकी खोज-खबर लेने एवं श्लुखलावद्ध सब कार्य सम्पादित करने से 
उस काल की औरतें बहुत पटु होती थी।”' 

पातित्रत्य का फल---एक स्थान पर कहा गया है कि जो नारी पतिसेवा जैसे 
घर्मपथ पर चलती है, वह अरुन्धती की तरह स्वर्ग मे भी पृजी जाती है।' पतित्नता 
स्त्री का माहात्म्य तरह-तरह से चित्रित हुआ है। देवता भी जिस लोक से वचित' 
रहते है, पतित्नता स्त्री को वह सहज रूप से प्राप्त हो जाता है। 

सतीत्व एक प्रकार का योग--महाभारत के अध्ययन द्वारा पता चलता है 
कि सतीत्व एक तरह का योग' है। यौगिक प्रक्रिया हारा ऐडवर्य छाभ किया जाए 
सकता है, यह योगशास्त्र मे प्रसिद्ध है। सतीधर्म के प्रतिपालन से भी नारी अनन्तः 
ऐश्वये की अधिकारिणी होती है। इस तथ्य को समझाने के लिये अनेकों उपा- 
ख्यानो का उल्लेख किया गया है। 

पतिब्रता उपाख्यान--वनपवे के पतित्नता उपाख्यान मे योग-ऐश्वर्य के बारे 
में बहुत कहा गया है। एक कथा यह भी है--कौशिक नाम का एक ब्राह्मण 
वेद, उपनिपद्‌ आदि शास्त्रो का अध्ययन करता था। एक दिन वह वृक्ष के नीचे 


१. मयि सर्व समाजस्य कुदटुम्ब॑ भरतर्षभा । 
उपासनरता सर्वे घट्यान्त बवरानने॥ वचन २३९५४ 
२ अभुक्‍त भुक्तवद्वापि सर्वमाकुब्जवामनम्‌। 
अभुज्जाना याज्ञसेनी प्रत्यवेक्षद्‌ विद्याम्पते॥ सभा ५रशडेंट 
३. इस घर्मेपथ नारी पालयन्ती समाहिता। 
अरुघतीबव नारीणा स्वर्गलोके महीयते॥ अनु १२३॥२० 
४. सति नानाविधा छोका यास्त्वं झ्कक्त ल पदयसि। 
पदयामि यानहूं लोकानेक पत्न्यक्च या स्त्रिय ॥ अनु ७३॥२ 


नारी 
कप हाय / 

बैठा वेद की आवृत्ति कर रहा था, इसी समय पेड पर बैठे एँक; वर्क.नें ब्राह्मण के 
ऊपर वीट कर दी। ब्राह्मण ने ऋुद्ध होकर उसकी तरफ देखो। ब्राह्मण की कुद- 
दृष्टि से वक का प्राणबूल्य झरीर नीचे आ गिरा। इससे ब्राह्मण को बहुत खेद 
हुआ और वह भिक्षावृत्ति करके जीवन यापनत करने लगा। एक वार किसी 
गृहस्थ के दरवाजे पर जाकर उसने भिक्षा के लिये प्रार्थना की। घर की मालकिन 
उसे प्रतीक्षा करने के लिये कहकर बतेन माँजने छगी। ठीक उसी समय उसका भूखा- 
प्यासा पति घर आया। गृहलक्ष्मी ब्राह्मण से थोडी देर और प्रतीक्षा करने को 
कहकर पति की सेवा मे रूग गईं। बाद मे जब ब्राह्मण को भिक्षा देने गई, तो देखा 
ब्राह्मण गुस्से से आगववूला हो रहा था। स्त्री ने क्षमा-प्रार्थना करते हुए समस्त 
घटना कह सुनाई। ब्राह्मण ज्ञान्त होने के बजाय और भी जलू-भुन गया। पतिब्नता 
स्त्री बोली, “गुस्सा करके मेरा क्या बिगाडोगे, मै कोई बक तो हूँ नही ! ” ब्राह्मण 
पतिब्रता का अलौकिक प्रत्यक्ष ज्ञान देखकर अत्यन्त लज्जित हुआ। अपनी तपस्या 
का अधूरापत समझने पर एवं क्रोधजय करने का उपदेश सुनकर पतिक्रता के 
निर्देशानुसार शास्त्रों के तत्त्व जानने के लिये वह मातृपितृभक्त व्याध के पास 
मिथिला चला गया। इस उपाख्यान से पता लूगता हे कि पतिसेवा से ही उस स्त्री 
ने असाधारण यौगिक क्षमता अर्जित की थी।' 

गांधारी का कृष्ण को अभिश्ञाए--महाभारत मे बताया गया है कि इस तरह 
की असाधारण शवित पतित्रताओ को सहज प्राप्त थी। पुन्रशोक से अधीर गाधारी 
ने कुरुक्षेत्र की व्मशानभूमि मे कृष्ण को जाप दिया था--- हे कृष्ण, मेरे पुत्रो और 
पाडवो मे कलह थी, तुम चाहते, तो उसे मिटा सकते थे। समर्थ होकर भी तुमने 
उपेक्षा की। मैं तुम्हे शाप देती हूँ कि तुम्हारे सब ज्ञाति (पितृवश मे उत्पन्न) 
आपसी कलह द्वारा विनष्ट होगे और तुम भी बुरी मौत मरोगे। पतिसेवा द्वारा 
मैने जो पुण्य अजित किया, उसी पुण्य के वर पर मैने तुम्हें अभिशाप दिया है।”* 

आदिपवे के वसिष्ठोपाख्यान मे भी एक पतिन्नता के आँसुओ का अग्नि मे 
परिणत होना दिखाया है।* 

दमयन्ती हारा व्याध का भस्म होना--हु खी दमयन्ती के क्रोध से रूम्पट 


१. बन २०४ याँ अध्याय । 
२. पतिशुभूषा यन्से तपः किछिचदृपाजितस्‌ । 
तेन त्वां दुरवापेन शपस्थे चक्रादाघर 0 स्त्री रपाौ४२ 
३. तस्या: क्रोधाभिभूताया यास्यश्रूव्यपतन्‌ भुवि। 
सोएरिनिः समभवद्दीष्तस्तञ्च देश व्यदीपयत्‌ ! आदि १८२१६ 


जद महाभारतकालीन समाज 


व्याघ तत्क्षण भस्म हो गया था।' सती के असाधारण माहात्म्य को प्रकट करना ही 
इन सब उदाहरणो की सार्थकता है। उस काल मे पातित्र-य धर्म को बहुत श्रद्धा 
की दृष्टि से देखा जाता था, इसमे सन्देह नही है। सम्भवत स्वर्गादि फलश्रुतियाँ 
भी सारियो को पातित्रत्य की ओर आकर्षित करने के उद्देश्य से ही रची गई थी। 

सावित्नी-उपाख्यान--सावित्री-उपाख्यान सर्वजनविदित है। सतीत्व की शक्ति 
से सावित्री ने अनेक असम्भव कार्यों को भी सभव वना दिया था।' 

पातिब्रत्य समाज का आदर्श--नारी को पतिन्नता एवं उत्तम गृहिणी बनाना 
ही समाज का आदझ था। हर जगह पतिन्नता के माहात्म्य का इस तरह कीर्तेन 
किया गया है कि लगता है, उस समय के समाज मे नारी को गृहलक्ष्मी' रूप मे पाना 
ही सबसे बडी वात थी। और नारियो के आदर्शरूप में सीता, सावित्री, दमयन्ती 
एवं गाँव की पतित्नता कुलवथुएँ विद्यमान थी। ये सब उपाख्यान भी' सतीधर्म 
के उदाहरण स्वरूप ही लिये गये हैं। 

कल्याणी को किस तरह आश्ञीर्वाद दिया जाता था--गुरुजन कल्याणी को 
किस तरह आश्ञीर्वाद देते थे, इसका एक नमूना आदिपवे मे मिलता है। नववधू 
द्रौपदी के सास कुन्ती देवी को प्रणाम करने पर उन्होने आशीर्वाद देते हुए कहा--- 
“इन्द्राणी जैसे इंद्र की, स्वाहा जैसे अग्नि की, रोहिणी जैसे सोम की, दमयन्ती 
जैसे नल की, भद्दा जैसे वेश्रवण की, अरुषती जैसे वशिष्ठ की, एव लक्ष्मी जैसे विष्णु 
की अनुगामिती हैं, तुम भी इसी तरह पति की अनुगामिनी बनो। वीरपुत्र की माता 
बनो, सुख से जीवन विताओ, सुहागिन, पतिब्रता और यज्ञपत्नी वनो। पतियों द्वारा 
जीती गई पृथ्वी के मणि-रत्व आदि अइ्वमेघ यज्ञ में ब्राह्मणो को दान करो॥” 


१ उत्तसात्रे तु बचने सत था मृगजीवन.। 
व्यसु. पपात सेदिन्यामग्निदग्घ इब द्रुम' 0॥ वन ६३॥३९ 
२. वन २९६ वाँ अध्याय। 
३ यथेन्धाणी हरिहये स्वाहा चेब विभावसौ। 
रोहिणी च यथा सोमे दमयन्ती यथा नले॥ 
यथा वैश्ववर्ण भद्रा वशिष्ठे चाप्यरुन्धती। 
यथा नारायण लक्ष्मीस्तथा त्व भव भत्तंषु॥ आदि १९९५, ६ 
जीवसूर्वीरसुभंद्रे बहुसोरूपसमन्विता। 
सुभगा भोगसम्पन्ना यज्ञपत्नी पतिन्रता॥ आदि १९९७ 
पतिभिनिज्जितामूर्वी' विक्रमेण सहावले । 
फुरु ब्राह्मणसात्‌ सर्वामबवमेघे सहाक्रतो॥ जादि १९९१० 


नारी छ७ 


उसी नववधू ने जब पाँचों पतियो के साथ वन गमन किया, तो फिर कुन्ती ने उपदेश 
देते हुए कहा--- वत्से, इस महान्‌ विपत्ति मे भी शोक मत करता, तुम शीलू एव 
आचार मे उत्कृष्ट हो, विशेपत. स्त्रीर्म से अभिज्ञ हो। पतियों के साथ कैसा 
व्यवहार करोगी, उन्हें यह बताने की जरूरत नही है, घुम साध्वी हो, तुम्हारे द्वारा 
पितृकुल एवं भतृकुल दोनो कुल अलक्षत हुए हैं।”' 

अनुशासन पर्व मे गाधारी के प्रश्त के उत्तर मे उमा ने जिस तरह स्त्रीधर्म की 
व्याख्या की है, उससे भी लगता है कि उस काल मे पातित्रत्य ही स्त्री का चरम लक्ष्य 
था। धर्म, अर्थ और काम इन तीनो में पति की सहायता करना नारी जीवन की 
परम सार्थकता समझी जाती थी। पत्ति को देवता के समान समझना, स्त्रियों 
का ऊँचा आद्ों माना जाता था। हर वात मे एक ही स्वर दिखाई पडती है। 

अग्नि की साक्षी में सहर्धरिणीत्व का ग्रहण--पिता, भाई आदि जब कन्या का 
विवाह करते हैं, तव अग्नि के सम्मुख नारी पति की सहधर्मिणी रूप मे स्वीकृत होती है।' 

स्वतन्त्र रूप से यज्ञादि मे अनधिकार--पति को छोडकर स्वतस्त्र रूप से याग- 
यज्ञ, ब्रत, उपवास आदि धर्मकार्य करने का विवाहिता स्त्री को अधिकार नही है। 
उसे तो एकमात्र पति-सेवा से ही स्वगेश्राप्ति हो जाती है, महाभारत का यही 
कहना है। पति की अनुमति मिलने पर ही वह ब्रत-उपवास आदि कर सकती है।* 

शाण्डिली-सुमना-संवाद--शाण्डिली-सुमना-सवाद में भी स्त्रियों का धर्म 
वर्णित हुआ है। वहाँ भी गाण्डिली सुमता को सतीधर्म पर जो उपदेण देती है, वह 
ठीक अनुशासन पर्व के १४६वें अध्याय की उक्ति के समान है। एकमात्र पतिसेवा 
करके ही शाण्डिली ने देवछोक में स्थान पाया था। 

प्रोषितभतुंका का व्यवहार--पति जिसे अच्छा न समझता हो, ऐसा कोई काम 
नहीं करना चाहिये। मगलसूत्र धारण (? ) करके ताम्बूल आदि का वर्जन करके 


१. वत्से शोको न ते काये: प्राप्पेद व्यसन महत्‌। 
स्त्रीधर्माणामभिज्ञासि शीलाचारवती तथा॥। 


न त्वां सन्देष्ट्महामि भर्तृत प्रति शुचिस्मिते। 

साध्वी गुणसमापन्ना भूषितं से कुरूहयम्‌॥ सभा ७९४, ५ 
२. स्त्रीधर्मः पूर्व एवायं विदाहे बन्धुमि. कृतः। 

सहधर्मचरी भर्त्तुभवत्यग्निससीपत:॥ अनु १४६३४ 
३. नास्ति यज्ञक्रिया काचिच्न भ्रार्ध नोपवासक। 

घर्म. स्वभर्चुशुभूषा तया स्वर्ग जयन्त्युत॥ अनु ४६१३ 

ययाप्रत्याश्रयो घर्मः सत्रीणां लोके सनातनः॥ अनु ५९२९ 
४. अनु १२३ वाँ अध्याय । 


छ्ट सहाभारतकालीव समाज 


पति के ध्यान मे काल-यापन करना चाहिए। अजन, रोचना, सुगधित तेल, स्तान 
साला, गधादि का अनुलेपत एवं अन्यान्य प्रसाधन प्रोषितभ्तृका के लिए सम्पूर्ण 
रूप से परित्याज्य हैं। हर तरह के आमोद-प्रमोद से दूर रहकर उसे केवल पति की 
कल्याण कामना मे रत रहता चाहिये।' 
नारी का युद्ध करना (? )--महाभारत मे नारी कही भी योद्धा के वेश में 
दिखाई नही देती । शिखण्डी को यदि नारी रूप मे लिया जाय, तो वस वही एकमात्र 
उदाहरण है, किन्तु शिखण्डी तो बाद मे पुरुषत्व को प्राप्त हो गया था। 
विवाहिताओ का अन्त पुर वास--विवाहिता नारियाँ साधारणत अत पुर मे ही 
वास करती थी। लेकिन भद्गसमाज मे अन्त पुर प्रथा हर जगह प्रचलित नहीं थी।'* 
अन्यत्र गसन के लिये अनुमति ग्रहण--विवाहिता महिला को अगर पिचालय 
आदि जाना होता था, तो सास-ससुर आदि गुरुजनों से अनुमति लेनी पडती थी।' 
उत्सव आदि से बहिर्गमत---विशेष-विशेष उत्सवो मे न्ारियाँ भी योग देती थी। 
सश्चान्त घर की महिलाएँ शिविका मे आती-जातो थौं--शिविका का व्यवहार 
काफी होता था। पालकी आदमी ही ले जाते थे। यह नियम आज भी बहुत से 
स्थानों से प्रचलित है। पूर्वी वगाल के ग्रामाचलो मे अभी भी पालकी और शिविका 
(डोली) का व्यवहार होता है।' 


१ 


प्रवास यदि से जाति भर्तता कार्येण फेनचित्‌ । 
संगलैवेंहुसियुक्ता भवासि न्तियता तदा॥ इत्यादि। अनु १२३१६; १७ 
नगरादपि याः काश्चिद्गसिष्यन्ति जतादेनम्‌। 
द्रष्टु कन्यइ्च कल्याण्यस्ताइच यास्यन्त्यनावुताः॥ उ ८६१६ 
या नापक्यदचल्नससम्‌॥ जश्न १५११३ 
* युविष्ठिरस्थानुसते जनादंचः॥ अरब ५श५५ 
४. शातकुस्भसय दिव्य प्रेक्षागारमुपागसत्‌ । 
गांधारी च सहाभागा रुन्ती च जयताम्वर। 
स्त्रिययच राज़. सर्वस्ताः सप्रेष्या. सपरिच्छदाः॥ आदि १३४१५ 
५. तत- कन्यासहलेण चृता शिविकया तदा। 
पितुनियोगात्त्वरिता नि३चक्राम पुरोत्तमात्‌॥ आदि ८०२१ 
प्रास्थापयद्‌ राजसाता श्रीमतों नरवाहिना॥ 
यानेन भरतश्रेष्ठ स्वन्नपानपरिच्छदाम्‌ 0। वन ६९४२३ 
द्रौपदी प्रमुख्ाइचापि स्त्रीसधा. शिविकायुत्ता.॥ इत्यादि। आश्र २३१२ 
प्रषयिष्ये तवार्थाय चाहिनीं चतुरंगिणीम्‌॥। आदि ७३२१ 


र्‌ 


५ 


न्च्ण 


नारी 
न्न्स्ल्प््ाः 

पुरुष भी स्त्रियों के साथ रहते थे--उत्सव आदि में या किसी अन्य कारण 
से महिलाएँ जब बाहर जाती थी, तो पुरुष भी उनके साथ जाते थे। ब्राह्मण आदि 
हर जाति के लोगो मे यह नियम था। धती परिवार की महिलाओ के तत्त्वावधान 
के लिए उस समय एक अध्यक्ष नियुक्त होता था। 

सुनि-ऋषियों का सपत्नीक पर्यटल--लोक-शिक्षा के उद्देश्य से मुनि-ऋषि 
देश-विदेश का पर्यटन करते वक्‍त अपनी-अपनी पत्नी को साथ ही रखते थे। उपयुक्त 
श्रोता या जिज्ञासु मिलने पर दोनो ही उपदेश देते थे।' 

सभा-ससिति में नारियों का आसच--सभा-समिति आदि मे नारियो के बैठने 
की व्यवस्था अलग की जाती थी। कौरव-पाडवो की परीक्षा के उद्देश्य से जो प्रेक्षा- 
गार बताया गया था, उससे भी महिलाओ के बैठने के लिए एक तरफ ऊँचा मच 
बनाया गया था। गाधारी, कुती आदि महिलाएँ उसी मच पर बैठी थी।' 

सोसरस पात--कुत्ती की एक उक्ति से पता चलता है कि पति के साथ सोम- 
रस पान करने का अधिकार स्त्री का भी था। 

चानप्रस्थ अवलूस्बतन--वयस होने पर पुत्रवध्‌ के ऊपर गृहस्थी का भार छोड- 
कर कोई-कोई स्त्री वानप्रस्थ आश्रम से प्रवेश करती थी। सत्यवती, कुन्ती, गाधारी 
सत्यभामा आदि महिलाओ के प्रव्नज्याग्रहण का वर्णन महाभारत मे हुआ है।' 


१. सुहर्तोदित आदित्ये सर्वे बालपुरस्कृताः। 
सदारास्तापसान्‌ द्॒ष्टूं निर्ययुः पुरवासिवः॥ 
स्त्रीसंघाः क्षत्रसंघाइच यानसंघसमास्थिताः॥ 
ब्राह्मणेः सह निर्जग्मुरब्नाह्मणानाउच योषित:॥ जादि १२६॥१२, १३ 
स्च्यध्यक्षयुप्ताः प्रयषु:॥ आश्ष २३१२ 
२. साध्वी चेवाप्यरुन्घती। अनु ९३२१ 
३. संचांइच कारयासासुस्तत्र जानपदा जनाः। 
विपुलानुच्छुपोपेतान्‌ शिविकाइच भमहाघना;॥ आदि १३४१२ 
४. पीतः सोसो यथाविधि। आश्र १७१७ 
५. बन ययो सत्यवती स्तुषाभ्यां सह भारत॥) आदि १२८१२ 
इवश्रूश्वशुरयो: कृत्वा शुश्रूषां वनवासिना:॥ 
तपसा शोषयिष्यामि युधिष्ठिर कलेवरम्‌॥ आश्र १७४२० 
गांधारीसहितों घीमानम्यनन्दद्‌ ययाविधि॥ अस्य १ए२ 
सत्यभामा तयैवान्या देव्यः कृष्णस्य सस्मताः। 
चन॑ प्रविविद्यु राजन्‌ ! तापस्ये कृतनिइचया:॥ सौ० छाछड 
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उद्देश्य फी सफलता के निमित्त तपस्था--सुलभा, शिवा आदि ब्रह्मचारिणियो 
की तपस्या का उद्देश्य मोक्ष-प्राप्ति था। प्रतिहिंसा वृत्ति को चरितार्थ करने के निमित्त 
फामिराज-कन्या अम्बा ने तपस्या मे आत्मनियोग किया था। अवा काशिराज की 
ज्पेप्ठा कन्या थी। उसने मन ही मन शाल्वपति को अपने पति रूप मे वरणकिया था। 
भीष्म को यह वात मालूम नही थी, वह दूसरी दोनो वहनो के साथ विचित्रवीर्य का 
विवाह फरने के निमित्त अवा को भी उठा छाये थे। वाद मे अवा के मुख से उसके 
संकल्प के विषय में सुनकर वृद्ध ब्राह्मणो एवं घाय को साथ करके अबा को गाल्वपति 
के पास भेज दिया। जाल्वपति मे अवा को अन्य-पूर्वा समझकर ग्रहण नही किया। 
अबा ने भीष्म को ही अपने दुर्भाग्य का कारण समझा और उनके निधन का सकल्‍्प 
करके तपस्या में निरत हो गई। कठिन तपस्या करने के वाद उसने स्वय ही चिता 
जलाकर अपने गरीर की आहुति दे दी। उसके वाद अगले जन्म मे द्वुपद दुहिता 
शिसण्डी के रूप मे जन्म लिया और महादेव के वरदान से पुरुपत्व लाभ किया।* 
स्त्रियों की निनदा--साधारणत नारी की काफी प्रशसा होते हुए भी कही- 
कही उसका व्यतिक्रम हुआ है। नारद-पचचूडा-सवाद मे नारद के प्रश्न के उत्तर 
में पचचूडा ने नारी के जिस स्वरूप का वर्णन किया है, उससे पता लगता है, नारी 
दोपो की खान है। उसे पाप-पुण्य, धर्माधर्म आदि का जरा भी ज्ञान नही होता। 
मनप्य के चरित्र में जितने भी प्रकार के दोप हो सकते है, वे सव नारी के चरित्र 
में होते हैं।' श्रीमद्भागवत में भगवान ने कहा है, पूर्वजन्म के पापों के फलस्वरूप 
ही जीव स्त्रीस्प में जन्म ग्रहण करता है।' स्नियो के सवध मे और भी दो-चार 
जघन्य उप्ितयाँ देसने को मिलती हैं।* 


१. व १८८ वाँ--१९० वाँ अध्याय। २. अनु ३८ वाँ अध्याय । 
३ मा हि पायं व्यपाश्षित्य येषपि स्यु पापयोनय.। 
स्त्रियों वद्यास्तथा शूद्रास्तेषपि यान्ति परां गतिमु॥ भी ३३३२ 
४. न हिं स्त्रीम्य पर पुत्र पापीय किचिदस्ति बे। अनु ४णड़ 
निरिच्तिया ह्मश्ञास्त्राइच स्त्रियोपनृतमिति श्रुति. ॥ अनु ४०१२ 
ईप्सोतव्च गुण स्त्रीणामेकस्या बहुभचूंता ॥ आदि २०२॥८ 
असत्पवचना नार्य कस्ते श्रद्धास्यते बच ॥ आदि ७४७१२ 
स्त्रोसु राजसु सर्वेषु स्वाध्यायप्रभुवग्न्रुसु 
शोगेप्वायुपि विश्वास क' प्राज्न, कर्तुमहति॥ उ० ३७५७ 
दरिद्वत्येव योषिता। द्रो २८४२ 
न हि फार्यमनुण्याति नारी पुज्रतती सती॥ आदि २३३॥३१ 


त्तारा 


नारियो की निन्‍दा, वेराग्य-उत्पत्ति के हक 5 33230%% 


की गई है, वह शायद पुरुष के मन मे वैराग्य की उत्पत्ति लिए की गई है। 
घ॒र्मे की विरोधी कामना का त्याग करके सयम धारण करने का उपदेश देना ही 
इस निन्‍्दा का यथार्थ उद्देश्य है। असत्‌ स्वभाववाली स्त्रियों की अपवित्र लीला की 
परिधि से दूर रहने के लिए महत्त्वाकाक्षी व्यक्ति को सावधान करना भी इन निन्‍्दाओ 
का उद्देश्य हो सकता है। यदि इनका शाब्दिक अर्थ ही ग्रहण किया जाय, तो अन्यान्य 
प्रशसामुखर अध्यायो के साथ इनका सामजस्य बनाये रखना कठिन हो जाता है। 
नैष्ठिक ब्रह्मचारी कामिनी-काचन का खराब पक्ष ही देखते है, इससे उनकी विषया- 
सक्ति शिथिलू होती है। इसी कारण देखा जाता है कि सन्यासी सम्प्रदाय के 
बहुत से लोग कामिनी व काचन को एक ही सूत्र मे बाँधकर दोनो की बुराई करते 
फिरते हैं और दूसरी तरफ मातृजाति के प्रति श्रद्धा करने का उपदेश देते है। ये 
दोनो बातें परस्पर विरोधी नही हैं। ब्रह्मचारी व सनन्‍्यासियों को ससार के आकर्षण 
से दूर रखने के निमित्त ही नारी जाति की निन्‍्दा की गई है। 

विवाहादि मे यौतुकस्वरूप नारी प्रदान--विवाह मे दहेज के रूप मे, श्राद्ध मे 
देय द्रव्यस्वरूप,, एवं किसी विशेष व्यक्ति के सम्मान में उपहारस्वरूप अन्यान्य 
द्रव्यों के साथ अलक्कता नारी भी दान की जाती थी। इस विषय में महाभारत 
में बहुत प्रमाण पाये जाते है। यहाँ तक कि युधिष्ठिर ने राजसूय यज्ञ मे निमन्त्रित 
ब्राह्मणी को दक्षिणा में स्वर्ण आदि के साथ स्त्रियाँ भी दी थी।* यह प्रथा अवश्य 
राजा-महाराजाओ तक ही सीमित थी, दूसरों के लिये इतना बडा दान देना तो सभव' 
भी नही था। लेकिन इस प्रथा की अतिम परिणति क्या होती थी, इसके बारे भे कुछ 
नही कहा गया है। उन प्रदत्ता नारियो को समाज मे कैसा कौन-सा स्थान प्राप्त था, 
गृहीता के औरस द्वारा उनके गभे द्वारा सन्‍्तान आदि होती थी कि नही और अगर होती 


१. तथेव दासोशतसग्रयौवनम्‌॥ आदि १९८॥१६ 
हिसहल्नेण कन्यानां तथा हर्मिष्ठया सह॥ आदि ८१३७ 
स्त्रीणां सहर्न॑ गोरीणां सुवेशानां सवर्चसाम्‌॥ आदि २२१४९ 
२. सालंकारान्‌ गजानदवान्‌ फन्याइचेव वरस्त्रियः॥ आश्र १४ीड़ 
३. ददास्यलूुकृता कन्या वसुनि विविधानि च । वि ३े४ी५ 
दासानामगुतञ्चेव सदाराणां विशाम्पते ॥ सभा ५२॥२९ 
रत्तान्यनेकान्यादाय स्त्रियोडश्वानायुधानि च ॥ अरब ८५११८ 
नारीं चापि वयोपेता भर्ना विरहितां तथा ॥ ज्ञा १६८॥३३ 
४. रुक्सस्थ योषिताञचेव घर्मराजः पृथददो ॥ सभा ३शापु२ 
दि 
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थी, तो समाज में उनका क्‍या स्थान था, आदि बातों पर कोई प्रकाश नही पडता। 
(विवाह प्रकरण में थोडा-बहुत प्रकाश डाछा गया है। देखिए ४४वाँ पृष्ठ) । 

नारी-धर्षण--उस काल का समाज भी लूम्पटो के उपद्रव से मुक्त नही था। 
स्वेच्छाचारी धषंको (सतीत्व हरण करने वाले) की कलुषित दृष्टि से प्राप्तवयस्का 
युवती की रक्षा के लिये हमेशा सतक रहना पडता था। वृष्णि और अधककुल की 
विधवाओ को हस्तिनापुर छाते हुए रास्ते मे पचनद प्रदेश मे दस्युओ ते आक्रमण 
किया था। स्वय अर्जुन उनके रक्षक थे, पर वे भी उनकी रक्षा नहीं कर पाये, 
डाकू, सुन्दरी विघवाओं को बलपूर्वेक उठा ले गये थे। महावीर अर्जुन का वीयें 
भी उनके सामने पराभूत हो गया था।' 

दुश्चरित्रा नारी--उसी समय काफी स्त्रियाँ स्वेच्छा से दस्युओ के साथ चली 
गईं। अर्जुन उन्हें भी नही रोक पाये या हो सकता है, रोकने की चेष्टा ही न की' 
हो। वृष्णि व अधक कुल की विधवाओ की यह दुर्बृद्धि पाठकों को बहुत दुख 
देती है। यदि परपुरुष को ग्रहण करने की इच्छा प्रवल हो, तो भी अज्ञातकुलशील 
दस्युओ के साथ जाने मे क्या सार्थकता हो सकती है| 

घषिता नारी का स्थान---जो नारियाँ नरपशुओ के वल्णत्कार से पीडित होती' 
थी, समाज उन्तकी किसी भी प्रकार की निन्‍्दा नही करता था। ऐसे मौके पर परि- 
वार के पुरुष ही अपनी अक्षमता के लिये अपराधी माने जाते थे। पुरुष की अक्षमता 
के कारण जो नारियाँ बलात्कृत की जाती थी, उनके प्रति समाज की दृष्टि सहानु- 
भूतिपूर्ण होती थी।' लेकिन जो नारी स्वेच्छा से कलकिनी बनती थी, उसे कठोर 
सजा देने का विधात था। (देखिए “विवाह (ख)” पृष्ठ ५०)। 

साधारण घरों की विधघवाओं का स्थान--अभिजात कुलछो की विधवाएँ 
सुख-सम्मान से ही दिन विताती थी। सत्यवती, कुन्ती, उत्तरा और दुर्योधन 
आदि कौ पत्नियाँ इसका उदाहरण हैं। किन्तु साधारण दरिद्व घरो मे विधवाओं 


१. भहुक्ृतावलिप्तैशच प्राध्यंघानासिमां सुताम्‌। 
अयुक्‍्तेस्तव सम्बन्धे कं शक्ष्यामि रक्षितुम्‌॥ आदि १५८११ 
प्रेक्षतस्तेव प्रार्यस्थ वुष्ण्यन्धकवरस्त्रियः । 
जस्मुरादाय ते स्लेच्छाः समन्ताज्जनमेजय ॥ सौ ७६३ 

२. कामाच्चान्याः प्रवत्नजु'॥ सौ ७५९ 

३. नापराधो5स्ति नारीणां नर एवापराध्यति। 
सर्वोकारयपिराध्यत्वान्नापराध्यन्ति चांगना।॥ दा २६५ा४०॥ 
द्र० नोलकठ। 


नारी <रे 


को शायद वे सब सुविधाएं प्राप्त नही थी। एक ब्राह्मण-पत्नी के मुख से कहलवाया 
गया है कि जमीन पर पडे मास के दुकडो पर जिस तरह गिद्धो की छोलुप दृष्टि 
रहती है, पतिहीना नारी भी उसी तरह अनेको की अभिलरूषित होती है। इस' एक 
प्रसंग को छोडकर सम्पूर्ण महाभारत मे और कही भी इस तरह की उक्ति नही 
पाईं जाती।' 

सहमरण--पति की मृत्यु होने पर कोई-कोई महिला अपने पति की सहगा- 
मिनी बनने के लिए पति की चिता मे ही अपने शरीर की आहुति दे देती थी। 
यह सहमरण प्रथा सवंत्र व्यापक रूप से प्रचलित नही थी। पाडु की मृत्यु पर माद्री 
सती हुई थी, किन्तु कुन्ती ने दीघेकाल तक ब्रह्मचर्य का पालन करने के बाद वान- 
प्रस्थ का अवलम्बन लिया था। वसुदेव की पत्नी देवकी, भद्गा, रोहिणी और मदिरा, 
इन चारो ने पति के साथ सहगमन किया था। कृष्ण के देह त्यागने पर उनकी 
कई पटरानियो ने उनका अनुगमन किया था, लेकिन सबने नही।' 

सहमरण प्रशंसा--यद्यपि सहमरण की प्रशसा काफी की गई है, लेकिन समाज 
में यह प्रथा व्यापक रूप से प्रचलित नही थी। सत्यवती, कुती, सत्यभामा आदि 
विधवाओ के ब्रह्मचयय-पालन के दृष्टातो से यह अच्छी तरह समर्थित हो जाता है। 
उल्लिखित ब्राह्मण पत्नी के वचनो से भी इस तथ्य का समर्थन होता है।' सहमरण 
के पक्ष एव विपक्ष मे हजारो वर्षों से मतभेद चला आ रहा था। उपयुक्त उदाहरणो 
से पता लगता है कि उस काल में भी समाज मे दोनो पक्षों का समर्थन किया 
जाता था। 


१. उत्सृष्टमामिषं भूसौ प्रार्थयन्ति यथा खगाः। 

प्रार्थथन्ति जना: सर्वे पतिहीनां तथा स्त्रियं॥ आदि १५८।१२ 
२. पृ्व॑ मृतं च भर्त्तारं पश्चात्‌ साध्व्यनुगच्छति ॥ आदि ७४४६ 

सद्गराजसुता तुर्णमन्चारोहद्‌ यहस्विनी। आदि १२५३१ 

तं देवकी च भद्गा च रोहिणी मदिरा तथा। 

अन्वारोहन्त च तदा भर्त्तारं योयितां वरा:॥ मौ० ७१८ 

त॑ चिताग्निगतं वीरं शूरपुत्न॑ वरांगताः। 

ततो5न्वारुरुह्ः पत्न्यक्चतत्नः पतिलोकगाः ॥ मौ० छार४ 

रुक्सिणी त्वथ गान्धारी शैव्या हैमवती सती। 

देवी जास्बवती चेव विविशुर्जातवेदसम्‌ ॥ सो० ७७३ 
३. यापि चेवंविधा नारी भर्त्तारमनुवत्तते। 

विराजते हि सा क्षिप्रं कफपोतीव दिवि स्थिता॥ शा० १४९१५ 
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पति पुत्रवती फी मृत्यु, सौभाग्य का फल--साध्वी महिलाओ की सदा यही 
माकाक्षा रहती थी कि वे पति-पुत्र से पहले ही परलोकगामी हो, एव इस तरह की 
मृत्यू को अपना सौभाग्य मानती थी। नारियों की इस आकाक्षा मे आज तक कोई 
परिवर्तन नही हुआ है। आज भी सघवा पुत्रवती की मृत्यु को हिन्दू सौभाग्य का 
फल ही मानते हैं।' 

(नारी की शिक्षा-दीक्षा आदि विषय 'शिक्षा' प्रकरण मे आलोचित होगे)। 


१: च्युष्टिरेषा परा स्त्रीणा पूर्व भत्तुं: परा गतिस्‌। 
गन्तू, ब्रह्मन्‌ सपुत्राणामिति घर्मविदों विद्ु.॥ आदि १५८२२ 


चातुर्व॑रर्थ 


वर्णाअ्रस समाज--महाभारतकालीन समाज को वर्णाश्रम समाजा का नाम 
दिया है। उस समय तक हिन्दू शब्द का प्रचलन नहीं हुआ था। जिस समाज 
मे शास्त्रीय वर्ण व जाति और ब्रह्मचर्यादि आश्रमो की व्यवस्था प्रचलित थी, उसी 
का नाम वर्णाश्षम समाज' है। सनातन धर्म के सबध मे किसी भी तरह की आलोचना 
करने के लिए पहले वर्ण-धर्म की ही व्याख्या करनी पडती है। क्योकि वर्णभेद 
में अनुष्ठान व रीति नीति का पार्थेक्य स्पष्ट था। 

वर्ण व जाति--न्नाह्मण, क्षत्रिय, वेश्य एव शूद्र ये चार वर्ण' के नाम से अभि- 
हित थे। इन चारो वर्णो मे समान वण के स्त्री-पुरुष से उत्पन्न सन्‍्तान भी माता-पिता 
के वर्ण से ही परिचित होती थी, किन्तु विभिन्न वर्णो के स्त्री-पुरुष के ससगे से जो 
सतान होती थी उसका सिफ जाति द्वारा समाज मे परिचय होता था, उसका वर्ण 
कोई नही होता था। मूर्द्धाभिसिक्‍त, अम्बष्ठ, आदि जाति होती थी, किन्तु वर्णे 
नही। परवर्ती काल मे, भाषा मे वर्ण व जाति का इस तरह विचारपूर्वेक प्रयोग 
कोई बहुत नही दिखाई देता। आजकल वर्ण के अर्थ मे भी जाति शब्द का व्यवहार 
होता है। वर्ण एव जाति के सबंध में चर्चा की जाये तो महाभारत से अनेक तथ्य 
मिल सकते हैं। 

देवताओ से जातिभेद--देवताओं मे भी जातिभेद पाया जाता है।' 

मनुष्यों मे जन्म के द्वारा ही वणे निश्चित किया जाता था, महाभारत में यही 
उल्लिखित है, ब्राह्मण का पुत्र ब्राह्मण, क्षत्रिय का पुत्र क्षत्रिय, इस तरह वर्ण 
स्थिर करने को ही जन्मगत कहा जाता है। और अगर क्षत्रियपुत्र अपने कार्यो 
द्वारा ब्राह्मणत्व का लाभ करे अथवा ब्राह्मणपुत्र शूद्॒त्व को प्राप्त हो तो जन्मगत 
वर्ण मे परिवर्तन होने पर कर्मगत वर्ण स्थिर करना पडता है। इन दोनो तरह से 
ही वर्ण व जाति के सबध मे बहुत कुछ कहा गया है। 


१. इस्द्रो वे ब्रह्मणः पुत्र: क्षत्रियः क्संणाभवत्‌ । दा २२११ 
एवमेते समाम्ताता विश्वेदेवास्तथाश्विनों। इत्यादि। श्ञा २०८२३, २४ 
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वर्णासृष्ठि--जन्मगत वर्ण की जो व्याख्या है उसमे देखा जाता है कि भगवान 
ने स्वय ही वर्ण की सृष्टि की है। उन्होने मुख से ब्राह्मण, वाहु से क्षत्रिय, ऊरु 
से वैश्य एव पाँवो से शूद्र की सृष्टि की।' पुत्र हमेशा पिता का ही प्रतिरूप होता 
है, यह श्रुतिप्रसिद्ध है, अतएव पिता का जो वर्ण होता है, पुत्र का भी जन्म से ही 
वही बर्ण होता है।' 

जन्मगत वर्णजाति के विषय में उक्ति--सब प्राणियो का जन्म से ही 
अपना-अपना कर्म निश्चित होता है।' जन्मगत जातिधर्म किसी भी अवस्था में 
परित्याज्य नही है। 

ब्राह्मण कुल मे जन्म लेने से ही ब्राह्मण पूजनीय होता है।* 

सव प्राणियों को मित्रस्वरूप देखना, दान, अध्ययन, तपस्या आदि करवा 
ब्राह्मण का ही कर्म है। राजा को ये सब कर्म करने का अधिकार नही है। इससे 
प्रमाणित होता है कि जिस जाति मे जन्म होता है उससे भिन्न जाति के कर््त॑व्य-कर्म 
करने का अधिकार मनुष्य को नही होता। अतएव जन्म द्वारा ही जाति निश्चित 
होती है।* 

व्यासदेव ने अपने पुत्र शुकदेव को उपदेश देते हुए कहा था---“बहुत से जन्मो 
के सुकर्मों के फलस्वरूप ही प्राणी ब्राह्मणकुल मे जन्म लेता है। ऐसे दुर्लम 
ब्राह्मण जन्म को अवहेलना से नष्ट करना उचित नही है, विपय-भोगो के लिये 
ब्राह्मण-कुल मे जन्म नहीं होता। वेदाध्ययन, तपस्या आदि कब्राह्मणसन्तान का 


१. सुखतः सोध्सूजद्विप्रान्‌ बहुम्या क्षेत्रियास्तथा। 
वेश्याइचाप्यूसतो राजन्‌ शूद्रान्‌ वे पादतस्तथा॥ भी ६७१९ 
ब्राह्मणो मुखत- सुष्टो ब्रह्मणो राजसत्तम। 
बाहुस्‍्या क्षत्रियः सृष्ट ऊरुस्या वेश्य एवं च॥ इत्यादि ज्ञा ७शा४, 
जशा० २९६६ 

२. थदेतज्जायतेः्पत्यं स एवायमिति श्रुति.॥ शा २९६२ 

३. स्वयोनितः कम सदा चरन्ति। वन २५१६ 

४. कुलोचितमिद कर्म पितृपेत्तामह परम ॥ वन २०६२० 
सहजं कर्म कौन्तेय सदोषमपि न त्यजेत्‌ ॥ भी ४२४८ 

५. ब्राह्मणो नाम भगवान्‌ जन्मप्रभूति पूज्यते॥ शा २६८११२ 

६- मिन्नता सर्वभूतेषु दानसध्ययच तपः। 
ब्राह्मणस्थेव घर्म स्थात्ष राज्ो राजसत्तम॥ शा १४१५ 


चातुर्वष्यं 


४४ टूल हित टली 
कर्त्तव्य कर्म है। यहाँ भी देखा जाता है कि शुकदेव:-जंच्म-के:द्वारा ही ब्राह्मण 


कहलाये थे । 

जन्म से ही ब्राह्मण का पुत्र ब्राह्मण, क्षत्रिय का क्षत्रिय ऐसा माना जाता है, 
एवं उसी के अनुसार हर एक के वर्णोचित सस्कार किये जाते है। जन्म से ही 
ब्राह्मण अन्यान्य वर्णों का गुरु होता है।' ब्राह्मण-कुल मे उत्पन्न दस वर्ष का बालक 
सौ साल के क्षत्रिय के पितातुल्य होता है।' 

ब्राह्मणो के धव का अपहरण करना उचित नही है। बालक अथवा दरिद्र 
ब्राह्मण का भी तिरस्कार नही करना चाहिये।" पशुपक्षी आदि के रूप मे अनेको 
बार जन्म लेकर प्राणी मनुष्य योत्रि मे सर्वप्रथम चडाल के रूप मे जन्म लेता है। 
क्रमश. अच्छे कर्मों के फलस्वरूप श॒द्ग, वैश्य, क्षत्रिय और ब्राह्मण वश मे जन्म होता 
है ।* बालक से लेकर वृद्ध तक, हर ब्राह्मण सम्मान करने योग्य है। ब्राह्मण 
विद्वात हो या मूर्ख, हर अवस्था से पूज्य है। अग्ति का जिस तरह असस्क्ृत होते 
हुए भी माहात्म्य नष्ट नही होता, उसी प्रकार ब्राह्मण भी चाहे जैसी अवस्था में 
क्यों न हो, उसकी जन्मगत विशेषता नष्ट नहीं होती।* 


१५ सम्पतन्‌ देहजाहानि फदाचिदिह सानुणे। 

ब्राह्मण्य ूमते जन्तुस्तत्‌ पुत्र परिषालय 0 इत्यादि । शा ३२१४२२-२४ 
२. यत्‌ कार्य बाह्मणेनेह जन्मप्रभुति तच्छुणु 

कृतोपनयनस्तात भवेद्‌ वेदपरायण: ॥ इत्यादि। शा ३२६। १४-१९ 
३. जन्मनेव सहाभाग ब्राह्मणो नाम जायते। 

नसस्य:ः सर्वभूतानासतिथिः प्रसृताग्रभुक्‌ ॥ अनु ३५११ 

ब्राह्मणो जायसानों हि पुथिव्यामनुजायते। 

ईदवरः सर्वभूतानां धर्मकोशस्थ गुप्तये ॥ छा ७१६ 
४. क्षत्रिय शतवर्षी च दक्षवर्षी ह्विजोत्तम:। 

पितापुत्नौ च विज्ञेयो तयोहि ब्राह्मणो गुरु: 0 अनु ८२१ 
५. न हत्तंव्यं विप्रधनं क्षन्तव्यं तेषु नित्यशः। 

बालाइच नावमत्तव्या दरिद्राः रृषणा अपि॥ अनु ९१८ 
६. अनु २८ वाँ अ०१ 

तियंग्योन्या: शूद्रतामभ्युपेति, शूद्रो वेहयं क्षत्रियत्वञ्च चेद्यः। इत्यादि। 

अनु ११८२४ 
७. येषां वुद्धँच बालइच सर्वः सम्सानमहंति। इत्यादि। अनु १५११९-२३ 
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ब्राह्मण के कर्तव्य वर्णन-प्रसग मे कहा गया है कि जातक से ब्राह्मण का 
सस्कार शुरू होता है। उसके सस्कार अन्य वर्णों के सस्कारो से मलग होते 
हैं।' 

अद्वत्थामा क्षत्रिय वृत्ति अर्थात्‌ युद्धादि में निरत थे तब भी वे ब्राह्मण ही 
माने जाते थे । इसी कारण भीम ने उनका वध नही किया था। 

द्रोणाचार्य का वध करने के कारण धृष्टझ्ुम्त को घिक्‍्कारते हुए सात्यकि ने 
कहा है, “तुमने ब्राह्मण का वघ किया है, तुम्हारा मुँह देखना भी पाप है।” द्रोणा- 
चाय॑ भी ब्राह्मण की निर्दिष्ट वृत्ति से जीविकोपार्न नहीं करते थे, वरन्‌ अति 
रुद्रकर्मा क्षत्रिय की तरह ही रहते थे, तब भी उन्हे ब्राह्मण ही कहा गया है।* 
वनवास काल मे असह्य दुख से अधीर होकर भीम के दुर्योधन को युद्ध के लिये लल- 
कारने पर, यधिष्ठिर ने उन्हे समझा-बुझा कर युद्ध रोकना चाहा। इस पर भीम ने 
क्रुद्ध होकर कहा, “आपकी दया तो ब्राह्मणों के लिये ही उचित है, क्यो आपने क्षत्रिय- 
कुछ मे जन्म लिया ? क्षत्रियवश् में तो प्राय क्र्रुद्धि पुरुष ही जन्म लेते है।” 
युधिष्ठिर का चरित्र ब्राह्मणोचित होने पर भी भीम ने उन्हे ब्राह्मण नही कहा।* 
श्रोमद्भागवत में भी पाया जाता है कि भगवान ने अर्जून को तरह-तरह से वर्णा- 
श्रमतत्त्व समझाया है। क्षत्रियो के लिये धर्मयुद्ध से श्रेयस्कर कुछ भी नही है, 
धर्मयुद्ध मे निहत होने पर तुम स्वर्ग को प्राप्त होगे और यदि विजयी हुए तो पृथ्वी 
के अधीरवर बनोगे।” अर्जुन की ब्राह्मणसुलभ दया का भगवान ने अनुमोदन नही 
किया। गुण व कमे के अनुसार वर्ण स्थिर करने से भगवान की कही हुई उन बातो 
का कोई मूल्य नही रह जाता।" 

शम-दम आदि गुण न होने पर ब्राह्मण-कुल मे उत्पन्न व्यक्ति असाधु ब्राह्मण 
माना जाता था। इसी प्रकार भीरु क्षत्रिय, चातुर्यंहीन वैश्य एव प्रतिकल आचरण 
करने वाला शूद्र भी असाधु कहकर पुकारे जाते थे। इससे प्रमाणित होता है कि 


१. जातकर्स प्रभृत्यस्य फर्ंणा दक्षिणावताम्‌। इत्यादि। श्ञा २३३२ 
२. जित्वा भुक्‍तो द्रोणपुत्रो ब्लाह्मप्यादगौरवेण च॥ सौ १६१३२ 
३. त्वाच ब्रह्महण वृष्ट्वा जनः सूर्यमवेक्षते। 
ब्रद्माहत्या हि ते पाप प्रायद्चित्ता्येमात्मन.) ब्रो १९७२१ 
४. घृणी ब्राह्मणरूपो5सि कथ क्षत्रेषु जायेथा । 
अस्या हि योनो जायन्ते प्रायश फ््रबुद्धय.॥ वन ३५१२० 
५- धर्म्याद्धि युद्धाच्छेयोब्न्यत्‌ क्षत्रियस्थ न विद्यते॥ भी २६॥३१ 
ह॒तो वा प्राप्यसि स्वर्ग जित्वा वा सोक्ष्यसे महीम्‌॥॥ भी २६॥३७ 


चातुरव््॑य ८९ 


यथोचित गूण न रहने पर भी आदमी जिस वर्ण से पैदा होता था. उसी का माना 
जाता था, दूसरा वर्ण ग्रहण नही कर सकता था।' 

ब्राह्मण कुल मे जन्म लेकर क्षात्रधर्म का अवलम्बन लेने के कारण अश्वत्थामा 
ने अपने भाग्य को धिक्‍्कारते हुए शिष्ट पुरुषो के अधर्म आचरण के लिये खेद प्रकट 
किया था।' युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ मे यज्ञ की वेदी के पास सब वर्णो के छोगो 
को नही जाने दिया गया था।' वर्ण या जाति जन्मगत नही मानी जाती तो प्रत्येक 
की उसके कर्म द्वारा परीक्षा करके यह निश्चित करना चाहिए था कि वह यज्ञवेदी 
के निकट जाने लायक है या नहीं। 

ब्राह्मण का हृदय तो नवनीत की तरह कोमल होता है लेकिन वचन उस्तरे 
की घार की तरह तीक्ष्ण होते है। क्षत्रिय के पक्ष मे इसका बिल्कुल उल्टा होता है, 
उसके वचन बडे मीठे होते है और हृदय कठोर।* जन्मगतत ब्राह्मण एव क्षत्रिय को 
लक्ष्य करके ही यह बात कही गई है, प्रत्येक के चरित्र की परीक्षा करके नही। कण 
की क्षतयन्त्रणा सहन करने की क्षमता देखकर ही परशुराम ने उन्हे क्षत्रिय कहा था। 
पौरोहित्य, मन्त्रित्व, दौत्य आंदि कार्यों से ब्राह्मणत्व विशुद्ध नही रह पाता। जो 
बआाहाण इन वृत्तियों द्वारा जीवन यापन करते है ये क्षत्रिय के समान है। जो 
ब्राह्मण अपने जन्मोचित कर्मो से पराड्मुख होते हैं वे शूद्र के समान है।' 


« अदान्तो ब्लाह्मणोइसाधुनिस्तेजाः क्षत्रियोष्धसः। 
अदक्षो निन्‍्यते बैद्यः शूद्रत्च प्रतिकूलबान्‌ 0 सौ ३३२० 
२. सो5स्मि जातः कुलश्रेष्ठे ब्राह्मणानां सुपूजिते। 
सल्दभाग्यतयाष्म्ये त क्षत्रध्ममनश्चितः। सो ३३२१ 
३. न तसयां सन्निधो छूद्र कश्चिदासीज्न चात्नती। 
अन्तर्वेय्ां तदा राजन्‌ ! युधिष्ठिरनिवेशने।। सभा ३६९ 
४. नचनीत हृदय ब्राह्मणस्थ वाचि क्षुरो निशितस्तीक्षणघारः। 
तदुभयसेतव्‌ विपरीत क्षत्रियस्प वाड्‌ नचनीतं हृदय तोक्ष्णघारम्‌। 
आदि ३।१२३ 
अति तीदषणन्तु ते वाक्य ब्राह्मण्यादिति से मतिः॥ उ २१४४ 
५. ऋत्विक्‌ पुरोहितो मंत्री दूतो बार्त्तानुकर्षकः। 
एते क्षत्रसमा राजन्‌ ब्राह्मणानां भवन्त्युत॥ शा ७६७ 
जन्सकर्स विहीना से कदर्या ब्रह्मबंघचः। 
एते शूद्समा राजन्‌ ब्राह्मणाना भवन्त्युत॥ जा ७६४ 


नःक 
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यहाँ समान! शब्द लक्ष्य करने योग्य है। कर्म के द्वारा यदि वर्ण परिवत्तित 
होता तो “क्षत्रिय के समान” या “शूद्र के समान” न कहकर क्षत्रिय! एवं शूद्र' ही 
कहा जाता। 

प्रत्येक जाति अपने अपने जन्मोचित कार्यो द्वारा अपनी सार्थकता को प्राप्त 
होती है। जिस वश में जन्म हो उसी वण के अनरूप कार्य करना उचित है, यही 
महाभारत का अभिग्नाय है।' वर्णसकर के फलस्वरूप जिस ब्राह्मण की उत्पत्ति हो, 
जो दुष्कर्मो द्वारा पतित हो अथवा पतितों के साथ जिसका सवब हो, उस ब्राह्मण 
को श्राद्ध आदि कार्यों के लिये नही बुलाना चाहिए। यहाँ भी देखा जाता हैं कि 
पतित होने पर भी उसे ब्राह्मण ही कहा गया है।' 

जिस कम पर अपना जन्मगत अधिकार हो, उसे छोडकर यदि कोई ब्राह्मण 
शूद्र का.कर्म करने लगे तो वह भी शूद्र के समान हो जाता है। उसका स्पर्श किया' 
अन्न ग्रहण करना दूसरे ब्राह्मणो के लिये निपिद्ध है। यहाँ भी शूद्र के समान कहा गया 
है, शूद्र नही।' जो किसी सकटग्रस्त की सहायता जैसे साथुकार्य करते रहते हैं वे 
शूद्र हो या चाहे जो हो हमेशा सम्मान के पात्र हैं। जाति अगर जन्म से ही निर्घा- 
रित न होती तो 'ूद्र हो या चाहे जो हो' यह उक्ति निरर्थक हो जाती। इस तरह 
के महात्मा पुरुष को ब्राह्मण ही कह दिया जाता।* 

शुभ कर्मो द्वारा जिनका मन पवित्र हो गया है, जो जितेन्द्रिय है, वे शूद्र होते 
हुए भी द्विजवत सम्माननीय है। जाति तो जन्मगत ही होती है किन्तु साधु कर्मो 
द्वारा सम्मान प्राप्त किया जा सकता है। ब्राह्मणी के गर्भ से नाई के औरस से 
मतग का जन्म हुआ। ब्राह्मणत्व प्राप्ति के निमित्त मतग ने कठोर तपस्या की थी, 


१ दसेन शोभते विप्र क्षत्रियों विजयेन तु। 

घनेन वेह्य शूद्रस्तु नित्य दाक्ष्येण शोभते॥ शा २९३॥२१ 
२ सकीर्णयोनिविपष्रश्व संबंधी पतितदच य । 

वर्जनीया बुधरेते निवापे समुपस्थिते॥ अनु ९श४४ 
हे छूद्रक्मं तु य. कुर्पादवहाय स्वकर्मं च। 

स विज्ञेयो यथा शूद्रो न च भोज्यः कदाचन ॥ अनु १३५१० 
४. अपारे यो भवेत्‌ पारमप्लवे थे प्लवों भवेत्‌। 

शूद्रो वा यदि वाप्यन्यः सर्वथा मानमहंति॥ शा ७८३८ 
५. कमसि शुचिभिदर्देवि शुद्धात्मा विजितेन्द्रियः। 

शूद्रो5पि द्विजवत्‌ सेव्य इति ब्रह्मन्नवीत्‌ स्वयम्‌ ॥ इत्यादि। 

अनु० १४३।४८,४९ 
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किन्तु इद्र ते उसे ब्राह्मणत्व प्राप्ति का वरदान नहीं दिया। अनेक जन्मों की तपस्या 
से ब्राह्मण-कुल मे जन्म लेने का सौभाग्य प्राप्त होता है, यही इद्र-मतग सवाद का 
सार है।' इतने बडे ज्ञानी होकर भी विदुर अपता परिचय शूद्र' कहकर ही देते 
थे। सनत्सुजातीय के प्रारम्भ मे उन्होंने स्वय कहा है, “मैंने शूद्रा के गर्भ से जन्म 
लिया है, इसलिये अध्यात्मशास्त्र के कथन का अधिकार मुझे नही है।”' 

अगर कम द्वारा ही जाति निर्धारित होती तो वर्णसकर प्रकरण की सार्थकता 
कैसे रहती , क्योकि फिर तो जो जिस जाति के कर्म करता उसी जाति का माना जाता 
और वर्णसकरता तो केवल जन्म के द्वारा ही निश्चित होती है। अतएव जाति जन्म- 
गत ही होती है।'* ब्राह्मण आदि चार वर्णो के अछावा और भी कई जातियाँ मानी 
गई हैं, उन्हीं का नाम सकर है। अतिरथ, अवष्ठ, उग्र, वेदेहक, शवपाक, पुक्‍्कश, 
निषाद, सूत, मागघ, मद्रनाभ, अ।हिंडक, चर्मकार, श्वपाक आदि बहुत सी जातियाँ 
विभिन्न वर्ण और जाति के माता-पिता के मिलन से उत्पन्न होती है। उल्लिखित 
प्रमाणों को, जन्म द्वारा जाति-निर्णय, के पक्ष मे उद्धृत किया जा सकता है। 

फर्म द्वारा वर्ण व जाति--कर्म द्वारा ब्राह्मणादि वर्ण और जाति निर्धारित 
की जाती थी, इसके प्रमाण भी महाभारत में कम नही है। 

जो ब्राह्मणो के निर्दिष्ट कर्म (यजन, याजन, अध्यापना, तपस्या आदि) करते 
थे, उन्हे ब्राह्मण कहा जाता था। जो क्षत्रिय के कर्म जैसे राज्यशासन आदि करते थे , 
उन्हे क्षत्रिय कहा जाता था। इसी तरह वैश्य और शूद्ध का भी निर्णय किया जाता था। 

सर्परूपी नहुष के भप्रइन के उत्तर मे ब्राह्मण के लक्षण बताते हुए युधिष्ठिर से 
कहा था, “सत्य, दया, कोमलता, दान, क्षमा, तपस्या आदि गृण जिस व्यक्ति मे हों 
वही ब्राह्मण है।” युधिष्ठिर का उत्तर सुनकर नहुष ने फिर से प्रश्न किया, 'सर्त्या 
दान, क्षमा आदि गुण तो जन्मगत शाद्र मे भी पाये जाते हैं ?” उत्तर में युधिष्ठिर 
ने कहा-- शूद्र के गुण (परिचर्या आदि) यदि ब्राह्मण मे पाये जायेगे तो मैं 
उसे शूद्व ही कहेँगा, और ब्राह्मण के गुण (शम, दम आदि), यदि छाद् 
में होगे तो मैं उस छाद्ग को ब्राह्मण ही कहूँगा।”' जो शूद्रा माता के गे से जन्म 
लेकर भी सत्कर्म करते है, वे क्रमश. वैश्यत्व, क्षत्रियत्व एवं ब्राह्मणत्व का छाभ 


१. अनु० २८ वाँ एवं २९ वाँ अध्याय । 

२. शूद्रयोनावहं जातो नातोष्न्यद्वक्तुमुत्सहे।। उ ४१५ 

३: तत्तोच्च्ये त्वतिरिषता थे ते वे संकरजाः स्मृता:। इत्यादि। श्ञा २९६॥७-९ 
डे. शा २९६ वाँ अध्याय। अनु ४८ वाँ अध्याय। 

५. वन १८० वाँ अध्याय। 
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करते हैं।' यक्ष युधिष्ठिर सवाद मे, जब यक्ष, ब्राह्मणत्व किस तरह प्राप्त होता 
है, यह प्रइन पूछता है तो युधिष्ठिर कहते हैं-- कुल, वेदाष्ययन आदि कुछ भी 
द्विजत्व का कारण नही है, एकमात्र चरित्र ह्वारा ही ह्विजत्व प्राप्त होता है।” उमा- 
महेश्वरसवाद मे महेश्वर के मुख से सुना जाता है---“जो सच्चरित्र, दयालु, अतिथि- 
परायण, निरहकार गृहस्थ है वह नीच जाति में जन्म लेने पर भी ह्विजत्व लाभ 
करता है। और जो ब्राह्मण होकर भी चरित्रहीत, सर्वभक्षी, निन्दितकर्मा होता 
है, वह शूद्र॒त्व प्राप्त करता है। 

वर्णभेद पहले नही था। ब्रह्मा द्वारा सृष्ट होने के कारण सब मनुष्य ब्राह्मण 
कहे जाते थे। वाद में जो कामभोगप्रिय, क्रोधी, साहसी, रजोगणप्रघान थे, वे 
क्षत्रिय कहे जाने लगे। जो रज एव तम गुणयुक्‍त थे और जो गो-पालन और कृषि 
द्वारा जीविकानिर्वाह करने लगे, वे वेश्यत्व को प्राप्त हो गये और जो लोभी, 
मिथ्याप्रिय, सर्वकर्मोपजीवी, शौचाशौचविचारहीन थे, वे शूद्ध कहे जाने लगे। इस 
प्रकार ब्राह्मण ही कर्म द्वारा विभिन्न वर्णो को प्राप्त हुए हैं।' 

भूगुभरद्वाज सवाद मे कहा गया है--जो जात-कर्मादि सस्कार द्वारा सस्क्ृत, 
वेदाघ्ययनशील, सध्या, स्तान, जप, तप आदि पषट्कर्मो मे निरत होते हैं, वही ब्राह्मण 
हैं। जो युद्ध के लिये तत्पर, प्रजापालन मे रत व वेदाघ्ययन सम्पन्न होते हैं, वे 
क्षत्रिय, जो वाणिज्य, कृषि व पशुपालन में रत एवं वेदाध्ययन सम्पन्न होते हैं, वे 
वैद्य, और जो सर्वभक्षी, अपवित्र, अनाचारी होते हैं वही शूद्व हैं। उल्लिखित कर्म 
ही वर्णविभाग का कारण है। जो सदा शौच व सदाचार का पालन करते हैं, प्राणि- 
मात्र पर दया करते है वही द्विज हैं।' कम द्वारा वर्ण निर्धारित करने के विषय 
में उमामहेश्वर सवाद के पूरे अध्याय मे बहुत सी बातो के बाद अत में महेश्वर कहते 


१ शूद्रयोनी हि जातस्थ सद्गुणानुपतिष्ठत'।॥ 

बैश्यत्वं लभते ऋ्रहमन्‌ क्षत्रियत्व तयैव च॥ इत्यादि बन २११११, १२ 
२ श्रृणु यक्षकुल तात न स्वाष्यायो न च श्रुतम्‌। 

कारण हि हिजत्वे च चृत्ततेव न सशय ॥ वन ३१२।१०८ 

न योनिर्नापि सस्कारो न श्रुत न च सन्तति.। 

फारणानि हिजत्वस्यथ वृत्ततेव तु कारणम्‌॥ अनु १४३५०, ५१। 
३. एते फर्सफर्ूदेंवि न्यूनजाति कुलोद्भवः। 

शूद्रोधप्पागससम्पन्नो द्विजो भवति सस्कृत.॥ अनु १४३।४६, ४७ 
४. शा १८८ वाँ अध्याय। 
५ शा १८९ वाँ अध्याय। 


चातुरेण्य 


है---'शूद्रकुल में जन्म छेकर भी किस तरह ब्राह्मणत्व प्राप्त किया जा सकता है 
और ब्राह्मण भी किस तरह धर्मच्युत होकर शूद्गत्व को प्राप्त होता है, यह गुह्मतत्व 
मैंने तुम्हे बतलाया है।”' 

कौरव-पाडवो की शस्त्रविद्यापरीक्षा के समय कर्ण के सभास्थरू पर उपस्थित 
होने पर भीम ने सूतपुत्र कहकर उनका उपहास किया था। प्रत्युत्तर मे दुर्योधन ने 
भीम से कहा था-- अग्नि की जल से, वज्र की दधीचि की अस्थियों से भगवान 
गुह की अग्नि, कृत्तिका, रुद्र व गगा इन चारो से उत्पत्ति हुई है। विश्वामित्र आदि 
क्षत्रियों ने भी ब्राह्मगत्व का लाभ किया था। आचार्य द्रोण कलश से और गौतम 
शरस्तम्व से उत्पन्न है। अतएव मनुष्य के कम द्वारा उसे ऊँच-तीच समझना 
चाहिये, जन्म से नही ।” विश्वामित्र ने क्षत्रियकुल मे जन्म लेकर भी कठोर तपस्या 
करके ब्वाह्मणत्व प्राप्त किया था।' महर्षि भृगु के प्रसाद से क्षत्रिय हैहयराज ब्रह्मषि 
बने थे।* 

सिंधु द्वीप व देवापि ने सरस्वती के उत्तरी तीर पर मह॒षि आध्टिषेण के आश्रम 
में ब्राह्मणत्व प्राप्त किया था।' 

उल्लिखित प्रमाणो से पता चलता है कि मनृष्य चाहे किसी भी जाति के माता- 
"पिता के घर जन्म लेता था पर उसके गुण व कर्म के अनुसार ही उसकी जाति या 


१. एतत्ते गुह्यमास्यातं यथा शूद्रो भवेद्द्विजः। 
ब्राह्मणों वाच्युतो धर्माद्‌ यथा शूद्रत्वसाप्नुते ॥ अनु १४३१५९ 
२. सलिलादुत्यितो बह्नियेन व्याप्त चराचरम्‌ 
दधीचस्यास्थितो वज्त्ं कृत दानवसुदनम्‌ ॥ इत्यादि । आदि १३७॥१२-१७ 
३. स गत्वा तपसा सिद्धि लोकां विष्टस्य तेजसा। 
तताप सर्वान्‌ दं'प्तौजा ब्राह्मणत्वमवाप्तवान्‌ ॥ आदि १७पा४ई७ 
क्षत्रभावादपगतों... ब्राह्मणत्वभुपागतः। उ १०६१८ 
तपसा बे सुतप्लेन ब्राह्मणत्वमचाप्तवान्‌ ॥ शल्य ४०११ 
ततो ब्राह्मणता यातो विद्ववामित्रो महातपः ॥ अनु ४ाडंट 
तत्प्रसादान्मया प्राप्तं ब्राह्मष्यं दुलंभं महत्‌ ॥॥ अनु १८११७ 
स॒ लब्ध्वा तपसो$५पग्रेण ब्राह्मणत्दं महुहाया:॥ शल्य ४०२९ 
४. एवं विप्रत्वमगमद्‌ वीतह॒व्यों नराधिपः। 
भूगो: प्रसादाद्‌ राजेन्ध क्षत्रियः क्षत्रियर्षंण ॥ अनु ३०६६ 
५. तस्मिप्नेव तदा तीर्थें सिन्धुद्गीप: प्रतापवान्‌ । 
देवापिश्च महाराज ग्राह्मण्प प्राप्नतुमहँत्‌ | शल्य ४०१० 
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वर्ण निर्धारित किये जाते थे । देखने से ऐसा लगता है कि ये सव वचन व व्यक्तिगत 
उदाहरण जन्मानुसार जातिनिर्धारण के प्रतिकूल प्रदर्शित हुए हैं। 

दोनो मतो का सामज्जस्यथ-विधान--आलोचित दोनो मत एक दूसरे के 
विल्कुल अन्तविरोधी है। दोनों मे सामजस्य स्थापित करने के लिये निम्नलिखित 
सम्भाव्य विषयों पर नजर रखनी पडेगी। 

(क) कालभेद मे दोनो प्रकार के वर्ण-विभाग। (ख) देशभेद में विभिन्न 
व्यवस्था। (ग) जन्मगत एवं कंगत जाति रूप में दोनो की सत्यता। 

इन तीनो मे, पहले दो बहुत समीचीन नही लगते, क्योकि वेद व मनृसहिता 
मे वर्ण और जातिभेद के यथेष्ट उदाहरण देखने को मिलते हैं किन्तु उस भेद को 
जन्मगत माना गया है। महाभारत ने वेद को स्वतन्त्र प्रमाण माना है। मनु के 
वचनों पर भी महाभारतकार की श्रद्धा असीम है। [देखिये “विवाह (क)पृ्ठ१४] 

देशभेद के अनुसार जाति के सबंध में विभिन्न व्यवस्था थी कि नही, इसका 
कोई प्रमाण महाभारत मे नहीं मिलता। 

अब प्रइत उठता है कि जन्मगत जाति के जनुसार यदि ब्राह्मण का पुत्र ब्राह्मण, 
क्षत्रिय का पुत्र क्षत्रिय--इस प्रकार विभाग किया जाये तो जो सर्वप्रथम ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र कहे गये उनकी जाति किसने निर्धारित की थी ? इस प्रइन के 
उत्तर मे भीष्म पर्व की भगवद्‌-उक्ति उपस्थित की जा सकती है। भगवान ने कहा 
है-- सत्वादि गुणो के एवं याग-यज्ञ, शम, दम, युद्ध, वाणिज्य, परिचर्या आदि 
कर्मो के विभाग द्वारा मैंने चार प्रकार के वर्णों की सृष्टि की है।”' 

पूर्व जन्म के कर्मानसार जीव के सत्वादि गुण थोडे-बहुत होते ही है। शरीर- 
घारण के पूर्वे क्षण मे जीव मे जिस तरह का गुण होता है, ईश्वर उसी तरह की जाति 
में जीव को जन्म देते हैं। पूर्व जन्म के कर्मानुसार ही ब्राह्म णादि कुछ मे जन्म होता है, 
यह वात उपनिषद्‌ मे भी कही गई है। 'रमणीय चरणा रमणीया योनिमापचन्ते' 
इत्यादि। (छान्दोग्योपनिषद्‌ ५१०।७) । जन्म के बाद जाति के अनुसार ही कर्म 
करने पडते हैं। सवसे पहले कब इस प्रकार वर्ण विभाग हुआ, इसका कोई उल्लेख 
महाभारत मे नही मिलता। आदि सृष्टि मे भगवान के किसी को ब्राह्मण, किसी 
को क्षत्रिय, किसी को वैश्य बनाने मे उनके पक्षपात करने की आशका होती है। 
समस्त सृष्टि के वारे मे ही यह आशका है। इसके उत्तर में दा्शनिकगण कहते हैं 
कि सृष्टि की एक घारा है, जो अन्ादि है। आस्तिक दर्शनो मे भी सब्टि धारा के 
अनादित्व को स्वीकार किया गया है। अन्यथा पशक्षपात दोष से भगवान की रक्षा 


१ चातुर्वेण्य मया सृष्ठ गुणकमंविभागह्ः॥ भी २८१३ 


चातुववेष्यं ब्र्प 


नही की जा सकती। उल्लिखित भगवदु-उक्ति के अत मे कहा गया है “कर्त्ता होते 
हुए भी वास्तविक पक्ष (रूप) मे मुझे अकर्त्ता ही समझना।” यह उक्ति भी समस्त 
सुष्टि-प्रवाह के अनादित्व का समर्थन करती है।' भगवान ने यह भी कहा है कि 
स्वभावजात गुण के अनुसार जीव का कर्म विभाग किया गया है।' 

इस रीति से विचार करने पर यह नही कहा जा सकता कि समाज में अलूग- 
अलग काल में अलग-अलग जातिभेद की व्यवस्था थी। तृतीय पक्ष (ग) का अव- 
लम्बन लेने पर दोनो की सत्यता थी, यह सिद्ध करना पडता है। सम्भवत महाभारत 
का यही अभिप्राय है और यही अधिक युक्‍्तियुक्त भी है। दो-चार प्रमाणों की 
सहायता से इसे सिद्ध करने की कोशिश करता हूँ। चातुव्वेण्य प्रथा दो रूपो मे विद्य- 
मात थी, एक तो औपाधिक अथवा रूढ रूप मे जिसे अब तक जन्मगत कहा गया है 
और दूसरी स्वभाविक अथवा गणगत रूप मे। 

द्रोणाचार्य, अश्वत्थामा एवं कृपाचार्य औपाधिक ब्राह्मण एव स्वाभाविक क्षत्रिय 
थे। केवल ब्राह्मण के औरस से उनका जन्म हुआ था, ब्राह्मणोचित वृत्ति का अव- 
लम्बन उन्होने नही लिया था, क्षत्रिय-वृत्ति युद्धविग्रह आदि के अनुशीलन द्वारा ही 
जीवन यापन करते थे । इसी तरह दुर्योधन, दु शासन आदि को औपाधिक क्षत्रिय 
कहा जा सकता है। गुणगत रूप से उन्तमे वैश्यत्व व शूद्वत्व का मिश्रण था। एक- 
आध बार तो युद्धक्षेत्र से भाग भी खडे हुए थे | विदुर, धर्मव्याध, तुलाधार आदि 
प्रमुख व्यक्त शूद्र एव वेइय थे , किन्तु गुणों से वे श्रेष्ठ ब्राह्मणत्व के अधिकारी थे । 
स्वाभाविक ब्राह्म ग॒त्व, क्षत्रियत्व आदि धर्म सत्वादि गुणों पर निर्भर हैं। सत्वगुण- 
प्रधान व्यवित ब्राह्मण, सत्वयुकत रज प्रधान व्यक्ति क्षत्रिय, तमोयुक्त 'रज प्रधान 
व्यक्ति वैद्य एव रजोयुक्त तम प्रधान व्यक्ति शूद्र होता है। इस प्रकार प्रत्येक 
व्यक्ति के कर्मो से उसके चरित्र मे जिन गुणो का विकास होता था, उन्ही के अनुसार 
स्वाभाविक जाति निश्चित की जाती थी। 

स्वाभाविक ब्राह्मण का स्वरूप बताते हुए कहा गया है, जो क्रोध एबं मोह का 
त्याग कर सकते हो, देवता उन्ही को ब्राह्मण कहते है। जो सत्यवादी , इन्द्रियों 
का दमन करने वाला एव ऋजुस्वभावी हो, वही असली ब्राह्मण है।' जो किसी भी 


१. तस्य कर्तारसपि सां विद्धकर्तारसव्ययम्‌ ॥। भी २८॥१३ 
२. कर्माणि प्रविभक्‍तानि स्वभावप्रभवेर्गृणेः॥ भी ४२॥४१ 
३. क्रोषः शत्रुः शरीरस्थो सनुष्याणां द्विजोत्तम। 
यः फ्रोधमोही त्यजति त॑ देवा ब्राह्मणं बिदुः ॥ इत्यादि वन २०५॥३२-३९ 


९६ कक महाभारतकालीन समाज 
अवस्था मे सत्य से विचलित न हो वही ब्राह्मण कहलाने योग्य है।' क्षमा ही ब्राह्मण 
का वल है ' जो समस्त प्राणियों पर मैत्रीभाव रक्खे, वही ब्राह्मण है।' 

जो सब प्राणियों की रक्षा करे वही क्षत्रिय है।' 

ब्राह्मण को किसी की हिंसा नही करनी चाहिए, उसका स्वभाव सौम्य होता 
चाहिये।" सब पर जिसकी समान दृष्टि हो निगुंण निर्मल ब्रह्म जिसमे प्रतिष्ठित 
हो वही प्रकृत द्विज है 

जिसका जीवन केवल धर्म के लिये उत्सगं हौता हो, जिसका धमनिष्ठान भग- 
वान के उद्देश्य से किया गया हो, काल स्वय जिसके निकट पुण्य के निमित्त उपस्थित 
हो, उसे देवता ब्राह्मण कहकर पुकारते हैं।' जो हर अवस्था में सन्तुष्ट 
"रहे वही असली ब्राह्मण है। इन सव उक्तियो से समझा जा सकता है कि स्वा- 
भाविक ब्राह्मण साधारण मनुष्य की तुलना मे बहुत उच्च स्थान पर प्रतिष्ठित है। 
और भी बहुत सी जगह इस प्रकार कौ ब्राह्मण-प्रशसा मिलती है।' यह प्रशसा 
केवल ब्राह्मण सन्तान की नही है, जिनमे उल्लिखित गुण हो वही प्रशसा के योग्य 
हैं, उनकी प्रशसा में बहुत से उपाख्यान भी उद्धृत हुए हैं। 

कुलोचित कर्म की प्रशसा--जो जिस कुल मे जन्म ले वह उसी कुछ के कत्तंव्य 
कम करे, उसके हितेषी यही कामना करते थे । युद्ध का समस्त आयोजन हो जाने 


१. य एवं सत्यान्नापेति स ज्ञेयो म्राह्मणस्त्वया ॥। उ ४३४४९ 
२. ब्राह्मणाना क्षमा बल्म्‌॥ आदि १७५२९ 
३. सर्वसूतेषु घ्मज्ञ सेत्रो ब्राह्मण उच्चते॥ आदि २१७५ 
कुय्यविन्यश्नवा कुर्य्यास्मित्रो ब्राह्मण उच्चते ॥ ज्ञा ६०११२। शा २३७१ १३ 
ब्राह्मणे दारुण नास्ति मंत्रो ब्राह्मण उच्चते॥ अनु २७१२ 
४४. कुर्य्यावन्यन्नवा कुय्यदिल्यों राजन्य उच्यत्ते॥ श्ञा ६०२० 
५ तस्मात्‌ प्राणभृत. सर्वान्न हिस्पाद्‌ ब्राह्मण. क्वाचित्‌ । 
ब्राह्मणः सोम्य एवेह्‌ भवतीति परा श्रृत्तिः॥ आदि १११४ 
६. ब्राह्मः स्वभाव: सुभोणि सम. सर्वत्र से सति.॥ 
निगुंण निर्मल ब्रह्म यत्र तिष्ठति स हिजः॥ अनु १४३५२ 
७. जीवित यस्य धर्माय धर्मोज्यंर्थमेष च । 
बहोराज्राइच पुष्यार्थ त॑ं देवा ब्राह्मण विदु"॥ इत्यादि श्ञा २४४२३, २४ 
४. येन फेनचिदाच्छन्नो येन फेनचिदाशितः। इत्यादि। श्ञा र४ड४ं४डी१२-१४ 
९. शा ३८३५। श्ञा २४२ वाँ अध्याय। अनु० ९ वाँ, ३३ वाँ, ३४ वाँ, 
प४ वाँ और १५१ वाँ अध्याय । हु 


चातुर्वेण्य॑ 


पर अर्जुन के मन मे वैराग्य का उदय हुआ और वे धनुप-वाण छॉड्वॉड बधधुकेत 
तब भगवान कृष्ण ने उन्हे युद्ध के लिये उत्साहित करने के निमित्त वार बार उनकी 
क्षत्रियता का स्मरण कराया।' पुत्र शुकदेव को ब्राह्मणत्व में प्रतिष्ठित करने के 
निमित्त महर्षि वेदव्यास ने उन्हे बहुत उपदेश दिये।* 

जन्मोचित कर्म को “सहज कर्म” के नाम से अभिहित किया गया है।' जो 
संत्पुरुप उसी कर्म को करता था वह चाहे किसी भी जाति का हो, समाज मे साधु 
पुरुष के रूप मे ही सम्मानित होता था। ब्राह्मण कौथिक ने मिथिला के वाजार मे, 
मासविक्रेता व्याध से कहा था, “तात, यह घोर कर्म (पशुवध व मास-विक्रय ) 
तुम्हारे लिये बहुत ही खराब है, तुम्हारा यह अशोभनीय कर्म देखकर मुझे बडा 
अनुताप हो रहा है।” उत्तर मे व्याध बोला--- है द्विज, यह वृत्ति हमारी परम्परागत 
है, अतएव यही मेरा धर्म है। मैं श्रद्धासहित गुरुननो की सेवा करता रहता हूँ। 
देवता, अतिथि, पोष्यवर्ग एव भृत्यों को देने के वाद जो अवशिष्ट रह जाता है इसी 
का मैं व्यवहार करता हूँ। परनित्दा, परचर्चा, असूया, मिथ्या आदि मुझमे स्थान 
नही बना पाते ।” यहाँ भी देखा जाता है कि मनृष्य के ग्रहण करते योग्य सत्य, 
दया आदि गुणो के अनुशीरून से अपनी जन्मगत वृत्ति द्वारा जीवन बिताने वाले एक 
व्याध को भी ब्राह्मण सन्‍्तान के उपदेशक गुरु का सम्मान मिला है। वर्णजाति को 
गौण रख कर गुणियो का सम्मान करने के वहुत से उदाहरण महाभारत मे मिलते 
है। युधिष्ठिर के यज्ञ मे शूद्रो की भी यथारीति अभ्यर्थना की गई थी।* 

साधु-चरित्र गुणवान का समाज में सस्मान--न्नाह्मण आदि चार वर्णो एव 
अन्य जातियो मे ब्राह्मण ही यद्यपि सवकी अपेक्षा समाज मे अधिक सम्मान पाता था, 
लेकिन तव भी कुत्सित आचारवाला ब्राह्मण कही भी सम्मानित नही होता था। 
शास्त्रनिमित कर्मो के अनुष्ठाता चरित्रवान ब्राह्मण को ही सम्मान मिलता था। 
जन्म चाहे किसी भी जाति मे क्यों न हुआ हो, लेकिन मनुष्य चरित्र की साधारण 
सद्वृत्तियो का जिसके चरित्र मे जितना ही अधिक विकास होता था, वह उतने ही 


« श्रीमद्भगवद्गीता (भीष्म पे )। 

« शा० ३२१ वाँ अध्याय। 

« सहजं कर्म कोन्तेय सदोषमपि न त्यजेत्‌॥ भी ० ४२३४८ 

«» वन २०६ वाँ अध्याय। 

« विद्वदव सास्यात्‌ शद्गांइ्च सर्वानानयतेति च॥ सभा ३३।४१ 
ज्यायांसमपि शीलेन विहीनं नव पूजयेत्‌ । 
अपि शूद्रञ्च धर्मज्ञ सदवृत्तमभिपूजयेत्‌॥ अनु० ४८४८ 
७ 


डा व ६ ० 0 ० 


९८ भहाभारतकालीन समाज 


सम्मान का अधिकारी होता था। पूरा समाज साधु, सच्चरित्र पुरुष को श्रद्धा की दृष्टि 
से देखता था। विदुर शूद्रा माता के गर्भ से पैदा हुए थे, स्वय भी उन्होंने सर्वत्र अपना 
परिचय शूद्र कहकर ही दिया है, छेकिन महाभारत के पात्रो मे उनके जैसा दृढचित्त 
और कोई नही है। वे सवेत्र उसी रूप में सम्मान के अधिकारी रहे है। भगवान 
कृष्ण की भी विदुर पर यथेष्ट श्रद्धा थी। कृष्ण के विदुर का आतिथ्य स्वीकार करने 
पर समाज मे उनका सम्मान और भी बढ गया था। महाभारत मे विदुर के लिये 
महात्मा' विशेषण का प्रयोग किया गया है। युधिष्ठिर, दुर्योधन आदि क्षत्रिय भी 
उन्हे चरण छूकर प्रणाम करते थे । प्रणाम करना सगत था कि नही, यह्‌ प्रश्न यहाँ 
नही उठायेंगे। छेकिन इससे विदुर के प्रति लोगो की अगाघ श्रद्धा अवश्य प्रकट 
होती है।' 

धर्मव्याघ, तुलाधार आदि व्यक्ति अपेक्षाकृत नीच जाति में जन्म लेने पर भी 
सबकी श्रद्धा पाने मे समर्थ हुए थे । इन सब उदाहरणों से पता चलता है कि किसी 
भी जाति मे जन्म लेने पर सम्मान पर कोई असर नही पडता था। जाति के साथ 
चरित्र का कोई सबंध नहीं था। जन्मगत जाति के अनुसार सामाजिक स्तर एव 
काजकमे नियन्त्रित होते हुए भी वह समाज की श्रद्धा आकर्षित करने के लिये यथेष्ट 
नही था। द्रोणाचार्य, कृप आदि प्रमुख योद्धा जन्म से ब्राह्मण होते हुए भी ब्राह्मणो- 
चित श्रद्धा व सम्मान प्राप्त नही कर सके।' ब्राह्मण कुल मे जन्म लेकर भी ब्राह्मणो- 
चित कम न करने के कारण वे केवल नाम के ब्राह्मण या ब्राह्मणब्रव' थे । ब्राह्मण 
की तरह उनकी श्रद्धा करना किसी के लिये सभव नहीं था। समाज से हमेशा से 
यही विचारधारा चली आ रही है। दूसरी जातियो के सबघ मे भी यही बात थी। 
अपने-अपने वर्णोचित कार्य करते हुए जो साधू पुरुष की तरह जीवन व्यतीत करते 
थे, वही वर्णाश्रम समाज में आदर्श व्यक्ति के रूप मे सम्मानित होते थे ।* 

जाति जन्मगद--उपर्युक्त विवेचना से पता चलता है कि जाति तो जन्म के 
अनुसार ही निश्चित की जाती थी, लेकिन सामाजिक सम्मान या गौरव कर्म पर 
निर्भर था। जन्म एवं कर्म दोनों की ही जिनमे विशिष्टता होती थी, वे सबकी 


१. निर्याय च महवाहुर्वासुदेवी महामना | ' 
निवेशाय ययी वेश्म विदुरस्य भहात्मन.॥ उ ९१३४।॥ 
अन्येषा चेव वृद्धाना कृपस्य विदुरस्थ च॥ आदि १४५॥२ 
अजातदान्रुविदुर यथावत्‌। सभा प८४॥ बन र॒ष्द्धाट 

२ वीभत्सो विप्रकर्माणि विदितानि मनीषिणाम्‌ । इत्यादि । प्रो० १९६२४, २५ 

३. तथा माया प्रयुजानमसह्य ब्राह्मणबुवम्‌। इत्यादि द्रो० १९६२७ 


चातुर्देण्ये ९९ 


असीम श्रद्धा के पात्र होते थे । भीष्म, भीम, अर्जुन, अभिमन्यु आदि क्षेत्रिय 
इसके उत्कृष्ट उदाहरण है। तुलाधार एक वणिक (जिसका पिता क्षत्रिय एव 
माता शूद्रा हो) थे (शा० २६० वाँ अ०) धर्मव्याध मासविक्रेता थे (बन२०६ वाँ 
अ०) लेकिन समाज से क्या उन्तका सम्मान कस था 

कर्म द्वारा जाति स्वीकार करना असंगत--कर्म द्वारा जाति स्थिरु की जाती 
थी, इस सिद्धान्त को माना जाय तो बहुत सी चीजो का औचित्य बनाये रखना 
मुश्किल हो जाता है। जैसे-- 

(क) जातकर्मादि सस्कार करने का ब्राह्मण सन्‍्तान के लिये जो नियम 
है, क्षत्रिय सन्‍्तान के लिये वे नहीं है। इसी तरह वैश्य और श्ृद्र के भी नियम 
अलूग-अलछग हैं। प्रत्येक जाति के नियम दूसरी तीन जातियो से भिन्न है। कर्म 
के द्वारा वर्ण विभाग किया जाय तो सद्योजात शिश्र्‌ का वर्ण स्थिर नहीं किया जा 
सकता, और उनके जातकर्मादि सस्कार नही किये जा सकते। 

(ख) उपनयन हिजाति का प्रधान सस्कार है, इस जगह भी ब्राह्मण तीनो 
वर्णो से भिन्न है। उपनयन से पूर्व किसी वालक के गुण व कर्म देखकर उसका वर्ण 
स्थिर करता सभव नही है। विशेषत ब्राह्मणत्व आदि ग्रुणसम्पन्न किसी शूद्र 
सन्‍्तान के यज्ञोपवीत की व्यवस्था' कही भी दिखाई नही देती। 

(ग) एक ही पुरुष भिन्न-भिन्न समय में विभिन्न वर्ण के कर्म कर सकता है। 
भीष्म, द्रोण, कृष्ण, विदुर, यूधिष्ठिर आदि महाभारतीय व्यक्तियों के विभिन्न 
वर्णोचित कर्मो का परिचय मिलता है। कर्म के द्वारा जाति परिवत्तंन मान लेने 
पर उनकी कोई भी जाति स्थिर नही की जा सकती । इस सिद्धान्त को मानने से किसी 
की भी एक जाति नही रह सकती। एक ही व्यक्ति की कालविशेष मे वार-वार 
जाति परिवत्तित होती रहेगी। और फिर समाज मे विश्वुखलता आने मे कोई 
सदेह नही रहेगा। यह भी हो सकता है कि किसी व्यक्ति के गुण तो ब्राह्मणोचित 
हो, लेकिन कम क्षत्रिय, वेश्य या शुद्र के हो, फिर उसका कौन-सा वर्ण निश्चित 
किया जायगा ? और व्यक्ति के सहज गुण किस वर्ण के हैं, इसका फैसला ही कौन 
करेगा ? 

विश्वासित्र आदि की जाति का परिवत्तेच तपस्या का फल या साधारण नियम 
का व्यतिक सात्र---तप शक्ति से असभव भी सभव हो जाता है। यौगिक प्रक्रिया 
हारा तो शरीर के तत्त्वो तक को बदला जा सकता है। तप सिद्ध व्यक्ति के प्रसाद 


१. तपः श्रुतं च योनिदचाप्येतद्‌ ब्राह्मण्यकारणम्‌ । 
त्रिभिगंणेः समुदितस्ततो भवति वे द्विज:॥ अनु० १२१७ 
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से भी वहुत कुछ हो सकता है। विद्वामित्र की माता का मन्‍्त्रपूत हव्यान्नभक्षण 
भी भूलने वाली चीज नही है। मन्त्रशक्ति व तप शक्ति मे महाभारतकार कही 
भी सन्देह प्रकट नही करते, वरन्‌ सर्वत्र उनकी श्रद्धा व विश्वास ही देखने को 
मिलता है। ब्राह्मफजनक चरु का माहात्म्य बहुत बार वर्णित हुआ है।' सिन्धु- 
द्वीप व देवापि के ब्राह्मणत्व प्राप्तिस्थल पर ब्राह्मणत्व का अर्थ ब्रह्मज्ञान है कि नही, 
यह भी विचारने योग्य विषय है। 

ग्ोत्रकारक ऋषियो की तपस्या--अगिश्, कद्यप, वशिष्ठ व भूगु इन चारो 
को मूल गोत्र कहा गया है। गोत्रकारक ऋषि तपस्या द्वारा गोत्र की प्रतिष्ठा 
किया करते थे।' 

सकर जाति--अतिरथ, अम्बष्ठ, उग्र, वेदेहक, श्वपाक, पुक्कश, निषाद, सूत, 
मागघ, तक्षा, सैर श्र, आयोगव, मद्गुर, आहिडक आदि अनेक सकर जातियो के नाम 
एवं उनके कर्म वर्णसकर अध्याय मे वर्णित हुए है। लोभ, काम, एवं वर्णविषय 
में अज्ञानता, इन तीन कारणो से सर्वप्रथम सकर जाति की उत्पत्ति हुई।' 

चातुवध्य॑ की प्रतिष्ठा इस काल की सामाजिक स्थिति के अनुकूल थी। आज 
भी समाज मे वर्णव्यवस्था प्रचलित है, लेकिन समाज मे सब इस व्यवस्था को श्रद्धा 
की दृष्टि से देखते है यह कहना ठीक नही होगा। कुछ लोग जन्मगत वर्णनिर्णय के 
प्रतिकूल अपने मत को सिद्ध करते है। भारतीय आस्तिक शास्त्रों मे कर्मफल व 
जन्मान्तरवाद ने एक विशिष्ट स्थान अधिकृत कर खखा है। जन्मान्तरवाद को 
छोड देने से बहुत से प्रश्नो का उत्तर ढूंढे नही मिलता। पूर्वजन्म के पुण्यफल से 
उच्च वर्ण व अभिजात वश मे जन्म होता है, और पाप के फल से हीन वर्ण व नीच 
वश मे। जन्म पूरी तरह दैवाधीन है। जिस जाति में जन्म होता है, श्रद्धापूवक 
उसीके कत्तेव्य कमे करना सच्चा आदर है, इस जन्म मे इसी को मान लेना पडेगा, 
क्योकि ससार मे विश्वामित्र जैसे तपस्वी बहुत कम पैदा होते हैं। समग्र महाभारत 
के वर्णविभाग व उसके कारणों की आलोचना करने के लिये जन्मान्तरीय कर्मफल 
को ही प्रधान रूप मे ग्रहण करना पडता है। 


बन ११५ वाँ अध्याय। अनु० ४ था अध्याय। 
२- मूलगोत्राणि चत्वारि समुत्पन्नानि पाथिव। 

अगिरा. कश्यपद्चेव वश्षिष्ठो भूगुरेव च ॥ शञा० २९६।१७। द्र० नीलकठ। 
३. श्ा० २९६ वाँ अध्याय। अनु० ४८ वाँ अध्याय। 


न 


चतुराभ्रम 


वर्णधर्म के साथ आश्रम का सबंध बहुत घनिष्ठ है। आश्रमवासी नही होगा 
तो वर्णधर्म रहेगा कहाँ और किस तरह ” इसी कारण चातुववे्य की आलोचना 
के बाद ही चतुराश्रम की आलोचना करनी पडती है। 

आश्रम चार है--शास्त्रकारो ने कहा है, प्रत्येक मनुष्य को किसी न किसी 
आश्रमधर्म का पालन करना चाहिये। आश्रम चार है बरहाचर्य, गाहेस्थ्य, वान- 
प्रस्थ और सनन्‍्यास। जीवन के एक-एक स्तर पर एक-एक आश्रम के धर्मे-पालून का 
विधान मिलता है। समाज की स्थिति व क्रमोन्नति के निमित प्राचीन भारत में 
चतुराश्रम की प्रतिष्ठा की गई थी। प्रत्येक का व्यक्तिगत जीवन सुगठित होकर मोक्ष 
की ओर अग्रसर हो, इस उद्देश्य को लेकर ही शायद चतुराश्रम का उपदेश दिया 
गया है। भारतीय सामाजिक धर्म की स्थापना चातुवेण्य, एवं व्यक्तिगत जीवन 
धर्म की स्थापना चार आश्रमो पर हुई है। इसीलिये महाभारतीय सामाजिक धर्म 
को वर्णाश्रमधर्म और समाज को वर्णाश्षस समाज के नाम से अभिहित किया गया है। 

संसार में हम लोगो के बहुत से कत्तंव्य है। अथे एव काम मे मनुष्य की आसक्ति 
स्वाभाविक है। केवल प्रवृत्तिवश चलने से कर्तंव्य मे अनेक त्रुटियाँ हो जाती है, 
इस कारण नियमित रूप से अर्थ व्‌ काम की सेवा करने का विधान दिया गया है। 
बह्मचर्याश्रम मे विद्या, शिक्षा व सयम रूप ब्रत का पालन करके गाहेस्थ्य के प्रारभ 
मे उसका उद्यापन करना, गाईस्थ्य मे धर्माविरुद्ध अर्थ व काम का उपभोग एवं 
मन को मोक्षाभिमुख करना, गाहं॑स्थ्य के अत मे विषय-वासना का परित्याग करके 
'निलिप्त भाव से रहता, यही वानप्रस्थ का उद्देश्य है। सन्‍्यास आश्रम मे मुक्ति की 
चेष्टा की जाती है। घ॒मं, अर्थ, काम व मोक्ष इन चारो का नाम पुरुपाथ॑ है अर्थात्‌ 
जीव की अभिलाषा है। इस पुरुषार्थ चतुष्टय की सिद्धि से जीव कृतक्ृत्य होता है। 
जीव की यह चरितार्थता ही शायद आश्रम-धर्म व्यवस्था का लक्ष्य है। 

आश्रम धर्म की, व्यवस्था ईइवरकृत--मनुष्य-जीवन को सार्थक बनाने के लिये 
स्वय भगवान ने आश्रमधर्म की व्यवस्था की है।' 


उनन+->+त. 


१. पुर्वभेव भगवता ब्रह्मणा--इत्यादि। ज्ञा० १९१८ 
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चारो वर्ण अधिकारी--ब्नाह्मणादि चारो वर्ण आश्रम घर्म पालन के अधिकारी 
है। शूद्रो मे सिर्फ अच्छे शूद्र को ही यह्‌ अधिकार दिया गया है, किन्तु वेदाघ्ययन 
हर शूद्र के लिये निषिद्ध है। निपेष होते हुए भी विदुर के वेदाव्ययन की वात 
मिलती है।' 

जीवन के प्रथम काल मे ब्रह्मचय---जीवन के प्रथम काल मे ब्रह्मचयं का अव- 
लम्बन लेना पडता है। उपनयन सस्कार के वाद ब्रह्मचारी के लिये गुरु के घर 
रहने का विधान है। (शूद्र के गृरुगृहवास का कोई चित्र महाभारत मे नही मिलता ) । 

ब्रह्माचारी के कत्तंव्य-अकत्तेव्य--ब्रह्मचारी गुरु की सेवा करे, नतमस्तक 
हो उनके प्रत्येक आदेश का पालन करे। गुरु के सो जाने पर स्वय सोने जाय और 
गुरु के उठने से पहले ही शय्यात्याग कर दे।' शिष्य एव भृत्य के जो-जो कार्य हैं, 
गुरु के वे सव कर्म शिष्य को प्रसन्नददन होकर करने चाहिये। अव्ययन के आरम्भ 
मे शुद्ध भाव से गुरु के दोनो चरण पकडकर विनीत भाव से प्रार्यना करनी चाहिये, 
“भगवन्‌, मुझे विद्या दान कौजिये।” ब्रह्मचयं के प्रतिकूल तीक्षण गध, रस का व्यव- 
हार न करे। ब्रत एव उपवास करके शरीर को कष्टसहिष्णु बनाये। इस प्रकार 
जीवन का प्रथम चतुर्थाश, सावारणत चौबीस वर्ष तक, गुरु के घर रहने का 
नियम है।' 

ब्रह्मचारी शुद्ध होकर प्रात एव साय दोनो वक्‍त सूर्य व अग्नि देवता की उपासना 
करे, उसके वाद वेदाभ्यास मे प्रवृत्त हो, गुरुगृह मे सिक्षा प्राप्त हविष्य का भोजन 
करके, वेद का अध्ययन करे। प्रात एवं साय अग्नि मे होम करे और गुरु की आज्ञा- 
नुसार ब्रह्मचयं के सभी नियमो का पालन करे।* ब्रह्मचारी ब्रह्मचयं व्रत का पालन 
करते हुए आचार्य की सेवा द्वारा वेद के तत्त्व से अवगत हो।" उपयुक्त रूप से 
ब्रह्मचयं पालन करना दुष्कर कार्य है। काम, क्रोध आदि रिपुओ को वशीभूत करने 
के लिये ब्रह्मचारी को कठोर तपस्या करनी चाहिये। समस्त प्रोभनो से स्वय 


१. आश्रमा विहिता सर्व वर्जयित्वा निराश्िषम्‌। शा ६३१३ 
वेदवेदागतत्त्वज्ञा सर्वत्र कृतनिइचया.। आदि १०९२० 
२ आदि ९१ वाँ अध्याय। शा २४१ वाँ अध्याय। 


३. श्ञा २४१ वा अध्याय । 
४ शा १९१ वाँ अध्याय। 


एवसेतेन मार्गेण पूर्वोक्तेत यथाविधि। 
अधीतवान्‌ यथाशक्ति तथैव ज्नह्मचरयंवान्‌॥ इत्यादि। अइब० ४६॥१-४ 
५ ब्रह्मचारी न्नत नित्य नित्य॑ दीक्षापरो चशी। इत्यादि। शा० ६१।१९-२१ 
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को मुक्त रक्‍्खे, विशेषत स्त्रियों से बातचीत करना तो बिल्कुल ही निषिद्ध है। 
गुरुपत्नी के सबध मे यह नियम लागू नही है। चित्त मे किसी भी प्रकार का विकार 
उपस्थित होने पर तत्क्षण विचारपूर्वक कठिन प्रायश्चित्त करने का विधान है। 
शरीर व मन की समस्त बराइयो से सावधानीयूव॑क रक्षा करनी चाहिये। विशेषत 
शुक्ररक्षण ही ब्रह्मचारी के प्रधान कर्त्तव्य मे गिना जाता है।' 

ब्ह्मचयं से असरत्व--बअ्रह्मचयं की सहायता से मनुष्य अमरत्व का लाभ कर 
सकता है। 

ब्रह्मचर्य के चार चरण--ब्रह्मचर्य के चार चरण है। प्रथम चरण है, गुरु- 
शश्रूषा, वेदाष्ययन, अभिमान एवं क्रोध को जीतना। द्वितीय चरण है आचार्ये 
के प्रिय कर्मो का पूर्ण रूप से अनुष्ठान, आचार्यपत्नी एवं पुत्रों की यथोचित सेवा। 
तृतीय चरण है आचार्य के अनुग्रह को स्मरण रखते हुए हमेशा उनके प्रति श्रद्धा 
रखना और चतुर्थ है विनीत भाव से निरभिमानी होकर गुरु को भक्तिपूर्वक दक्षिणा 
देना।' 

ब्ह्मचय का माहात्म्य--बअह्मचर्य-त्रत पालन के लाभो के सबंध मे सनत्सुजात 
पव॑ के सनत्सुजात-उपदेश मे (३४४वाँ अ०) बहुत सी बाते कही गई है। जैसे 
देवताओ ने भी ब्रह्मचयं की शक्ति से ही देवत्वआप्त किया है। ऋषियो की ब्रह्मलोक 
प्राप्ति ब्रह्मच्यं के ही अधीन है। जो लोग ब्रह्मचयं के तत्त्व से अवगत है, ससार 
मे उन्हे भय का कोई कारण नही है। वे निर्भय, आत्मतुप्त तथा चिरप्रफुल्ल है। 
ब्रह्मचयं द्वारा हर वस्तु प्राप्त की जा सकती है।* 

ब्रह्मचारी बाब्द का अर्थ--जो मन-वचन-कर्म से ब्रह्म की सेवा करे वही ब्रह्म- 
चारी है। ब्रह्म शब्द का अर्थ है ईश्वर एवं वेद ।* 

नेष्ठिक ब्रह्मचयं का गृुणगान--आमरण क्रह्मचयं या वैष्ठिक ब्रह्मचय का 
बहुत रूपो में गुणगान हुआ है। निष्ठा शब्द का अर्थ है मृत्यु। मृत्यु पर्यन्त जो 
ब्रह्मचयं का पालन किया जाय, उसी का नाम ब्रह्मचर्य है। जो मृत्यु पर्यन्त 
ब्ह्मचय का पालन करता है उसके लिये तीनो छोको मे कुछ भी अप्राप्य नही रह 
जाता। वह नैष्ठिक ब्रह्मचारी महापुरुष मृत्यु के बाद ब्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं, 
ब्रह्मचयं के तेज से उनकी पापराशि भस्म हो जाती' है। तपस्वी ब्रह्मचारियो से इच्द्र 


१. सुदुष्करं ब्रह्मचबंसुपायं तत्न मे श्यणु॥ इत्यादि। ज्ञा २१४११-१५ 
२. विद्या हि सा ब्रह्मच्येंग लम्या। इत्यादि। उ ४४२-१५ 

३. ब्रह्मचयेंण वे लोकान्‌ जयन्ति परमर्षय:। श्ञा २४१६ 

४. ब्रह्मण्पेव चार: कायवाइमनसां प्रवृ्तियेंघाम्‌। श्ञा १९२२४ (नीलकंठ ) 
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भी डरता है। ऋषियो मे जो अलौकिक क्षमता पाई जाती है, वह भी ब्रह्मचर्य 
का ही फल है। ब्रह्मचयं मनुष्य को दीर्धजीवी वनाता है।' 

नैष्ठिक ब्रह्मचारी पर पितृऋण नहीं रहता--जो आमरण ब्रह्मचये पालन 
करते हैं, उनपर पितरों का कोई ऋण नही रहता। अतएव गाहंस्थ्य धर्म के अनु- 
सार विवाहादि न करने पर भी वे पाप के भागी नही होते। जो गृहस्थाश्रम में 
प्रविष्ट नही होते थे, उन्हे नैष्ठिक ब्रह्मचारी या ब्रह्मचारिणी कहा जाता था। भीष्म, 
सुलभा (शा० ३२०) शिवा (3० १०९) आदि ब्रह्मचारी या ब्रह्मचारिणी उसी 
श्रेणी के अन्तर्गत हैं। 

समावत्तंन--ब्रह्मचारी गुरु की अनुमति से उन्हें यथाशकिति दक्षिणा दान द्वारा 
ब्रत का उद्यापन करके गुरु का आशीर्वाद लेकर अपने घर छौट आते थे। इसी का 
नाम 'समावत्तंन' है।' 

स्नातक---अह्यचर्य आश्रम के बाद ही गृहस्थाश्रम है। जो ब्रह्मचारी गाहंस्थ्य 
मे प्रवेश करते थे, उन्हें 'उपकुर्वाण' कहा जाता था। गृहस्थ होने के लिये तत्पर कहम- 
चारी की सज्ञा स्नातक है। समावत्तंन के वाद, विवाह से पूर्व तक ब्रह्मचारी को 
स्नातक कहा जाता था। स्नातक के तीन प्रकार हैं-- विद्यास्नातक, ब्रतस्नातक 
और विद्यान्रतस्तातक। अल्प समय मे जो सिर्फ एक वेद का पाठ करके गुरु के 
घर से लौट आते थे, उन्हें विद्यास्वात कहा जाता था। जो गुरु के घर रहकर वारह्‌ 
वर्ष तक सिर्फ ब्रत का पालन करते थे, उन्हें ब्रतस्नातक कहते थे। और जो विद्या 
वन्न्त दोनो के अतिम छोर तक जाते थे, उन्हें विद्यान्नत स्नातक कहो जाता था।'* 

भारत के गुरुगृह बहुत पहले समाप्त हो चुके है। कई चतुष्पाठियों व विद्यालयो 
ने उस आदरश को लक्ष्य मे रखकर चलने की चेष्टा की है लेकिन सफलता बहुत ही 
कम मिली है। आजकल गुरुगृहवास भी नही रहा और ब्रह्मचर्याश्रम भी नही रहा। 
विजातीय शिक्षा का प्रसार, जीवनयात्रा प्रणाली की कष्टसाध्य प्रतियोगिता एवं 
परीक्षा-उत्तरण का कौशल आदि कारणो से चतुष्पाठियो का बचा-खुचा आदर 


१ ब्ह्मचयस्थ च गुण त्व वसुधाधिपः। इत्यादि। अनु छप्।३५-४० 
ब्रह्मचयेंण जीवितम्‌॥ अनु ७।१४। अनु ५७॥१० 

२. अष्टावक्रदिक्‌ सवाद *। अनु० १८ वाँ २० वाँ अध्याय। 

गुरवे दक्षिणा दत्त्वा समावत्तेंद् ययाविधि। ज्ञा० २४१२९॥ ज्ञा० १९१। 

१०॥। ज्ञा० २३३॥३॥ 

४, घेदत्नतोपचासेन चतुर्थो चायुषो गते। श्ञा० २४१॥२९ 


कर 
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भी लुप्तप्राय हो गया है। आजकल सव विद्यार्थी विद्यास्तातक है, साध्यानुसार 
पढ़-लिख कर वे गाहंँस्थ्य का अवलूस्बन ले लेते है। 

जीवन का द्वितीय भाग गाहुस्थ्य--जीवन का द्वितीय भाग गृहस्थ के रूप 
में थापन करने का विधान है।' 

गाहस्थ्य में पत्नोग्रहण--एरुगृह छोडने के बाद ब्रह्मचारी को शुभरक्षण 
पत्नीग्रहण करके ययाविधि गाहंस्थ्य धर्म का पालन करता चाहिये। 

जीविका के चार प्रकार--गृहस्थ की चार प्रकार की जीविकाएँ है (क) 
कुशूलघान्य, (ख) कुभधान्य, (ग) अश्वस्तन, (घ) कापोती वृत्ति। कुशूलधान्य 
शब्द का अर्थ है प्रचुर धन का सचय, कुभधान्य साने अल्प सचय, अश्वस्तन का 
मतलब है आगामी दिन के लिये खाद्यादि का भी सचय न करना और कपोती वृत्ति 
शब्द का अर्थ है कपयोत की तरह खेत से धान्य-कण बीन कर, उसके द्वारा ही 
जीविका निर्वाह करता। इसे उछवृत्ति भी कहा जाता था। उल्लिखित वृत्तिया 
क्रमश एक दूसरे से श्रेष्ठ है।' 

गृहस्थ का करत्तव्य--गृहस्थ के समस्त कर्तव्यों को ब्रत के नाम से अभिहित 
किया गया है। यह ब्रत बहुत ही महत्वपूर्ण है। खाद्यसग्रह केवल अपने उद्देश्य 
से नहीं करना चाहिये। यज्ञ के अलावा किसी और उद्देश्य मे प्राणिहिसा नहीं 
करनी चाहिये। दिन मे, सध्या के वाद गोधूलि के समय और रात्रि के अतिम 
भाग में सोया नहीं रहे। दिन मे एक बार एव रात्रि मे एक बार भोजन करे। 
ऋतुकाल के अलावा अन्य दिनो मे स्त्रीसभोग न करे। अभ्यागतो की यथोपयुक्त 
अभ्यर्थता करना, उनकी पूजा करना गृहस्थ अपना कत्तंव्य समझे। अपने कुलो- 
चित धर्म मे आस्था रखते हुए उसीको जीविका का साधन बनाना, माता, पिता, 
पत्नी, पुत्र, भृत्य व अतिथियों के बाद भोजन करना, परिवार के व्यवितयो के 
साथ आनन्‍्दपूर्वंक रहना आदि गुहस्थ के धर्मरूप मे वर्जित हुए है।' उत्तम 
उपायो से घत्तोवार्जत करके, उसके द्वारा देवता, अतिथि व पोप्यवर्ग की सेवा 


१. धर्मलब्धेय॑तो दारेरग्नीनुत्पाद् यत्वतः। 
हितीयसायुषों भाग गृहमेधी भवेद्‌ ब्रती॥जझ्ञा २४१॥३०१शञा २४२॥१। 
२. गृहस्थवृत्तयइचेव चतस्र* कविभि. स्मृता.। 
कुशूलधान्य. प्रथमः कुभधान्यस्त्वनन्तरमु॥ इत्यादि श्ञा २४२॥२,३ 
शा ३६२ वाँ अध्याय, ३६५ वाँ अध्याय (उच्वृत्त्युपाख्यान) । 
३ शञा० ६१ वाँ अध्याय, १९१ वाँ अध्याय, २२१ वॉ अध्याय । 
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करना एवं किसी के भी धन पर लोभ त रखना ये दो नियम गृहस्थ के लिये 
आवश्यक हैं।' 

पचयज्ञ-गृहस्थ के लिये प्रतिदित पचयज्ञ करने का विधान है---अध्ययन 
एवं अध्यापना लाम का ब्रह्मयज्ञ, तर्पण नाम का पितृयज्ञ, होम नाम का दैवयज्ञ, 
वलि अर्थात्‌ सर्वभूत उद्देश्य से भोज्योत्सर्ग ताम का भूतयज्ञ और अतिथिसत्कार 
नाम का नृयज्ञ। प्रत्येक गृहस्थ को पचयज्ञों का अनुष्ठान करने का आदेश दिया 
गया है। कहा गया है जो गृहस्थाश्रमी मोह के वशीभत होकर पचयज्ञों का अनु- 
प्ठान नही करेगा, वह धर्मानूसार इहलोक व परलोक मे समृद्धि से वचित रहेगा। 
अर्थात्‌ ऐहिक व पारलोकिक सुखभोग उसे प्राप्त नही होगा और वह नाना प्रकार 
के अकल्याणो द्वारा दुखी होगा। 

ब्रह्मयमज्ञ--ऋषि ही सर्वप्रकार के ज्ञानविज्ञान के प्रचारक है, वे ही सत्यद्रष्टा 
है। प्रतिदिन ऋषियों से मिलकर उनके पवित्र दान की बात सोचे। अपने मे 
उनके ज्ञान को प्रकट करने की कोशिश करे एव दूसरे को वह ज्ञान वितरण करे। 
अध्ययन व अध्यापन का ही ताम ब्रह्मयज्ञ है, ब्रह्मययज्ञ हारा ऋषिऋण का परिशोध 
होता है। ऋषियों की ज्ञान साधना ग्हस्थों के ब्रह्मयज्ञ द्वारा ही सार्थक होती है। 

पितृयज्ञ--जिनके वश में हमने जन्म लिया है उनकी साधनाओं का आशिक 
रूप से हम भी उपभोग कर रहे हैं। वे यद्यपि हमारी दृष्टि से परे परलोक मे वास 
कर रहे हैं, तव भी उनकी तृप्ति के उद्देश्य से प्रतिदित एक शास्त्रीय विधि का पालन 
करना हमारा कत्तंव्य है। ऐसा सोचना गृहस्थ का धर्म है। वर्णाश्रम घर्मे का यह 
कहना है कि श्राद्ध, तपंण आदि अनुष्ठानो द्वारा पितरगण भी तृप्त होते है और 
अनुप्ठाता को भी आत्मतुष्टि मिलती है। पितृतपंण के साथ साथ ब्रह्म से लेकर 
तृणगुच्छ तक अर्थात्‌ चेतन-अचेतन सव पदार्थों के उद्देश्य से श्रद्धा-निवेदन किया 
जाता है। 

देवयज्ञ--परमेश्वर की इच्छा से उन्ही की शक्तियाँ विभिन्न रूपो मे जगत 
का कल्याण कर रही हैं। उन शक्तिरूपी देवताओं को होम द्वारा परितुष्ट करना 
ही देवयज्ञ का उद्देश्य है। 

भूतयज्ञ--कीटपतगादि प्राणियों के साथ भी गृहस्थ को मेल रखना चाहिये। 
उनको यथासाध्य भोजन देना चाहिये। अपने खाद्य का एक अशा सर्वप्रथम उनके 
उद्देश्य से श्रद्धासहित निवेदन करना ही भूतयज्ञ है। 


१. धर्मागत प्राप्य धन यजेत्‌ दद्यात्‌ सर्देवातियीन्‌ भोजयेच्च | 
अनाददानइच परैरदत्त सेषा गृहस्थोपनिषत्‌ पुराणी। आदि ९१॥३॥ 
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नृथज्ञ--अतिथि सेवा का नाम मनुष्ययज्ञ है। वैश्वदेव-वलि (देवताओं 
के उद्देश्य से अन्न निवेदन) के वाद गृहस्थ कुछ देर अतिथि के आगमन की प्रतीक्षा 
करे। दूसरे गाँव से आया हुआ, परिश्नान्त, क्षुधा-तृष्णा से कातर व्यक्ति ही अतिथि 
है। केवल एक बार ठहरने से वह्‌ अतिथि हो जाता है। अतिथि को साक्षात्त 
नारायण का अवतार मानकर उसकी सेवा करनी चाहिये। (दूसरे प्रकरण मे 
अतिथिसेवा देखिये ) 

ऐंडवर्य छाभ का उपाय--श्री-वासव-सवाद मे ऐश्वय छाभ के उपायो के 
रूप मे गृहस्थ के आचरणयोग्य कई उत्तम कर्मो का उल्लेख किया गया है। स्वधमे 
का अनुष्ठान, धर्यशीलता, दान, अध्ययन, यज्ञ, देवताओं व पितरो की पूजा, गुरु 
व अतिथि का सत्कार, होम, सत्यवादिता, श्रद्धा, अनसूया, अनीर्पा, सरलता, 
प्रफूल्लता, जितेन्द्रियत्व, पत्नी-पुत्र भृत्य व अमात्यो का भरण-पोषण, उपवास, 
तप शीलता, प्रात उठता, दिवानिद्रावर्जत, अहिसा, परस्त्रीवर्जन, ऋत्वभिगमन, 
उत्साह, अनहकार, करुणात्म, प्रियवादिता, अभक्ष्यवर्जन, वृद्धसेवा आदि 
प्रमुख हैं।' 

युधिष्ठिर के प्रइत के उत्तर में भीष्म ने गृहस्थ के पालन करने योग्य कई 
सदाचारो का वर्णन किया है। जैसे--राजपथ पर, गोशाला मे, या धान के खेत 
में मलमूत्र त्याग नही करना चाहिये। शौच व आचमतन के लिये एकान्त आवश्यक 
है। देवाचेना व पितृत्तपंण नित्य करने चाहिये। सूर्योदय से पूर्व शय्या त्याग 
करनी चाहिये। प्रात काल व सायकाल सावित्री जप (उपासना) करना उचित 
है। हाथ, पाँव मुंह अच्छी तरह घोकर, पूर्व की ओर मुँह करके भोजन करना 
चाहिये। गीले पॉव नही सोना चाहिये। यज्ञशाला, देवालय, वृष, ब्राह्मण आदि 
की रोज प्रदक्षिणा करना उचित है। अतिथि, कुदुम्बीजनो व भुत्यों के साथ 
एक ही तरह का भोजन करना और दिन व रात को एक एक वार आहार करना 
चाहिये। वृथामास (जो यज्ञादि मे निवेदित न किया गया हो) एवं अन्यान्य 
अभक्ष्य वस्तुएं आहार रूप में ग्रहण नही करना चाहिये। गुरुजत का अभिवादन 
करे, नवोदित सूर्य का दशेन न करे एव सूये की ओर मुख करके मलमूत्र का त्याग 


१५ पचयज्ञांस्तु यो मोहान्च करोति गृहाश्रमी । 
तस्य नाय॑ न च परो लोको भवति घ्ृतः 0 शा १४६७ 
२. स्वघमंमनुतिष्ठत्सु घेर्यादवलितिषु च। 
स्वरमार्गाभिरामेषु सत्वेषु निरताह्महम्‌ ॥ इत्यादि। श्ञा २२८२९-४९ 
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आदि न करे। पत्नी के साथ एक शय्या पर नही सोना चाहिये तथा एक ही 
पात्र मे भोजन भी नही करना चाहिये।' 

उमा-महेश्वर-सवाद मे कहा गया है कि अहिंसा, सत्यवचन, प्राणि मात्र पर 
दया, अदत्तवस्तु ग्रहण न करना, मद्य, मास का वर्जन आदि गाहस्थ्य धर्म के उत्तम 
लक्षण है।' 

भाग्यहीत का आचार--श्री वासव-सवाद मे कई बुरे आचारो का वर्णन मिलता 
है। कहा गया है उन पर चलने से गृहस्थ भाग्यहीत हो जाता है। जैसे--वयो- 
वृद्ध व ज्ञानवुद्ध की बात पर अवज्ञा प्रदर्शन, अम्यागत व गृरुजनों की अभ्यर्थना 
न करना, श्ास्त्रविहित कत्तंव्यों का उल्लंघन करना, पिता, माता, आचार्य व 
दूसरे गुरुजनो के प्रति अश्रद्धा रखना, अमक्ष्य व अपेय का व्यवहार करना, शौचा- 
शौच के विषय मे अविचारी होता, बंधे हुए पशु को चारा न देना, अकेले खीर, पूडी, 
हलवा, मिठाई आदि स्वादु पदार्थों का भोजन करना, शिशुओं को यथोचित खाद्य 
न देना, यज्ञादि मे अनिवेदित मास का भक्षण करना, आश्रमधमम का पालन न करना, 
हमेशा परिवार के लोगो से कलह करना, दूसरे के भाग्य से ईर्ष्या होना, तथा कृत- 
घ्नता, नास्तिकता, गुरुपत्तीगमन आदि। दानवो ने जब इन सब असाधु आचरणों 
पर चलना शुरू किया तो लक्ष्मी ने उमी समय इनका परित्याग कर दिया।' 

मनुष्य के चार ऋण--जन्म से ही मनुष्य चार ऋणो से बँधा हुआ होता है-- 
देवऋण, ऋषिऋण, पितृक्रण और मनृष्यक्रण। अन्यत्र कहा गया है कि 
अतिथिऋण भी एक प्रकार के ऋणो मे गण्य है, अतिथि की सेवा करके यह ऋण 


उतारना पडता है।* 
ऋण परिशोध का उपाय--यज्ञानुष्ठान द्वारा देवताओं का, वेदाध्ययन व 


तपस्या द्वारा ऋषियों का, पुत्रोत्पादन एव श्राद्ध द्वारा पितृगणों का और दया हारा 
मनुप्य का ऋण परिशोष करने का विवान है।" 


१ ज्ञा० १९३ वाँ अध्याय) 

२. अहिंसा सत्यवचन सर्वभूतानुकम्पनम्‌। 
शमो दान यथाशवित गाहूस्थ्यो धर्म उत्तम ॥ इत्यादि! अनु १४१॥२५,२७ 

हे जश्ञा० २२८५०-८१॥ 

४ ऋणइ्चतुर्भि सयवता जायन्ते मानवा भुवि | इत्यांदि] आदि १२०११७-२२ 
ऋणमुन्मुच्य देवानामृषीणाउच तथेव च। आदि २२९।११-१४ 
पितृणामथ विप्राणामतिथिनाञच पचमम्‌। इत्यादि। अनु ३७१७, १८ 

५. यजस्तु देवान्‌ प्रीणाति स्वाध्यायतपसा मुनीन्‌॥ इत्यादि। आदि १२०११९, 

२० । शा० १९११३। 
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गहंस्थ्याक्रम की श्रेष्ठता--चारो आश्रमो में गृहस्थाश्रम सबसे श्रेष्ठ है। 
गाहस्थ्य व समाज स्थिति के पक्ष से मनुष्य जीवन के सब कर्तंव्य गाहंस्थ्याश्रम मे 
ही प्रतिपालित होते हैं। ब्रह्मचर्याश्रम मे केवल तदनुकूल शिक्षा लाभ किया जाता 
है। ब्रह्मचारी, परिद्राजक, व भिक्षुक गृहस्थ का ही आश्रय लेते है एवं दूसरे जीव- 
जन्तु भी गृहस्थ द्वारा ही प्रतिपालित होते है। वानग्रस्थ और सन्यास इन दोनो 
आश्रमो में आश्रमी मुख्यत अपने आध्यात्मिक कल्याण की कामना करते है, ससार 
की कल्याणचिन्ता गौण होती है। लेकिन गृहस्थ का दायित्व बहुत अधिक है। 
आतुव्वेष्य धर्म के प्रधात अनुष्ठान का क्षेत्र गाहंस्थ्य-आश्रम है।' 

गृहस्थ का दायित्व--गृहस्थ बनना आसान बात नहीं है, असयत मनुप्य 
गृहस्थ वनने के लिए अनुपयुक्‍त है। गृहस्थ के आलसी होने से काम चही चलता, 
सारे प्राणिजगत की दृष्टि उसी की ओर रहती है। सागर जिस तरह समस्त नद- 
नदियों का अतिम आश्रय है, गृहस्थ भी उसी तरह दूसरे आश्रमियों का आश्रय स्थान 
है। गृहस्थ को अछूग कर देने से समाज अचल हो जाता है। जिस समाज मे अच्छे 
गृहस्थो का अभाव हो, वह समाज बिल्कुल भाग्यहीन होता है।' 

साधु भृहस्थो की मुक्ति--अच्छे गृहस्थ यथा रीति कत्तंव्य पालन द्वारा मुक्ति 
रूपी परम पुरुपार्थ को प्राप्त करने मे समर्थ होते है। गाहंस्थ्य ही उनकी अभि- 
लपित प्राप्ति का साधन होता है। उन्हे मुक्ति के लिए वानप्रस्थ या सनन्‍्यास ग्रहण 
की आवश्यकता नही होती। राजाषि जनक इस विषय में महाभारत के सर्वश्रेष्ठ 
दृष्टान्त है। गाहँस्थ्य धर्म का यथा रीति पालन मुक्ति प्राप्ति का श्रेप्ठ उपाय है। 

दूसरा आश्रम प्रहण करने से ही मुक्ति नहों हो जाती--जो गाहंस्थ्याश्रम 
को दोपो का हेतु समझकर दूसरे आश्रम मे प्रवेश करते है उनकी भी आसवित जल्दी 


१. तद्धि सर्वाश्ममाणां सूलमुदाहरन्ति। इत्यादि। जा १९११० 
तस्माद्‌ गाहंस्थ्यमुद्दोद्‌ दुष्करं प्रश्नवीसि वः। शा ११११९ 
यथा सातरमाश्चित्य सर्वे जीवन्ति जन्तवः। 
एवं गाह॑स्थ्यमाश्रित्य वर्त्तन्त इतराश्रमा. ॥ जश्ञा २६८।६। शा १२१२। 
शा २३४, ५। दा २३३॥६॥ 
२. त॒चराद्य विधि पार्थ बुश्चर दुर्बलेन्द्रियं | श्ञा २३२६ 
यया नदीनदाः सर्वे सागरे यान्ति संस्थितिम्‌। 
एवसाश्रमिण. सर्वे गृहस्थे यान्ति सस्थितिम्‌ ॥ज्ञा २९५३९ 
शा ६११५, दशा ६ध३५, आदि रेा३ई९०, शा श१श१२%, श्ञा 
३३४।२६, अहब ४५१३॥ 
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से खत्म नही होती। राजाओं की तरह भिक्षुओं की विपयासक्ति भी प्रवल हो 
सकती है। अपने-अपने विषय में किसी की आसक्ति कम नही होती। अकिचनता 
ही मुक्ति का एकमात्र कारण है, यह्‌ कहा नही जा सकता।' 

उल्लिखित आलोचना से पता चलता है कि साधु गृहस्थ सव आश्रमवासियों का 
अवलवन है। उसकी उपयोगिता समाज में सवपिक्षा अधिक है, यही महाभारत का 
अभिष्नाय है। 

वानप्रस्थ का काल--गृहस्थ जब पुत्र-पीन वाछा होकर आनन्द से संसार 
यात्रा कर रहा हो तभी उसे ससार से नि स्पह हो जाना चाहिए। जीवन के तृतीय 
भाग (पचास साल कौ उम्र के बाद) मे वानप्रस्थ आश्रम के कार्यकलाप करने का 
विधान है। शरीर मे वुद्धावस्था की सूचना मिलते ही गृहस्थ को सम्पत्ति आदि पुत्र 
के हाथो मे सौपकर ससार से विमुख होकर जीवन यापन करना चाहिये। ईश्वर 
मनन में समय विताने के निमित्त गृहस्थ को वन की शरण लेनी चाहिए। घर छोड 
कर वन में रहना पडता है इसीलिए इस आश्रम का नाम वानप्रस्थ है। 

सपत्नीक वानप्रस्थ--पत्नी भी यदि पति के साथ वनगमन करने की इच्छुक 
हो तो पत्नी को साथ छेकर गह॒स्थ वन की ओर प्रस्थान करे, नही तो पत्ली को पुत्रादि 
के पास छोड जाये।* 

वानप्रस्थी का कत्तंव्य--वानप्रस्थ छेने के बाद उपनिपद्‌ आदि आरण्यक 
शास्त्रों का अध्ययन करने का नियम था।* 

वानप्रस्थी तीयेक्षेत्रादि मे अयवा नदी के उद्गम जैसे जगलू में जाकर तपस्या 
करते हुए कार यापत्त करते ये। सावारण जन समाज के साथ उत्तके आचार व्यव- 
हार, खान-पान, पहनने-ओढने में कोई मेल नहीं था।गृहस्थोचित वसनभूषण व 
खाद्य उनके लिए सर्वथा वर्जतीय था। वन्य ओपधि, फलमूल व शुप्क पत्र आदि 
उनकी क्षुधा निवारण करते थे। वे छोग नदी व झरनों का जल व्यवहार मे छाते थे । 
भूमि, शिछातल, वालू आदि उनकी शब्या होती थी। कास, कुश, चर्म एव वल्कल 
उनके वस्त्र होते थे। हजामत बनाना उनके लिए निपिद्ध वा। एकमात्र घर्मानुष्ठान 


१. शा ३२० वाँ अध्याय, शा ६११० 
२. तृतीयमायूषो भाग वानप्रस्थाश्रमे चसेत्‌॥ शा र४शण उ ३७३९, 
शा २३३१७। 
३. सदारो वाप्यदारों वा आत्मवान्‌ सथतेच्द्रिय.। इत्यादि। श्ञा ६१४ 
४. तन्रारण्यकश्ञास्त्राणि समधीत्य स घर्मवितू | 
अदृध्व॑रेता प्रव्नजित्वा गच्छत्यक्षरसात्मतामु॥ शा ६१४५, शा २४२२९ 
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उनके शरीर धारण का उद्देश्य था। सर्वभूत में मैत्री' रखना ही वानप्रस्थ धर्म 
का मं है। यथाकाल मे स्तानादि से निवृत्त होकर होम का अनुष्ठान करना, 
समित्‌, कुश, पुष्प आदि आनुष्ठानिक द्रव्यो का सग्रह करना एवं परमतत्व के 
साक्षात्‌ के अनुकल चिन्ता में तिमस्त होकर कालयापन करना ही वालप्रस्थ धर्म है। 
जो इस प्रकार तृतीय आश्रम के कर्मो का अनुष्ठान करते हैं' वे अनायास समस्त 
कलुषताओं से निष्कृति पा जाते है। समस्त कल॒षताओ से मुक्त, स्वावलस्बी, 
दाता, परोपकारी, सर्वभूतहित मे रत, आहारविहारादि मे सयमी आरण्यक ऋषि 
उत्कृष्ट सिद्धि लाभ करते है। अग्निहोत्री गृहस्थ अग्नि के साथ अरण्य की ओर गमन 
करे, आहार-विहारादि मे सयत चित्त होकर दिवस के छठे भाग मे शरीर पोपण 
के निमित्त फलमूछादि भप्रहण करे। अग्निहोत्र, दर्शपूर्णमास एवं चातुर्मास आदि मे 
जो ह॒वि व्यवहार करे वह अतायास लूभ्य एवं अरण्यजात होनी चाहिए।* 

चार प्रकार का बातप्रस्थ--वानप्रस्थाश्रम मे भी चार प्रकार की वृत्तियो का 
उल्लेख है--सद्यसचय, मासिक सचय, वाधिक सचय एव द्वादशवा्षिक सचय। 
जो एक साल या वारह साल की उपयोगी खाद्य सामग्री का सग्रह करते थे उन्तका 
उद्देश्य अतिथि-सेवा व यज्ञानृष्ठान था।' 

वानप्रस्थ धर्म का उद्देश्य--अत्यन्त कष्ट साधना द्वारा चित्त शुद्धि करना 
वानपग्रस्थ धर्म का प्रधान उद्देश्य है। परमात्मदशन के निमित्त स्वय को भ्रस्तुत करने 
के उद्देश्य से गृहस्थ को वानप्रस्थ का अवलूम्बन लेना पडता है।* 

धृतराष्ट्रादि का बानप्रस्थ ग्रहण--धुतराष्ट्र, गाधारी, कुन्ती, विदुर व्‌ सजय 
के वानप्रस्थप्रहण का चित्र आश्रमवासिक पर्व मे चित्रित हुआ है। 

धृतराष्ट्र ने वल्कल व चर्मवस्त्र परिधान करके अग्निहोत्र होम की सस्क्ृति 
अग्नि लेकर गाघारी के साथ वन की ओर प्रस्थान किया था। भागीरथी के तीर 
पर जगल में तपस्वी धृतराष्ट्र आदि वानश्रस्थावरूम्बी कुशशय्या पर शयन 
करते थे।* 

१५ ज्ञा० १९२१, २; अनु० १४२११-१९१ 

२. तानेबास्तीन्‌ परिचरेद्‌ यजमानो दिवौकसः। इत्यादि। श्ञा० १४३।५-७, 

आदि ९श४। 
हे. वानप्रस्थाश्नसेष्प्येताइचतस्रो वृत्तमः स्मृताः। 
सद्यः प्रक्षालका: केचित्‌ केचिन्मासिकसंचयाः ॥ इत्यादि । शा० २४३८-६४ 
४. सर्वेष्वेवाधिधमेषु ज्ेयोत्मा संयतेन्द्रियेः॥ अनु० १४११०८। 
५. जाक्र० १५ वाँ और १८ चाँ अध्याय । 


श्श्र महाभारतकालीन समाज 


फ्रेकयराज शतयूप--अरण्य से और भी अनेक वानप्रस्थी उन्ही की तरह आर- 
ण्यक धर्माचरण मे काल्यापन कर रहे थे। केकयराज शतयूप कुरुक्षेत्र के किसी 
आश्रम में रहकर वानप्रस्थ धर्म का पालन कर रहे थे, उनके साथ धृतराष्ट्र आदि 
का साक्षात्‌ हुआ था।' 

ययाति--गृहस्थाश्रम मे जी भर कर विपयभोग करने के वाद ययाति ने वान- 
प्रस्थ का अवलरूम्बन किया था। फलमूल द्वारा शरीर का पोषण करते हुए शास्त्रा- 
नुसार धर्मानुप्ठान करके वे स्वर्ग जाने मे समर्थ हुए ये।* 

पाडु का अवैध वानप्रस्थ--महाराज पाइ के वानप्रस्थ का उल्लेख भी मिलता है। 
उन्होंने सपत्नीक प्रत्रज्या ग्रहण की थी। मृगरूपधारी किन्दम मुनि की हत्या करने 
पर उन्हे वैराग्य हुआ, सामयिक बेराग्य ही उनके गृहत्याग का कारण था। शास्त्रीय 
समय के अनुसार उन्होंने वानप्रस्थ ग्रहण नही किया था।* 

राजपियो का नियम--अतिम जीवन मे वन मे वास करना राजपियो के आव- 
इयक कत्तंव्यों मे गण्य था।* 

सन्यास--जीवन के अतिम भाग मे, वानप्रस्थ का काल यापन करने के वाद 
सन्यास ग्रहण का विधान था। शरीर जव नितान्‍्त जराग्रस्त हो, नाना प्रकार की 
व्याधियों से आऋान्त हो, उस वक्‍त प्राजापत्य का अनुष्ठान करके सब्र कुछ त्याग 
करने का विधान बनाया गया है। शास्त्रीय विधान में विहित कर्म का त्याग 
करना ही मसन्यास है। अगर इच्छा हो तो सन्यास ग्रहण के पूर्व अपने श्राद्धादि स्वय 
ही सम्पादित किये जा सकते है। 

सन्‍्यासी का कृत्य--पन्यासाश्रम मे स्त्री-पुत्र-मरिजन किसी को भी साथ 
नही रक्‍्वा जा सकता। केश-दाढी-मूछ आदि का भी मुडन करने का नियम है।* 

गाहस्थ्य एव वानप्रस्थ इन दोनो आश्रमो के समस्त अनुष्ठानों द्वारा स्वय को 
सनन्‍्यास के लिए तैयार करना एक विशिष्ट साधना है। यथार्थ आश्रम कर्मो के 
प्रात्यहिक अनुष्ठान द्वारा ही चित्त की शुद्धि पैदा होती है, चित्त शुद्धि ही परमतत्व 
के साक्षात्कार मे प्रधान सहायक होती है। भिक्षु के धर्मांचरण मे दूसरो की सहायता 


न्त्छ 


* आससादाय राजपि शतयूप मनोषिणम्‌॥ इत्यादि। आश्ष १९९, १०। 
२. आदि ८६ वाँ अध्याय। 

३ आदि ११९ वाँ अध्याय। 

४. राजर्षोणां हि सर्वेपामन्ते वनमुपाश्य.॥ आश्र ४५। 

५. जरया च परियूनो व्याधिना च प्रपोडितः। 

चतुर्ये चायुप. शेपे वानप्रस्थाश्रमं त्यजेत्‌॥ इत्यादि श्ञा २४३२२, ३० 


चतुराअश्रस ११३ 


की आवश्यकता नहीं होती। विधिपूर्वक अग्ति का परित्याग करके सर्व॑त्यागी 
योगी को थोडे से उदराज्न के लिये गृहस्थ से भिक्षा लेनी चाहिये। भिक्षापात्र व 
गैरिक वस्त्र ये दो वस्तुएँ ही उनके लिए प्रयोजनीय है। उनका निदिष्ट वासस्थान 
नहीं होता। मान-अपसान दोनो उसके लिए समान है। एकमात्र ईश्वरचिन्तन 
के अलावा और सब विषयो के प्रति उदासीनता ही सन्‍्यासी का यथार्थ लक्षण है।' 
सभी प्राणियों के प्रति समताभाव व मैत्री सन्‍्यासी के हृदय मे सदा रहनी चाहिए। 
भत्मचिन्तन के साथ-साथ सन्यासी को सर्वभूत्त की कल्याण कामता भी करनी 
चाहिए। हृदय अगर अपवित्र हो तो दडधारण, मुडन, उपवास, अम्निहोत्र, ब्रह्मचर्य, 
वतवास आदि सब कुछ निष्फल हो जाता है।' 

चार प्रकार के संन्यासी--भिक्षुओ को चार श्रेणियो मे विभकत किया गया है-- 
(क) कुटीचक, (ख) बवहुदक, (ग) हस, (घ) परमहस । (क) कुटीचक- 
सच्यासी एक जगह ही बैठे रहकर ईइवर चिन्तन मे लीन रहते है। अपने स्त्री- 
पुत्रादि से भी भिक्षा ग्रहण करने मे इन्हे कोई आपत्ति नहीं होती। (ख) वहुदक 
सन्यासी सत्यनिष्ठ ब्राह्मण गृहस्थ से भिक्षा ग्रहण करते हैं और दड, कमडल, शिखा, 
यज्ञोपवीत, काषायवस्त्र आदि का परित्याग नही करते। कुटीचक व बहुदक सन्यासी 
त्रिदड धारण करते हैं। (ग) हस सन्‍्यासी भी शिखा आदि तो रखते है केकिन 
किसी भी स्थान पर एक रात्रि से अधिक व्यतीत नही करते। ये केवल एक दड धारण 
करते है। (घ) परमहस समस्त विधि-निषेधों से ऊपर होते है। इन्हे शौचाशौच 
का विचार न हो तो भी कोई बात नही है। ये भी एक दडघधारी होते हैं। सत्व, 
रज, तम ये तीनो गुण इनकी वश्यता स्वीकार कर लेते हैं, ये निस्‍्त्रैगुण्य होते हैं।' 

संन्यासाभ्रम का फल--शास्त्रो के अनुसार सन्यासाश्रम धर्म के पालन का फल 
बह्मत्व प्राप्ति है।' 


१. श्ञा० शडंड चाँ अध्याय। 

निस्तुतिनिनमस्कारः परित्यज्य शुभाशुभे। 

अरण्ये विचरकाकी येन केनचिदाशितः॥ शा २४११९॥ अनु १४११८०-८८ 
२ सर्वाण्पेतानि मिथ्या सुर्यंदि भावों न निर्मेड:॥ वत १९९॥९७। श्ञा २४४ 

वाँ अ०। 
हे. चतुविधा शिक्षवस्ते  कुटीचकबहुदको । 

हंसः परमहंसइच यो यः पदचात्‌ स उत्तमः॥ अनु १४१।८९॥। द्र० नीलकंठ 
४. निराश्षी स्यात्‌ सर्वतमो निर्भोगो निविकारवान्‌। 

विप्रः क्षेमाक्षसं प्राप्तो गच्छत्यक्षरसात्मताम्‌। श्ञा ६१९।श्ञा २5 १८॥ 

शा १९२६ 

८ 


श्श्ड महाभारतकालीन समाज 


सनन्‍्यासियों की परहितैषणा--बहुदक सन्यासी तीर्थ॑यात्रा प्रसग मे समाज के 
लिये अनेको तरह से कल्याण साधना करते थे। काम्यक बन मे युधिष्ठिर आदि 
से साक्षात्‌ होने पर ऋषि मैत्रेय ने कौरवो के कल्याण के निमित्त कुरुसभा मे आकर 
थाडवो से मित्रता करने के लिए घृतराष्ट्र से अनुरोध किया था।* वनपवव मे 
भाकंण्डेय वृहदशव, लोमश आदि ऋषियों की परहिलेषणा स्पष्ट रूप से चित्रित 
का दे विभूति फा अप्रकाइणय--भिक्षु उदराज् के लिए साधु गृहस्थो के 
द्वार पर भिक्षापात्र हाथ मे लिये उपस्थित होते थे, किन्तु किसी भी प्रकार के 
पाडित्य या योगशक्ति का प्रदर्शन करके भिक्षा प्राप्त करना बिल्कुल गहित 
था।' 

आश्रमघर्मं पारून की परिणति--आश्रमधमं के अनुष्ठान से मनुष्य का जीवन 
एक नियन्वित पथ पर चल पाता था, इसमे कोई सन्देह नही है। कर्मपटु गृहस्थ 
बनने के लिये ब्रह्मचयं की उपयोगिता कितनी अधिक है वह उस काल के समाज 
के परिचालक अच्छी तरह समझ सके थे। विहित कर्मों के अनुष्ठान से गाहंस्थ्याश्रम 
को स्वापिक्षा मधुर बनाया जा सकता है, यह भी महाभारत मे स्पष्ट रूप मे लिखा हुआ 
है। नैष्ठिक ब्रह्मचर्य या सन्‍्यास के छिये अधिक प्रेरित करना महाभारत का उद्देश्य 
नही है, यह उसमे की हुई गाहंस्थ्य की शतमुखी प्रशसा से अच्छी तरह समझा जा 
सकता है। सब आश्रमो मे एक ऐसा अच्छेद्ययोग सूत्र देखने को मिलता है कि उस सूत्रके 
कही से भी छिन्न होते ही जीवन का मूल सुर ठीक से झक्कत नही होगा और मानव 
जीवन का उद्देश्य व्यथें हो जायगा। जीवन के एक-एक स्तर को एक एक आश्रम के 
नियमाधीन करने मे हम उस युग की सामाजिक स्थिति के एक महत्‌ परिणाम की 
कल्पना कर सकते हैं। आश्रमघमं उज्ज्वल भविष्य को लक्ष्य मे रखकर परिचालित 
होता था, इस विषय मे किसी को भी सन्देह करने का मौका शायद नहीं मिल 
सकता। महाभारत मे उल्लिखित व्यक्तियो के जीवन पर ध्यान देने पर पता लूगता 
है कि सबके जीवन मे शञास्त्रानुसार आश्रमधर्म का पालन नही हुआ। द्रोणाचार्ये 
वृद्धावस्था तक (८० वर्ष तक) गृहस्थ ही थे। धृतराष्ट्र, विदुर, कृष्ण इनमे से 
किसी ने भी यथासमय वानप्रस्थ का अवलूम्बन नही लिया था। भीष्म की बात 
आलोच्य नही है, वे थे नैष्ठिक ब्रह्मचारी। इन सब व्यतिक्रमों को देखकर यह 
नही मानना चाहिये कि महाभारत काल मे आश्रम धर्म शिथिल हो गया था। 


१. चन १० वाँ अ०। 
२५ एवसते वान्तमइनाति स्ववीर्यस्पोपसेवनात्‌ ॥ उ० ४२॥३३ 


चतुराश्रम श्श्ष 


इनमे प्रत्येक किसी विशेष घटनावश ठीक वक्‍त पर कत्तेव्यपालत नही,कर पाये थे 
अथवा आश्चमान्तर ग्रहण की अपेक्षा उस काल के महायुद्ध मे योग देता ही उनके 
लिए कर्तव्य बन गया होगा। आश्रमधर्म के गुणगान मे कहा गया है--ब्रह्मचारी, 
गृहस्थ, वानप्रस्थ, सन्‍्यासी एवं यदि निष्ठापूर्वेक अपने-अपने कर्म का पालन करेंगे 
तो वे परमगति अर्थात्‌ मुक्ति को प्राप्त होगे।' 


१. ब्ह्मचारी गृहस्थरच वानप्रस्थोष्य भिक्षुकः। 
यथयोक्‍्तचारिणः सर्वे गच्छन्ति परमां गतिम्‌॥ शा २४२१३ 


शिक्षा 


अतुराश्रम' मे ब्रह्मचर्य के विषय मे कहा गया है। ब्रह्मचर्याश्रम मे ब्रह्मचारी को 
विद्याष्ययन करना पडता था। शास्त्रविद्या व शस्त्रविद्या के सम्बन्ध मे हम इस 
प्रकरण मे चर्चा करेंगे, क्योकि,महाभारत मे केवल इन दोनो प्रकार की शिक्षा-पद्धति 
ही प्रदर्शित हुई है। दूसरी विद्याओ की शिक्षा इस प्रवध के लिए आलोच्य नही है। 

विद्यार्थों का ब्बह्मचर्य ब्रत--अरत्येक विद्यार्थी को ब्रह्मचर्य ब्रत का सहारा लेना 
पडता था। ब्रह्मचय शब्द का अर्थ हम इस रूप मे ले सकते है--मन-प्राण मे उच्च 
भावों का पोषण करना, शुभ चिन्तन से शरीर व मन को क्रमश उन्नतिशील बनाना, 
समस्त बु राइयो से अपनी रक्षा करके उन्नति की चेष्टा करना ही ब्रह्मचर्य है। मन के 
स्थिर सकल्प को ब्रत कहा गया है। ब्रह्मचर्य को अपना लक्ष्य मानकर विद्यार्थी को 
साधना करनी पडती थी। बहुत कष्टो द्वारा कठोर सयम से शरीर व मन को 
उपदेश ग्रहण के उपयोगी बनाने की व्यवस्था थी। 
_ गुरुगृह मे रहना और गुरु को अपने घर मे रखना--शिक्षा के दो नियम थे) 
कोई गुरु के घर जाकर शिक्षा ग्रहण करता था और किसी किसी परिवार मे गृह- 
शिक्षक रखने की व्यवस्था भी थी। दूसरी व्यवस्था सम्भवत घनी परिवारी तक 
ही सीमित थी, वह भी सब घनी परिवारों मे नही। इस विषय पर आगे प्रकाश 
डाला जायगा। 

शिक्षा-आरम्भ की उम्र--विद्यार्थी वाल्यकाल मे ही अध्ययन शुरू करते थे। 
गाहेथ्य अवलम्वन से पहले ययाति ने कहा है--- ब्रह्मचर्य की सहायता से मैंने समग्र 
वेदों का अध्ययन कर लिया है।” भीष्म ने अपने शेशवकाल मे ही वशिष्ठ के पास 
वेदों का अव्ययन कर लिया था। धृतराष्ट्रादि का वेदाष्ययन उपनयन के वाद ही 
शूरू हो गया था। इससे अनुमान रूगराया जा सकता है कि ब्राह्मण वारूक का पाँच 
वर्ष से आठ के, क्षत्रिय का दस से ग्यारह के और वैश्य का ग्यारह से वारह साल के 
अन्दर गुरु-गृह जाने का काल था। इसी उम्र मे क्राह्मणादि का उपनयन सस्कार 
होता था। शूद्र का उपनयन सस्कार नही होता था किन्तु घारह-तेरह वर्ष की उम्र 
में सम्भवत शूद्र सतान का भी विद्यारम्भ हो जाता था।' 


१. आदि ८१॥१। आदि १००॥३५॥ आदि १०९१८ 
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सब जाति-वर्णों की समान शिक्षा--त्राह्मणादि तीन वर्णों की शिक्षा की बात 
तो हर जगह मिलती है। शूद्रागर्मजात महामति विदुर का ज्ञान भी अतुलनीय था। 
वे सर्वश्ञास्त्रो के पडित थे। सूतजातीय लोमहर्षण, सजय एवं सौति भी कम ज्ञानी 
नही थे। सौति महाभारत के प्रचारक थे। ये लोग सव शास्त्रो के ज्ञाता थे, वेदपाठ 
न करने पर भी पुराणादि की सहायता से वेदादि के मर्म के अभिज्ञ थे। युधिष्ठिर 
मे युयुत्यु को हस्तिनापुर की रक्षा के लिए निधुक्त किया था। निरचय ही अज्ञानी 
के स्कयो पर इतना वडा दायित्व नही डाछा जा सकता था। युधिष्ठिर के राजसूय 
यज्ञ में जब लोगो को निमत्रित करने के लिए दूत भेजा गया तो उससे कहा गया 
था “मान्य ब॒द्रों को भी निमत्रित करता”। शायद विद्वात्‌, पारगत व्यक्ति को ही 
“आान्य” कहा जाता था। राजा जो अमात्य नियुक्त करता था उनमे भी तीन 
शूद्रो को नियुक्त करना पडता था। जैसे तैसे व्यक्ति को अमात्य रूप मे नियुक्त करने 
से राजकाज नहीं चल सकता यह सभी समझ सकते है।' 

शिक्षणीय विषय--वेद, अववीक्षिकी (तकंविद्या), वार्त्ता (कृषि, वाणिज्य 
आदि) व दडनीति शिक्षणीय विषय भाने जाते थे। सब विद्यार्थी सब विद्याओ को 
पढते थे ऐसी वात नही थी। कोई-कोई एक, कोई एक से अधिक विद्या का अध्ययन 
करते थे। युक्तिशास्त्र, शब्दशास्त्र, गाधवेशास्त्र, (नृत्यगीतादि), पुराण, इति- 
हास, आख्यान एवं कलाविद्या भी शिक्षणीय विपयो मे गण्य थे।* 

राजाओ के लिये आवश्यक विद्याएँ--हस्तिसूत्र, अश्वसूत्र, रथसूत्र, धनुर्वेद, 
यत्रसूत्र (आग्नेय औषधियों की सहायता से सीसा, काँसा व पत्थर से निर्मित गोले 
को फेकनेवाली लोहे की नली को नीलकठ ने यस्‍्त्र कहा है। जिस ग्रन्थ मे यन्त्र 
व्यवहार के सूत्र या नियमप्रणाली लिखी हो वही यब्त्रसूत्र कहलाता था। नीलकठ 
के लिखने के ढग से लगता है कि यन्त्र शब्द से वह वन्दूक समझाना चाहते हैं, यह 
ठीक है कि नहीं विचारणीय विपय है।) एवं नागरशास्त्र (नगर के हितकार्यों की. 
ज्ञानजनक विद्या ) राजाओ के लिए विशेष रूप से ज्ञातव्य थे।* 


१. सान्यान्‌ शूद्रांइ्च। इत्यादि। सभा ३३।४१। शल्य २९९१ 
श्रींइच शूद्रान्‌ विनीतांइच शुच्चोन्‌ कर्मणि पूर्वके। क्ा ८५८ 
२. त्रयी चास्दीक्षिकों चेव वार्त्ता च भरतपंस। 
दण्डनीतिइच विपुला विद्यास्तन्न निदशिता:॥ शा ५९३३ 
युक्तिशास्त्र च ते ज्ञेयं शब्दशास्त्रं च भारत इत्यादि। अनु ० १०४११४९ 
३. हस्तिसूत्राइवसूत्राणि रयसूजाणि वा विभो। इत्यादि! ससा० ५॥१२०, 
१२१ आदि १०९१९, २०) आदि १२६॥२९। स्त्री १३२ 


११८ सहाभारतकालीन समाज 


स्लेच्छ भाषा--कोई-कोई अपश्रश भाषा में भी पाठित्यकाम करता था। 
सम्भवत भिन्न देशीय लोगों के सम्पर्क में आकर बुद्धिमान व्यवित विभिन्न भापाओो 
के ज्ञाता हो जाते थे। पाडवो ने जब कुती के साथ वारणावत की ओर प्रस्वान किया 
था, उस वक्‍त विदुर ने युधिष्ठिर को भविष्य में आनेवाली विपत्ति से सावधान 
करते हुए कौशल से जो उपदेण दिया था, वह भाषा युविप्ठिर के अलावा और कोई 
नही समझ पाया था। विदुर ने क्या कहा था वह बाद को कुन्ती ने युव्रिष्यिर से 
पूछा था।' 

विभिन्न भाषाओं के पडित--महाराज युधिप्ठिर की राजसभा में गुणियों को 
बहुत आदर सम्मान दिया जाता था। विभिन्न भाषाओं के पडित भी राजसमा में 
सम्मानित किये जाते थे एव राजकोप से आथिक सहायता पाकर राजसभा की श्री- 


वृद्धि करते ये।* 
वेदचर्चा--इस काल के समाज मे वेदचर्चा का आधिपत्य था। सब ब्राह्मणों 


को वेदपाठ करना पडता था। स्वाध्याय या वेदपाठ की नित्यता कही हुई है, अर्थात्‌ 
ह्विजाति को प्रतिदिन वेदपाठ करना चाहिए, नही करने से वह पाप का भागी होता 
है। वेद-वेदान्तों की व्यापकता का वर्णन करने में मह॒पि ने दो बातें अस्वाभाविक 
कही है, एक तो जक्तिपुत्र की वेदावृत्ति और दूमरी पिता की शास्त्र व्याख्या में 
कहोडपुत्र अष्टावक्र का दोप निकालना। दोनो वेदज्ञ उस वक्‍त मातृगर्म मे थे। इन 
दोनो बातो की सत्यता पर विश्वास नहीं होता। रूपक की सहायता से शायद 
शास्त्रचर्चा की व्यापकता प्रदर्शित की गई है।' 

गुरुगहूवास का कारू--शिप्य कितने समय तक गुरु के घर रहे, इसका कोई 
नियम नही था (चतुराश्षम प्रवध १० १०२) वचपन मे ही शिक्षा आरम्भ हो जाती 
थी। लैकिन कोई कोई दीर्घ काल तक गुरु के घर ही. रहता था। उतक के वाल गुरु 
के घर रहते-रहते ही सफेद हो गये थे। बाद मे उन्होंने विवाह किया था।* 

शिष्य सख्या--गु रुगृह के जो दो-चार चित्र महाभारत मे देखने को मिलते है 
उनमे शिष्यो की सख्या बहुत अस्पष्ट है। मह॒पि वेदवब्यास जनमानवविहीन 
पर्वत पर ही गुरु के आसन पर उपविष्ट थे, चरणो मे मात्र चार विद्यार्थी बैठे थे-- 


१५ प्राज्ञ प्राज्ञप्रलापज्ञ. प्रल्लपक्षमिद बच.) 

प्राज्ञ प्राज्ञः प्रलापक्ष: प्रछापज्ष वचो5ब्रवीत्‌॥ आदि शड॑५॥२० 
२. निवास रोचयन्ति सम सर्वभाषाविदस्तथा॥ आदि २०७३९ 
» आदि १७७॥१५। वन १३२२१ 
४. तस्य काष्ठे विलूग्नाभूज्जटाः रूपसभप्रभा। अह्व ५६११ 


न्प्ण 
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सुमन्‍्त, वैशम्पायन, जैमिति और पैछ।' उद्दालक नामक एक ऋषि थे। उनके 
दिष्यो मे एक का नाम कहोड था। पडित बनकर जब कहोड ने समावत्तेन किया 
तो उनके भी कई शिष्य उस समय उपस्थित हुए। एक जगह लिखा हुआ है एक वार 
वह शिष्यो को पढा रहे थे कि उनके पत्नीगर्भस्थ पुत्र अष्टावक्र ने पिता की 
व्याख्या मे दोष निकाला। पुत्र के आचरण द्वारा शिष्यों के बीच लज्जित होने से मह॒षि 
मनही मन कुद्ध हुए। इस कथन से हम समझ सकते हैं कि कहोड के निश्चय ही 
कई शिष्य थे। आचार्य धौम्य के उपमन्यु, आरुणि और वेद नामक तीन शिष्य थे।' 
कण्वमुनि के मनोहारी आश्रम मे प्रवेश करते ही राजा दुष्यन्त ने वेदज्ञो के मुख से 
निकलती पदक्रमयुकत वेदघ्वति, नियतब्नरत ऋषियों का मधुर सामगीत, सहिता 
आदि की आवृत्ति सुनी थी। यहाँ भी शिष्यो की सख्या का अदाज नही छगता। 
तब भी एक साथ अगर अनेको रूपो मे आवृत्ति चल रही थी तो शिष्यों की सख्या 
विल्कुल कम नही होगी।* 

गुरुगह-वास के चित्र--खेती-बाडी मे सहायता करना, गो-पालन, होम के लिए 
लकडी बीनना आदि भी शिष्यो के आवश्यक कत्तंव्यो मे विवेचित होते थे। 

चघौम्य व आरुणि---आचार्य धौम्य ने अपने शिष्य आरुणि को खेत की मेड 
बाँधने को भेजा। आरुणि जब किसी भी तरह मेड ठीक नही कर पाये तो पानी रोकने 
के लिए स्वय ही टूटी जगह लेट गये। शाम होने पर गुरु ने शिष्य को अनुपस्थित 
देखा तो दूसरे शिष्यो के साथ खेत पर गये और आरुणि को पुकारा। आचार्य के 
पुकारने पर शिष्य उठकर आया और प्रणाम करके सस्पूर्ण वृत्तान्त कह सुनाया। 
गुरु ने प्रसन्न होकर उसे आशीर्वाद दिया-- तुम्हारी असाधारण गुरुभक्ति से मैं 
बहुत प्रसन्न हुआ हूँ। मैं आशीर्वाद देता हूँ कि तुम समस्त वेद व धर्मशास्त्र के ज्ञाता 
बनोगे।” गुरु को प्रणाम करके शिष्य ने बिदा छी। 

उपसत्य्‌ की गुरुभक्ति---उपसन्यु नामक एक और शिष्य गुरु धौम्य के आदेश 
से गो-पालन पर नियुक्त था। गुरु ने उसे काफी हृष्ट-पुष्ट देखकर एक दिन पूछा, 
“वत्स, तुम बहुत हृष्ट-पुष्ट हो, क्या खाते हो ?” शिष्य ने उत्तर दिया, “प्रभो, 
भिक्षालब्ध द्रव्य ही मेरा आहार है।” उपाध्याय ने कहा, “गुरु को निवेदित किये 

बिना भिक्षालब्ध द्रव्य ग्रहण करना तो शिष्य के लिए उचित नही है।” थोडे दिन 


१. विविक्ते पर्वंततटे पाराह्यों महातपाः। इत्यादि। ज्ञा ३२७२६, २७ 
२. उपालब्धः शिष्यसध्ये सहषिः। वन १३२॥११ 

३. आदि ३४२१ 

४. ऋचो वह वृचमुख्येद्च प्रेयंसाणा: पदक्रमें:। इत्यादि। आदि ७०॥ ३७, ३८ 
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वाद गुरु ने फिर वही प्रइन पूछा। इस वार शिष्य ने उत्तर दिया," प्रभो, मैं प्रथम वार 
का भिक्षाद्रव्य आपको निवेदित करता हूँ और दूसरी वार भिक्षा से जो मिलता है 
वही खाता हूँ। गुरु ने कहा, वह भी उचित नही है, इससे दूसरे भिक्षुक की वृत्ति 
नष्ट होती है और विशेषत तुम्हारा भी लोभ वढता है।” फिर कुछ दिन बाद गुरु 
ने वही प्रश्न किया। उत्तर मे उपमन्यु ने कहा, “मैं इन गौओ का दूध पीकर उदर 
पूर्ति करता हूँ।” गुर ने इसका भी निषेध करते हुए कहा, “मैंने तो तुम्हे इसके 
लिए अनुमति दी नही थी, अतएवं अव आगे यह दुग्धपान नही चलेगा।” फिर थोडे 
दिन वाद गुरु के वही प्रइन पूछने पर शिष्य ने जवाव दिया कि वछडो के मुँह पर जो 
फेन (झाग) छूगा रह जाता है, वह उसी को चाटकर रहता हूँ । गुरु ने कहा, 'बछडे 
शायद तुम पर दया करके ज्यादा फेंत उगलते हैं, इसलिये तुम उनका पेट काटते हो ।” 
उपमन्यु पहले की तरह सन्तुष्ट चित्त गायें चराता रहा। एक दिन भूख की ज्वाला 
से अत्यन्त विद्लल होकर उसने घतूरे के पत्ते खा लिये | घतूरा खाकर अधा हो 
जाने से वह इधर-उघर भटकता हुआ एक कुएँ मे गिर पडा। यथासमय जब वह 
आश्रम नही लौटा तो गुरु शिष्यो को साथ छेकर वन मे गये और उसका नाम लेकर 
पुकारने लगे। उपमन्य्‌ ने कुएँ मे से जवाव देकर सम्पूर्ण वृत्तान्त कह सुनाया। 
इसके वाद गुरु के उपदेश से उसने वेय्य अश्विनीकुमारों की आराधना से खोई हुई 
दृष्टि वापस पाईं। स्वस्थ होने पर उपमन्यु के गुरु को प्रणाम करते ही गुरु ने आशी- 
बाद देते हुए कहा, “वत्स, तुम परीक्षा मे उत्तीर्ण हुए हो, मैं आशीर्वाद देता हूँ कि 
तुम समस्त वेदो व धमंशास्त्रो के पण्डित बनोगे।. |, 

आचार्य धौम्य के एक और शिष्य का नाम वेद था। वह भी इसी प्रकार दीघे- 
काल तक गुरु की सेवा-शुश्रूषा करके समस्त विद्याओ के पारगत बने थे।* 

आचार्य वेद का शिष्य वात्सल्य--उतक वेद के शिष्य थे। उन्होंने भी दीघे 
काल तक गुरु के घर रहकर समस्त विद्याओ मे पाडित्य छाभ किया था। आचारये 
वेद को गुरु-गृह वास के दु ख कष्टो का अनुभव अच्छी तरह था, कष्टसाध्य कार्य 
करना उन्हे अच्छा नही लगता था। इसलिये आचार बनने पर अपने शिष्यो को 


१ चत १३४४ मे रवीस्रताथ ने इस प्रबध को देखकर इस स्थल पर अपना मतव्य 
लिखा था---इस तरह की प्राणान्तकर परीक्षा गुरु-शिष्य-संबध का शोभनीय 
दृष्टान्त नहों है, ज्ञान शिक्षा के निमित्त इसकी नितान्त आवश्यकता भी समझ 
में नहीं आती--इस तरह का व्यवहार बहुत ही अस्वाभाविक है, इसके अनुरूप 
दृष्ठान्त और कहीं नहीं मिलते।” 

२. भावि ३ रा अध्याय। 
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जो उनके यहाँ रहते थे, उस तरह कष्टसाध्य कार्यों पर नियुक्त नही करते 
थे। ' वेद के चरित्र से पता चलता है कि किसी किसी गुरु का कठोर आदेश सब 
शिष्यो को सहन नही होता था। 

शुक्राचायें और कच--विद्यालाभ साधना-सापेक्ष है। वृहस्पतिनन्दन कच 
जब सजीवनी विद्या सीखने के उद्देश्य से देत्यगुरु शुक्राचार्य के चरणों मे उपस्थित 
हुए तो आचार्य ने उन्हे बरह्मचर्य करत पालन करने का उपदेश दिया। शिष्य ने भी 
आचार के आदेश का पालन करने से मन रूगाया। समित्‌, कुश, काष्ठ आदि बटो- 
रना, गौएँ चराना, गुरु व गुरुकन्या का आदेश पालन करना यही उनका नित्यप्रति 
का कर्म था। इस प्रकार दीर्घकाल तक गरु के घर रहकर कच ने अभिलषित विद्या 
ब्राप्त की थी।* 

द्रोणाचार्य की शिक्षा--द्रोणाचार्य जब पितामह भीष्म के निकट प्रथम बार 
उपस्थित हुए तो अपने सबंध मे उन्होंने बताया था, “मैंने धनुर्वेद की शिक्षा लेने के 
लिए महर्षि अग्निवेश को गुरु रूप मे वरण किया था। कई वर्षों तक ब्रह्मचर्य ब्रत 
का पालन करता हुआ गुरु की शुश्रूषा मे रत था।”' 

अजुन की तपस्या--महादेव व इन्द्र से अस्त्रलाभ करने के निमित्त अजुंन 
की कठोर तपस्या वर्णित है। इन सब अमानुषिक विषयो मे सन्देह का यद्यपि 
'काफी मौका है तब भी विद्यालाभ में तपस्या की उपयोगिता दिखाना ही इनका 
उद्देश्य है।' 

शुकदेव के गुरु वृहस्पति--व्यासपुत्र शुकदेव ने वृहस्पति को अपना गुरु वनाकर 
बेद, इतिहास, राजधर्म आदि की शिक्षा ली थी। विद्या प्राप्ति के निमित्त शुकदेव की 
तपस्या का वर्णन भी मिलता है।* 

दिष्य की योग्यता के अनुसार विद्यादान--शिष्य की योग्यता का अदाज लगाये 
“विना कोई भी आचार्य उपदेश नही देते थे। सबसे पहले यह तय करना पडता था 


ख्ज्ललाः 


१. दुखाः भिज्ञों हि गृरुकुल्वासस्थ शिष्यान्‌ परिक्लेशेन योजयितुं नेयेष। 
आदि ३३८१ 
२. कस्साच्चिरायितोअसीति पृष्ठस्तामाहु भार्गवीमू। 
समिघइच कुशादीनि काष्ठभारं च भाविनि | इत्यादि। आदि ७६३५, ३६ 
*» सहर्षेरग्तिवेशस्थ सकाशमहमच्युत! इत्यादि! आदि १३१४०, ४१ 
« बन इेटार२३-२९ 
५. शा० रेश४डी२३-२५ 


जज] 
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कि कौन शिक्षा का अधिकारी है, किस मे ग्रहण करने की कितनी क्षमता है, इन सब 
वातो की परीक्षा लिये बिना आचाय॑ कुछ नही कहते थे। 

अध्यात्मविद्या का अनधिकारी---तपस्या द्वारा शरीर व मन को प्रस्तुत किये 
विना आचार्यो से कुछ भी नही सीखा जा सकता था। अध्यात्मशास्त्र श्रवण के वारे 
में तो बहुत ही कडाई थी। शुद्ध, शान्त श्रद्धावान, अ।स्तिक, बुद्धिसम्पन्न, गुरुमक्त 
छात्र को ही आचाय॑े ईइ्वरत्व के सवध मे उपदेश देते थे।' 

शिष्य की कुछ व गुण-परीक्षा---सोने को जिस तरह आग में तपाकर, काटकर 
कसौटी पर कसकर उसकी शुद्धता की परीक्षा की जाती है, उसी प्रकार शिष्य के कुल 
व गुणो की भी तरह-तरह से परीक्षा करके उपदेश देने का नियम था।'* 

वेद पर ज्ूद्र का अनधिकार--शिष्य की कुल परीक्षा का एक और कारण था--- 
सव वर्णों का सव विद्याओ पर अधिकार नही होता। वेद पर शूद्र का अधिकार नही 
माना जाता। सम्भवत शूद्र वैदिक अनुष्ठानादि को उतनी श्रद्धा की दृष्टि से नही 
देखते थे, आचाय॑ भी उन्हे वेदों का उपदेश नही देते थे। जो श्रद्धावान होते थे, 
वे चाहे किसी भी कुल मे जन्मे हो, आचाय॑ उन्हे शिष्य रूप मे ग्रहण कर लेते थे। 
लेकिन उनका जाति वर्ण जाने-विना उपदेश नही देते थे।* 

वस्त्रविद्या मे सम्भवत जाति विचार नहीं था, (द्रोण व कर्ण )--कर्ण एक दिन 
सरहस्य बह्मास्त्र विद्या ग्रहण के निमित्त एकात्त में गुरु द्रोण के निकट उपस्थित 
हुएं। आचाये ने इन्कार करने के उद्देश्य से जाति की दुहाई देते हुए कहा, “एकमात्र 
ब्राह्मण ही ब्रह्मास्त्र ज्ञान का अधिकारी है अतएव मैं तुम्हे यह विद्या नही दे सकता ।”" 
एकमात्र यदि ब्राह्मण ही इसका अधिकारी है तो अर्जुन ने ब्रह्मास्त्र का लाभ किस तरह 
किया, कर्ण को यह सन्देह होना स्वाभाविक था। आचार्य ने जैसे इस सन्देह के पैदा 
होने की वात सोचकर उसे दूर करने के निमित्त कर्ण से कहा, “जो क्षत्रिय यथारीति 


न 


- अहमेव च त काल वेत्स्पासि कुसनन्दन। आदि २३४११ 
२. तद्विद्वि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया। 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्वदशिन ॥ भी २८३४ 
गुरुशुश्ूघणा विद्या। अनू ५७१२। अनु १३०६। अनु १३३२१ 
अनु १३४१७ 
» नापरीक्षितचारित्रे विद्या देवा कयचन। इत्यादि। ज्ञा ३२७४६, ४७ 
४. न च ता प्राप्ततान मूढ शझूद्रो वेदअतिमिव। सभा ४५॥१५। वन ३११८ 
५ ब्रह्मास्त्र ब्राह्मणों विद्यात्‌। श्ञा० २१३ 


न्प्ण 
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तपस्या करता है वह भी ब्रह्मास्त्र का अधिकारी होता है।”* आचाये की यह उक्ति 
सत्य नही थी। कर्ण को न सिखाना ही उनका उद्देश्य था, यह पहले इलोक से अच्छी 
तरह समझ मे आ जाता है। कर्ण के प्रार्थना करते ही अर्जुन के प्रति अधिक स्नेह होने 
के कारण और कर्ण की दुजेनता स्मरण आने पर उनकी उपेक्षा करने के उद्देश्य से 
ही जाति की बात उठाई थी।' अगर कर्ण ब्राह्मण न होने के कारण ब्रह्मास्त्र के अधि- 
कारी नही थे, यह बात सत्य होती तो अर्जुन के प्रति पक्षपात एवं कर्ण की दुर्जेचता 
का स्मरण इन दोनो बातों की कोई सार्थकता नही रहती। 

द्रोण और एकलव्य--महावीर एकलव्य की कहानी मे भी हम यही चीज देखते 
है। निषादराज हिरण्यधनु का पुत्र एकलव्य जब धनुविद्या ग्रहण के उद्देश्य से आचार्य 
द्रोण के निकट उपस्थित हुआ तो आचार्य ने उसे शिष्य रूप में ग्रहण नही किया। 
इसमे दो कारण थे---एक तो एकलव्य जाति का निषाद था और दूसरा धनुविद्या मे 
पारदर्शी होकर अर्जुन आदि शिष्यो से अधिक वीर बन जाने की सभावता। यदि 
एकमात्र निषादवश से जन्म ही एकलव्य के अनधिकार का कारण होता तो आचाये 
के मन मे दूसरी चिस्ताओ को स्थान क्यो मिलता ? एकलव्य की गठन बहुत ही 
वीरत्व व्यजक थी और आचार्य सभवत उसे देखकर ही समझ गये थे कि इस वीर 
के धनुविद्या मे उच्च शिक्षा लाभ से अर्जून आदि शिष्यो की गरिमा कम होने की 
आशका है।' यहाँ एक प्रदन और उठता है। यदि एकमात्र अर्जुन आदि शिष्यो 
की उच्नति कामना से ही आचाय॑ ने एकलव्य को इ कार किया था तो “नैषादिरिति 
चिन्तयन्‌” यह बात तकंसगत नही रह जाती। सामजस्य बनाये रखने के लिए यह 
मानना पडता है कि बहुत बार निषाद अनावश्यक प्राणिह॒त्या करते थे। हत्या करना 
जैसे उनके आमोद प्रमोद का एक अग था। यद्यपि एकलव्य राजा का पुत्र था, 
तव भी जन्मगत स्वभावसिद्ध क्ररता से शायद मुक्त नहीं था। अतएव धनुविद्या 
मे अधिक पारदर्शिता लाभ करने से उसके द्वारा जगत के अकल्याण की आशका 
ही अधिक थी। यही शायद आचार्य द्रोण की चिता का कारण था। ऐसा सोचे 
बिता दोनो कारणो के सामजस्य की रक्षा नही की जा सकती । द्रोण के वाक्यो 
से पता चलता है कि शस्त्रविद्या ग्रहण मे किसी की जाति अन्तराय नही होती थी। 


१. क्षत्रियो वा तपस्वी वा नान्यो विद्यात्‌ कथझचन। दा २११३ 
२. प्रोणस्तथोक्तः कर्णेन सापेक्षः फाल्गुन्न प्रति। 

दौरात्म्यं चेव कर्णस्य विदित्वा तमुवाच हु॥ शा २१२ 
३. न सतं प्रतिजग्राह नेषादिरिति चिन्तयन्‌। 

शिष्य धनुषि घर्सज्ञस्तेषामेवाल्ववेक्षया॥ आदि १३२३२ 


१२४ महाभारतकालीन समाज 


शूद्व का शास्त्रज्ञान--विदुर, धर्मव्याध आदि महाज्ञानियों के असाधारण 
वाडित्य से पता चलता है कि वे अध्यात्मशास्त्र के भी पडित थे। कोई-कोई 
कहता है कि विदुर ब्राह्मण के औरस से पेदा हुए थे, अत माता शूद्रा होते हुए भी 
वे ब्राह्मण ही थे, इस कारण वेद-वेदान्तो के अध्ययन मे उन्हे कोई बाबा नहीं थी। 
यह मत बहुत कमजोर छूगता है क्योकि प्रजागर पर्व मे उल्लिखित है, महामति 
विदुर एक वार धृतराष्ट्र को अनेको प्रकार के नीति वाक्य सुना रहें थे, धृतराप्ट्र 
भी तन्‍्मय होकर सुन रहे थे। अत मे घृतराष्ट्र ने कहा, 'विदुर, बहुत विचित्र 
बाते बताई तुमने, यदि और कुछ कहने छायक हो तो वह भी कहो।” विदुर ने 
कहा, राजन, सनत्कुमार ने कहा है, मृत्यु नाम की कोई चीज नही है। वही आपको 
सभी गुह्य व प्रकाश्य तत्वों का उपदेश देगे। धृतराष्ट्र ने पूछा, क्यो? जो 
वह वतायेंगे, वह क्या तुम नही जानते ? अगर जानते हो तो तुम्ही बताओ ।* 
विदुर ने उत्तर दिया, “मैंने शूद्रा के गर्म से जन्म लिया है, इसलिए अधिक कहने की 
इच्छा नही होती। कुमार सनत्युजात का ज्ञान शाश्वत है, यह मैं जानता हूँ। 
ब्राह्मण कुल मे जन्म लेने पर गुह्म तत्वो को प्रकट करने से भी देवताओ द्वारा निन्दित 
नही होना पडता।' यहाँ देखा जाता है कि विदुर अपने को शूद्र कहकर ही परिचय 
देते थे और उसी कारण अध्यात्म तत्व प्रकट करने के अनिच्छुक थे। यह विदुर 
का वडप्पन था इसमे सन्देह नही है, ऐसे वे जानते सव थे। 

शास्त्रीय उपदेश श्रवण पर सबका अधिकार--शूद्र मुनि सम्बाद में कहा 
गया है, निकृष्ट वर्ग अर्थात्‌ शूद्र को कोई उपदेश नही देना चाहिये। जरा आगे 
चलकर कहा है, किसी के प्रश्न किये विना स्वत प्रवृत्त होकर कोई उपदेश नहीं 
दे लेकिन श्रद्धा से अवतत जिज्ञासु को यथार्थ उत्तर देना चाहिए। जिस उपदेश 
के देने से जिज्ञासु को धर्म लाभ हो, वही उपदेश देना चाहिए। इस अध्याय में यह 
भी है कि शूद्र को पितृकार्य का उपदेश देने से एक मुनि मे अगले जन्म मे पुरोहित 
रूप मे जन्म लिया। पुरोहित जी की निन्‍दा करना ही इस उपाख्यान का उद्देश्य 
है। उपदेश श्रवण मे शूद्र का अनधिकार प्रदर्शन नही है।' 


१. अनुक्त यदि ते किचिद्वाचा विदुर विद्यते। 
तन्मे शु्रूषते ब्रृह विचित्राणि हि भाषसे॥ उ० ४११ 
३ शूद्रयोनावह जातो नातोहन्यह्वक्तुमृत्सहे। 
फुमारस्य तु या बुद्धिवेंद तो शाइवतोमहम्‌ | इत्यादि उ० ४१५, ६ 
रे नच वक्‍तव्यमिह हि किचिद वर्णावरे जने। अनु० १०६८॥ अनु ० १०५५४५५६ 


शिक्षा श्श्५ 


हर जाति-वर्ण के उपदेशक--एकमात्र ब्राह्मण ही उपदेश देने के अधिकारी 
थे इसके विपरीत उदाहरण भी महाभारत मे कम नही है। मिथिरा निवासी एक 
स्वधर्मनिष्ठ व्याध ने तपस्वी ब्राह्मण कौशिक को धर्म के विषय में उपदेश दिया है।* 
अन्यत्र एक बनिये उपदेष्टा एवं तपस्वी ब्राह्मण श्रोता का वर्णन भी मिलता है।' 
राजधि जनक ने बेदव्यास के पुत्र शुकदेव को आत्मतत्व के बारे मे उपदेश दिया था। 
(उपनिपद्‌ आदि मे भी देखा जाता है कि अनेक गुद्य तत्वो के क्षत्रिय ही जानकार 
थे, ब्राह्मणो ने क्षत्रियो का शिप्यत्व स्वीकार करके उन तत्वों को प्रहण किया था। ) 
राजधि जनक की अध्यात्म विद्या की ख्याति बहुत अधिक थी। शुकदेव ने अपने 
पिता के आदेशानुसार राजषि के समीप उपस्थित होकर उन्हे गुरु रूप मे वरण 
किया था। राज्धि ने भी बिना किसी द्विधा के नि सकोच भाव से ब्राह्मण तनय 
को उपदेश दिये थे।' महाभारत के कथक तो सूतजातीय थे। ऋषियों ने भी 
उनके मुख से महाभारत सुनी थी। एकमात्र ब्राह्मण ही यदि उपदेष्टा होते तो 
इन सब वर्णनो की यथार्थता नहीं रखी जा सकती। 

हीनवर्णं से विद्याग्रहण--अपनी अपेक्षा हीनवर्ण के अध्यापक से विद्याग्रहण 
करने का विधान भी मिलता है। नीच एव शछाद्र से भी ज्ञानार्जत करने का उपदेश 
दिया गया है।* 

साधारणतः ब्राह्मण ही अध्यापक--ज्ञान चर्चा मे सलूग्न रहना ब्राह्मण का 
ही कम था, गुरु के आसन पर उन्ही का अधिकार था। अध्यापना उनकी जीविका 
थी। इसी कारण अध्ययन या अध्यापना का ब्राह्मणों में ही अधिक प्रसार हुआ 
था। (वृत्ति व्यवस्था प्रकरण दे)" 

गुरुपरम्परा में विद्याविस्तृति--उस युग मे समस्त विद्याएँ गुरुपरम्परा द्वारा 
ही विस्तुत होती थी। आचार मुँह से ही उपदेश देते थे और शिष्य श्रद्धा सहित 
सुनते थे फिर बार-वार उसका मनन करके उस विषय को अधिकृत करते थे, लिखने- 
पढने का व्यवहार भी था। गुरु से उपदेश ग्रहण के अछावा विद्याभ्यास उस काल 


१. वन २०६ वाँ अध्याय। 
२. शा २६० चाँ अध्याय। 
रे. शा ३२६ वाँ अध्याय । 
४. भ्रददधानः शुभां विद्यां हीनादपि समाप्नुयात्‌। ज्ञा १६५४३१॥ श्ञा ३१८८८ 
५. भूमिरेतों निगिरति सर्पो विलशयानिव। 
राजान चाप्ययोद्धार ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌॥ इत्यादि। उ रेशा५प७। 
अनु ३६१५१ शा ७८।४३ 


श्श्६ | सहाभारतकालीन समाज 


मे निषिद्ध था।' द्रोणाचाय के एकलव्य को शिष्यरूप मे ग्रहण न करने पर भी 
एकलव्य ने अपनी चेष्टा व अध्यवसाय के बल पर धनुविद्या मे दक्षता प्राप्त की 
थी। लेकिन यहाँ भी देखा जाता है कि उसने मिट्टी से द्वोण की एक मूर्ति बनाई 
थी और उसी मूर्ति के चरणों में बैठकर धनुर्वेद की तपस्या की थी। उसकी 
एकनिष्ठ साधना ने ही उसे सिद्धि का सधघान दिया था। 

ग्रथादि का अस्तित्व--गुरु के उपदेश के अलावा दूसरे उपायो द्वारा विद्या- 
भ्यास के निषेध रहने से लगता है कि विद्याम्यास का और भी कोई रास्ता था। 
दूसरा उपाय अगर नही होता था विना बात को अग्नसिद्ध विषय का निषेष नही किया 
जाता। कोई उपाय था यह बात अगर ठीक है तो किताबों के अलावा और कौन 
सा रास्ता हो सकता है ? यद्यपि विद्यार्थी समाज मे कलूम दावात एकत्रित करने 
का कोई उदाहरण नहीं मिलता तब भी महाभारत की आलोचना से लूगता है 
कि उस काल का समाज लिपिज्ञान' से परिचित था। व्यासदेव की प्रार्थना पर 
गणेश ने महाभारत लिखी थी। वक्‍ता व्यासदेव' थे और लेखक गणेश ।* 

ऐतिहासिक दृष्टि से इस उपाख्यान का कोई मूल्य न होने पर भी लेखनी व्यवहार 
के समर्थक रूप मे इसकी उपयोगिता है। रूगता है यह उपाख्यान परवर्ती काल में 
सयोजित हुआ है। क्योकि व्यास ने, वैशम्पायत आदि शिष्यो को महाभारत 
मुँह से ही सुनाई थी, वहाँ पुस्तक का कोई उल्लेख नही है। वैशम्पायन ने जब 
जनमेजय को सुनाई तब भी मुंहजुबानी ही सुनाई थी। लोमहष॑ण के पुत्र सौति, 
को जब महाभारत के वक्ता के रूप में देखते हैं तब भी पुस्तक का कोई जिक्र 
नही है। गणेश द्वारा लिपिवद्ध करने की कहानी महाभारत के शरू मे ही मिलती है। 
महामारत की समाप्ति पर कहा गया है, “महाभारत अ्रथ जिनके घर रहेगा, उन्हे 
हर काम में सफलता मिलेगी। यह उक्ति अगर व्यासदेव की ही है तो यह 
समझना चाहिए कि महामारत उसी वक्‍त ग्रन्थ रूप में प्रकाशित हो गया था। 
ग्रन्थ के आकार या दूसरी चीजो के बारे में कुछ भी पता नही छगता।' अक्षरों के 
आकार के सवघ मे कोई उल्लेख न होने पर भी अक्षरों के अस्तित्व की ज्ञापक बहुत 
सी बातें मिलती हैं। युद्धक्षेत्र मे मीम, अर्जुन, कर्ण आदि वीर जिन वाणों का व्यव- 
हार करते थे, उन पर उनके अपने-अपने नाम लिखे होते थे । नारद ने युधिष्ठिर 


१. न बिना गुरुसस्वध ज्ञानस्थाधिगमः स्मृतः। श्ञा० ३२६२२। अनु ९३॥१२३ 
२. ओमित्युकत्वा गणेशो5पि बभूच किल लेखक'। आदि १७९ 

३. भारत भवने यस्य तस्य हस्तगतो जय.। स्वर्गा ६८९ 

४. द्रो०९७७ द्रो० ११३४७ | द्रो० १३६५ द्रो० १५७॥३७। दाल्य २४५६ 


शिक्षा 
निकट लक झ्र्र 


से पूछा था, “तुम्हारी आयव्यय के हिसाब के लिए निरलुते-ाण कु से पूर्वाह्न 
में ही हिसाब ठीक कर लेते हैं व ?' इस कथन से भी लिपि काऑस्तर्त्व पता चलता 
है। छेकिन किस चीज पर किस प्रकार की स्याही से कैसे कलम से लिखा जाता था 
यह जानने का कोई उपाय महाभारत में नहीं मिलता। लिखने मे सरमग्न किसी 
गुरु या विद्यार्थी से भी महाभारत साक्षात्‌ नही होता। 

शस्त्रविद्या में गुरुपरम्परा--शास्त्रविद्या की तरह शस्त्रविद्या भी गुरुपरम्परा 
द्वारा चलती थी। अर्जुन के आम्नेयास्त्र प्राप्ति की कहानी मे देखा जाता है कि 
वृहस्पति से भरद्वाज, भरद्वाज से अग्निवेश, अग्निवेश से द्रोणाचार्य और द्रोणाचार्य से 
अर्जुन ने इस अस्त्र विद्या का लाभ किया था। और भी देखा जाता है कि भीष्म ने 
जामदग्त्य परशुराम का शिष्यत्व ग्रहण करके धनुविद्या की शिक्षा छी थी। 
द्रुपद, द्रोण, व कर्ण भीष्म के ही सहपाठी थे | युधिष्ठिर आदि पाँच भाइयों व कौरवों 
ते पहले कृपाचाय से, बाद मे द्रोण से शस्त्र विद्या सीखी' थी। भीमसेन व दुर्योधन 
ने बछराम से गदायुद्ध की शिक्षा छीं थी। शिखण्डी, धृष्ट्युम्त आदि वीरो को भी' 
द्रोणाचायं से धनुविद्या प्राप्त हुई थी। प्रयुम्न, सात्यकि व अभिमन्यु ने अर्जुन 
से, द्रौपदी पुत्रो ने प्रदुम्न व अभिमन्यु से, इस प्रकार सब किसी न किसी गुरु से विद्या 
छाभ किया करते थे। 

एक से अधिक गुरु--शास्त्रविद्या व शस्त्रविद्या मे एक के बाद एक कइयो को 
गुरुूूप मे वरण करने का नियम भी था। उल्लिखित उदाहरण से यह पता लगता 
है। हर आचार्य का सर्वशास्त्रो मे पडित होता सभव नही था, अतएवं शिष्य को 
आवश्यकतानुसार विद्यालाभ के निमित्त एक से अधिक को गुरु रूप मे वरण करने 
के लिए बाध्य होना पडता था। 

अपने घर गुरु को रखता--साधारणत यही नियम था कि विद्यार्थी गुरु के 
घर जाकर विद्योपार्जन करे। कोई-कोई धनी व्यक्ति पुत्र कन्याओ के शिक्षा निमित्त 
अपने घर भी आचाये को रख लेता था। द्वुपदराजा ने अपने पुत्र-कन्याओं को 
इसी तरह शिक्षा दिलाई थी।' कृपाचायं एवं आचाय॑ द्वोण भीष्म द्वारा ही स्थापित 
और प्रतिपालित हुए थे। उन्होंने राजगृह मे रहकर ही कौरव-पाडवों को शरस्त्र- 
विद्या की शिक्षा दी थी। राजधि जनक ने आचार पचशिक को चार वर्षो से भी 


१. सभा० पाछर 

२. पुरास्त्रसिदसाग्नेयं प्रादात्‌ किल बृहस्पति: इत्यादि । आदि १७०२९, ३० 
३. ब्राह्मणं से पिता पूर्व वासयासास पंडितम्‌॥ इत्यादि। वन ३२६०-६२ 
४. आदि १३२ वाँ अध्याय। 
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अधिक काल तक अपने घर रखकर ही साख्यविद्या का अध्ययन किया था।' आचार्य 
को अपने घर रखने के तीन दृष्टान्त मिलते हैं और वे तीनो ही घनी परिवार के 
हैं। समाज के अन्य स्तरो मे शायद यह नियम प्रचलित नही था। 

गुरु-शिष्य सम्प्रदाय--उस युग में भी गुरु-शिष्यो के बीच परम्परागत सम्प्रदाय 
गठित होता था। गुरु के गुरु का सम्मान करने के लिए प्रशिष्य बाध्य थे एवं स्वभा- 
वत ही गुरु के ऊष्बंतन सम्प्रदाय के प्रति सम्मान प्रकट करने में वे कुठित नहीं 
होते थे । द्रोणाचार्य के वघ के बाद अर्जुन व धष्टयुम्त के वीच वाग्युद्ध हुआ। सात्यकि 
अर्जुन के गिष्य थे। उन्होंने भर्जुत व द्रोण की निन्‍्दा न सह सकने के कारण धृष्टचयम्न 
का वहुत तिरस्कार किया। तिरस्कार का कारण गुरुनिन्दा था, विशेषत गुरु के 
गुरु की निन्‍्दा।' 

अध्ययन की नियम प्रणाली--आचाय॑ का दायाँ पैर दायें हाथ से व वाँया 
पैर बाँये हाथ से पकडकर विद्याप्रार्थना करने एव अन्यान्य नियम प्रणालियो के सम्बन्ध 
में चतुराश्रम प्रवध मे कहा जा सकता है। (दे० १०२वाँ पृष्ठ) 

विद्यालाभ के तीन शत्रु--महात्मा विदुर ने कहा है, गुरु के उपदेश श्रवण की 
अनिच्छा, शिक्षणीय विषय को अल्पकाल मे ही अधिकृत करने की व्याकुलता 
और शिक्षित हो गया हूँ यह सोचकर मन मे अधकार का पोषण करना, ये तीन 
विद्यालाभ के प्रधान शत्रु हैं।' 

विद्यार्थी के लिये परित्याज्य--विदुर ने और भी कहा है---आलस्य, अहकार 
मोह, चपलता, अनेको के साथ एक जगह रहना, औद्धत्य, अभिमान और छोभ ये 
सव विद्यार्यी के लिए परित्याज्य हैं।' विद्यालाभ करना हो तो सुख की आज्ञा छोड 
दे। यदि सुख मे अत्यधिक आसक्ति हो तो विद्यालाभ को आकाश का चाँद समझना 
चाहिये।' गृह के घर सब विद्यार्थियों के लिए चुखकर नही थे, यह आचाय॑ वेद के 
चरित्र से जाना जा सकता है। सच्चे विद्यार्थी सुख की आशा छोडकर ही विद्यो- 
पार्जन में मन लगायें। 

विद्यार्थी का पहनावा--विद्यार्थी के पहनावे के विषय मे कोई विस्तृत विवरण 
महाभारत में नहीं मिलता। अर्जुन से जो क्षत्रिय घनविद्या की शिक्षा छेते ये, 


वाषिकाइचतुरों मासान्‌ पुरा मयि सुखोषित:॥ शा ३२०२६ 
गुरोगुरुज्च भूयो5षपि क्षिपन्नेव हि लज्जसें। द्रो० १९७२२ 
अशुक्षूषा त्वरा इलाघा विद्याया, दात्रवस्त्रयः॥ उ० ४डगड़ 
* आलस्यं मदसोही च चापल गोष्ठिरेव च। इत्यादि | उ० ४०५,६ 
* सुखाथिन. कुतो विद्या नास्ति विद्याथित- सुखभ। उ० ४०६ 
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उन सबका परिधेय मृगचर्मे था। युयुधाव, सात्यकि, अनिरुद्ध आदि राजकुमार 
भी जब मृगचर्म पहनते थे तो दूसरे विद्यार्थियों के सम्बन्ध मे इसी नियम के लागू 
होने का अनूमान लगाया जा सकता है। एकलव्य का परिधान भी कृष्ण मृगचर्म 
ही था।' शिक्षार्थी के लिए ब्रह्मचय ब्रत का पालन जरूरी था। अत इन सब बातो 
से यह समझा जा सकता है कि उतका चाल-चलन बहुत ही सीधा-साधा होता था 
विशेषत मृगचर्म के साथ सामजस्यथ बनाये रखने के लिए यह मानना पडेगा कि 
दूसरे परिधानादि भी उसी तरह के होंगे। मह॒षि गौतम के शिष्य उतक के सिर पर 
जटा देखकर लगता है कि ब्रह्मचारी बाल, हजामत आदि नही बनवाते थे। तेल 
आदि स्तिग्ध पदार्थों का व्यवहार करना उनके लिये निषिद्ध था।'* 

विद्यार्थियों के अन्नवस्त्र की व्यवस्था--विद्यार्थी भिक्षा लाकर गुरु को दे देते 
थे और गुरु ही उनके खाने पहनने की व्यवस्था करते थे। हर गृहस्थ विद्यार्थी को 
भिक्षा देने के लिए बाध्य था। इस विषय मे आगे विस्तृत रूप से कहा जायगा। 

दिन से किस समय आचार्य अध्यापत करते थे, इसका कोई वर्णन महाभारत 
में नही मिलता । 

अनध्याय (छुट्टी )--किसी-किसी कारण से बीच-बीच मे अध्ययन-अध्यापन 
बन्द रहता था। छुट्टी के दिन अध्ययत व अध्यापन करने को पापजनक बताया 
गया है।* युद्धविग्रह के समय विद्या-वर्चा स्थगित रहती थी। युधिष्ठिर के 
राजसूय यज्ञ के बाद श्रीकृष्ण जब द्वारिका गये तो देखा वहाँ स्वाध्याय, यागयज्ञ 
होम आदि सब कुछ बद पडा था, पुरनारियों ने अलकारादि उतार दिये थे। पूछने 
पर पता छगा कि शाल्वराज ने द्वारिका नगरी को घेर खखा था।* 

तेज आधी-तूफान, भूकम्प एवं अन्यान्य प्राकृतिक दुर्योगो के समय भी छुट्टी 
मनाई जाती थी।* 

परीक्षा--धनुविद्या मे परीक्षा देनी पडती थी। युधिष्ठिर आदि भाइयो 
की अस्त्र शिक्षा खत्म होने पर आचाये द्रोण ने उनकी परीक्षा ली थी। 


१. अर्जुन ये च सपश्चित्य राजपुत्रा महाबलाः। 
अशिक्षन्त धनुर्वेद रौरवाजिन वाससः॥ सभा ४॥३३ 


२. स कृष्णमलदिग्धांगं कृष्णाजिन जटाघरस्‌। इत्यादि। आदि १३२॥३९ 
हे. अबब ५६॥९। ज्ञा रदरर५ 

४. अनध्यायेष्वधीयीत। अनु ९३१११७॥ अनु ९४२५॥ अनु १०४७३ 
५, चन २०२ 

९० शा रशटापपाएुद 
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एक दिन आचाय॑ ने शिष्यो को बिना बताये शिल्पी द्वारा एक कृत्रिम पक्षी 
बनवाकर पेड की डाल पर रखवा दिया। शिष्यो से कहा, “उस पक्षी के सिर को 
लक्ष्य बनाकर बाण छोडना होगा ।” लक्ष्य ठीक हैं कि नही यह समझने के लिए 
आचाय॑ ने एक एक से पूछा, “क्या देख रहे हो ?” अर्जुन के अछावा सबने एक ही' 
उत्तर दिया, आपको, भाइयो को एवं सामने की हर चीज देख रहा हूँ।” लक्ष्य 
पर उनकी दृष्टि स्थिर नहीं थी, यह जानकर आचार्य ने सवकी भत्सेना की। वाद 
मे प्रिय शिष्य अर्जुन से भी वही प्रइन पूछने पर अर्जुन ने उत्तर दिया, मुझे सिर्फ 
पक्षी का मस्तक दिखाई दे रहा है।” गुरु ने आह्वादित होकर वाण छोडने की 
माज्ञा दी। आज्ञा मिलते अर्जुन ने पक्षी का सिर उडा दिया। यह थी प्राथमिक 
परीक्षा। फिर एक दिन आचार्य ने कुरुराज धृतराष्ट्र से कहा कि कुमारों की 
शिक्षा समाप्त हो गई है। महाराज को अनुमति मिलने पर वे एक दिन सबके सामने 
अपना कौशल दिखायेंगे। घृतराष्ट्र ने सहष॑ चित्त आचार्य के प्रस्ताव का अनुमोदन 
किया। निदिष्ट दिन हाथ जोडे, तरकश वाँधे, कटिबद्ध घनुर्धारी वीर कुमारो ने 
अनगिनत लोगो के बीच उपस्थित होकर अपने-अपने कौशल दिखाये। कुमारो 
की पटुता देखकर सव आइचये चकित हो गये।' 

गुरुदक्षिणा---शिक्षा समाप्त होने पर आचार्य को दक्षिणा देती पडती थी। 
गुरु की सन्तुष्टि ही श्रेष्ठ दक्षिणा मानती जाती थी।”* 

उतंक की दक्षिणा--उत्तक ने आचाय॑ वेद के शिष्य रूप मे विद्यालाभ किया 
था। उन्होंने समावत्तन से पहले गुरुदक्षिणा के लिए गरु को आदेश देने की प्रार्थना 
की। गुरु बोले “उपाध्याय पत्नी जो कहे वही करो।” उतक के उपाध्याय 
पत्नी को प्रणाम करके पूछने पर उन्होंने आदेश दिया, “आज से चौथे दिन 
पुण्यक ब्रत है। पौष्य राजा की क्षत्रिय पत्नी जो कुडल पहनती है वही कुडलू पहन 
कर मैं उस दिन ब्राह्मणो को भोजन परोसना चाहती हूँ। अतएव तुम वे दोनो कुण्डल 
माँग कर ले आओ।” उतक ने कितने कष्ट से उपाध्याय पत्नी के आदेश का पालन 
किया था, यह विशद रूप से वर्णित है।* 

विपुरू की दक्षिणा--आचार्य देवशर्मा के शिष्य विपुल ने गुरुपत्नी के आदेश 
पर अत्यन्त कष्ट उठाकर स्वर्गीय पुष्प लाकर गुरुदक्षिणा दी थी।* 


« आदि १३२ थाँ व १३३ वाँ अ०१ 

» आदि १३४ वाँ ल०। 

- दक्षिणा परितोषों वे गुरूणा सदूभिरच्यते) अदव ५६२१। शा १२२१३ 
* आदि ३ रा अध्याय। 

» अनु ४२ वाँ अध्याय। 
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गुरु को प्रसन्न करने के निमित्त शिष्यो की कठोर साधना का बहुत स्थानों पर 
उल्लेख मिलता है। गुरु के आशीर्वाद से भी शिष्य सर्वविद्याओं के पडित बनते थे। 
ब्रह्मचयें का तेज व गुरुभक्ति ही उनकी शक्तिवृद्धि के प्रधान कारण थे। 

कौरव-पांडवो की दक्षिणा--रस्त्र शिक्षा समाप्त होने पर जब कौरव पाडवो 
ने दक्षिणा के लिए गुरु की अनुमति माँगी तो आचार्य ते कहा, 'पाचालरराज द्रुपद 
को युद्ध मे पराजित करके वन्दी रूप मे मेरे सामने ले आओ, वही मेरी अभिलषित 
श्रेष्ठ दक्षिणा होगी।” आचाये की आज्ञा मिलते ही शिष्यों ने प्रस्थान किया। 
कहने की बात नही है, आचाय॑ की इच्छा पूर्ण हुई। वीरश्रेष्ठ भर्जुन पाचालराज 
को बन्दी बनाकर ले आये। दरिद्व द्रोणाचायं के विपत्ति के दिनो मे सहपाठी द्रुपद 
ने उनका बधुत्व स्वीकार करने से इन्कार कर दिया था एवं ऐश्वर्य के मद मे मत्त 
होकर कहा था, दरिद्व ब्राह्मण के साथ राजा की मैत्री नही हो सकती। उन्होने 
द्रोण का उपहास करके उनकी उपेक्षा की' थी। उसी अपमान का बदला लेने के 
लिए आचाये ने शिष्यो से दक्षिणा में अपना अभिप्राय पूर्ण करने को कहा था। 
बदी पाचाऊराज को जब द्रोण के समक्ष उपस्थित किया गया तो द्रोण ने पाचाल- 
राज को क्षमा कर दिया और शिष्यो द्वारा जीते गये राज्य का आधा हिस्सा द्रुपद 
को लौटाकर उनसे मैत्री स्थापित कर ली। द्रोणाचार्य ने अपनी राजधानी भागीरथी 
के उत्तर तीर पर अहिच्छत्रापुरी मे बनाई।' 

मर्जुन की दक्षिणा--कौरव-पाडवो द्वारा दी गई सम्मिलित दक्षिणा मे यद्यपि 
अर्जुन का हाथ ही अधिक था तव भी आचार्य ने अर्जुन से दुबारा दक्षिणा माँगी। 
अर्जुन को ब्रह्मशिरास्त्र देकर बोले, युद्धक्षेत्र मे मैं अगर तुम पर प्रहार करूँ तो तुम 
भी प्रतियुद्ध करता, यही मेरी दक्षिणा है।” अर्जुन ने आचार्य का आदेश शिरो- 
धार्य करके विदा ली।' 

गालव की दक्षिणा--विश्वामित्र के शिष्य तपस्वी गालव ने गुरु के आदेश 
से आठ सौ घोडे दक्षिणास्वरूप प्रदान किये थे। घोडों का रग सफेद एवं-कान के 
बाहर का हिस्सा काछा था। गालव ने कितनी मुश्किलो से दक्षिणा जुटाई थी यह 
महाभारत में १३ अध्यायो मे लिखी गई है।”' 

एकलव्य की दक्षिणा--एकलव्य की दक्षिणा अपूर्व थी। ऐसी दक्षिणा का और 
एक भी उदाहरण नही मिलता। द्रोणाचार्य के उसे शिष्य रूप मे ग्रहण न करने पर 


१. आदि १३८ वाँ अध्याय। 
२. युद्धे5हं प्रतियोद्धव्यों युध्यमानस्त्वयानघ। आदि १३९१४ 
३. उ० १०६ वाँ अ०--११८ वें अध्याय तक। 


श्ब्२ भहाभारतकालीन समाज 


भी वह द्रोण की मिट्टी की मूर्ति वताकर एकान्‍्त मे साधना करने छूगा। एकाग्रता 
के प्रभाव से एकलव्य ने धनुर्वेद मे सिद्धि प्राप्त कर छी। वाण विमोक्षण (वाण 
छोडना ) आदान, प्रदान आदि विषयों मे सिद्धहस्त हो गया। 

एक बार कौरव पाडव द्रोण की अनुमति लेकर रथ पर सवार होकर शिकार 
को निकले, साथ मे एक अनुचर था, जिसके पास कुत्ता था। कुमार वन वन घूम 
रहे थे, इतने मे कुत्ते को अचानक एकलव्य दिखाई दिया। एकलव्य का शरीर घूल- 
घूसरित था, सिर पर जठाएँ थी और वदन पर मगचर्म था। उसको देखते ही 
कुत्ते ने भौकना शुरू कर दिया। एकलव्य ने भी पल भर मे सात वाण कुत्ते के मुँह 
मे छोड दिये। कुत्ता उसी हालत मे पाडवो के निकट दौडा - दौडा आया। उसे 
देखकर पाडव वाण छोडने वाले की शब्दभेद-सामर्थ्य एव वाण प्रक्षेपण की निपुणता 
समझ कर मन ही मन उसकी प्रशसा करते हुए उसे खोजने को चल दिये। जगल 
मे कुछ दूर जाते ही एक लगातार वाण छोडनेवाले कुरूप वीर पुरुष को देखकर उसका 
परिचय पूछा। भ्रत्युत्तर मे वीर॒पुरुष ने बताया कि वह निषादराज हिरण्यधनु का 
पुत्र एव आचाये द्रोण का शिष्य है। पाडवो ने छौटकर आचार्य से सम्पूर्ण वृत्तान्त 
कह सुनाया। अर्जुन ने अकेले मे आचाय॑ से कहा, आपने तो मुझे आशीर्वाद देकर 
कहा था, कि आपका कोई भी शिष्य मुझसे अधिक वीर नही होगा, लेकिन यह निषाद 
तो मुझसे अधिक कुशल है।” आचार्य गर्जुन के साथ एकलव्य के पास गये। गुरु 
को अपने समक्ष पाकर एकलव्य ने साष्टाग प्रणाम किया और हाथ जोडकर खडा 
हो गया। आचार्य बोले, “तुम यदि मेरे शिष्य हो तो मैं आदेश देता हूँ कि मेरी 
गुरु दक्षिणा अभी दो।” शिष्य ने गुरु की आज्ञा से अपने को भाग्यवान समझकर 
गुरु की इच्छा जाननी चाही। अर्जुन के प्रति स्तेह से अधे आचाये ने उससे दाहिने 
हाथ का अंगूठा दक्षिणा मे देने को कहा। शिष्य ने तत्क्षण प्रसन्न मुख, गुरु के आदेश 
का पाछन करके अपने को धन्य माना। इस उपाख्यान मे एकलव्य की मनुष्यता 
प्रस्फुटित हो उठी है। लेकिन द्वोण के चरित्र की दुबंडताओ या कलकसमूहो मे 
यह कलक दुनिवार है। अर्जुन जैसे वीर पुरुष की यह ईर्ष्या भी समर्थन योग्य 
नही है।' 

समावत्तेन के वाद किसी-किसी शिष्य को गुरु द्वारा कन्यादान--आचार्य 
शिष्यो की श्रद्धा-भक्ति से इतने आक्ृप्ट होते थे कि कोई-कोई तो समावत्तन के वाद 
शिष्य के हाथो मे अपनी कन्या सोपकर गुरुशिष्य सवध को और भी घनिष्ठ बना 


१. भादि १३२ वाँ अध्याय । 
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देते थे। आचाये उद्दालक ने शिष्य कहोड को एवं आचार्य गौतम ने शिष्य उत्तक 
को अपनी कन्या दी थी। (दे० विवाह (क) पृ० १६)* 

स्त्रियों को शिक्षा--महाभारत मे अनेको विदुषी महिलाओ के साथ हमारा 
साक्षात्‌ होता है, लेकिन महंषि द्रौपदी और उत्तरा के अलावा किसी की भी शिक्षा 
अणाली से हमारा परिचय नही होने देते | 

गृहशिक्षक--यदि इन दोनो को ही दृष्टान्त स्वरूप लिया जाय तो कहना पडेगा 
कि कन्या के अभिभावक घर मे शिक्षक रखकर ही कन्या की शिक्षा की व्यवस्था 
करते थे। 

अभिभावक हारा शिक्षण--जिनकी वृत्ति अध्यापना थी वे स्वय ही अपनी- 
अपनी कन्याओ की शिक्षा का भार लेते थे, उसके बारे मे भी एक इश्ञारा मिलता है। 
आचार्य गौतम ने शिष्य उतक के समावत्तंन के समय कहा था, मेरी इस कन्या के 
अलावा दूसरी कोई कुमारी तुम्हारी पत्नी बनने के योग्य नही है।” उतक दीघेकालू 
तक गुरु के घर रहकर अनेक विद्याओ के पडित बने थे, अतएव लगता है आचार ने 
पहले से ही कन्या को पढा-लिखाकर शिष्य की उपयुक्‍त पत्नी कायक बना दिया 
था। उनकी उक्ति से यही इग्रित होता है।' 


१ प्रबध से इस जगह रवीद्धनाथ ने लिखा था--“गुरुकन्या से विवाह क्या 
निषिद्ध नहीं है ?” सूझे लूगता है बंगाली समाज से बहुत से लोग गुरुकन्या- 
विवाह को निषिद्ध ही समझते हैं, रवीन्द्रनाथ भी यही समझते थे। स्मात्त भट्टाचार्ये 
रघुनन्दन ने अपने विवाहतत्त्व मे, “गुरुपुन्नीति इृत्वाहं प्रत्याचक्षे न दोषतः ” (आदि 
७७११७) महाभारत के इस इलोक के 'दोषतः” दाब्द की दृष्टदोषतः के रूप 
में ब्याख्या की है। अर्थात्‌ “तुस गुरुकन्या हो, इसी कारण तुम्हे अस्वीकृत कर रहा 
हूँ, छुमसे विवाह करना दृष्टतः निर्दोष होते हुए भी पाप होगा”, रघुनन्दन के अनुसार 
कच की उक्ति का यह तात्पय॑ है। आगे भी रघ्‌ नन्दन ने “ब्रह्मदातुर्गुरोइ्चेव सन्‍्ततिः 
प्रतिषिध्यते”, सत्स्यसुक्त के इस बचन को उद्धृत करके गृरुकन्या से विवाह की 
निषिद्धता का समर्थन किया है। किन्तु महाभारत के वचनो हारा रघुनन्दत का सत 
समर्थित नहीं होता। शुक्राचा्यं यदि कच से अनुरोध करते तो कच भी देवयानी के 
पाणिग्रहण मे आपत्ति नहों करते; कच की “गुरुणा चाननुज्ञात:” (आदि ७७ 
१७) इस उक्ति से यही आभास मिलता है। बंगाली समाज के अलेको प्रसिद्ध 
वंशो से भी गुरुकन्या विवाह के उदाहरण मिलते हैं। ढाका जिले से मितरा ग्राम 
के अ्धंकाली वंश के पूर्वंज राघवराम भट्टाचार्य ने अपने गुरु की कन्या अद्धंकाली 
से विवाह किया था। 

२. एतामृतेंडगना नात्या त्वत्तेजोडहति सेवितुम्‌३ अइब ५६२३ 
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शकुन्तला---तापसी वेशधारणी कुमारी शकुन्तला ने पिता के आदेश से अतिथि- 
सत्कार का भार ग्रहण किया था। समागत अतिथि दुष्यन्त को पाद्यादि देकर 
उन्होंने कुशल-प्रइ्न पूछा। कण्व ने जब उन्हे वरदान देना चाहा तो उन्होंने धर्म मे 
चित्त की स्थिरता एवं पतिवश के कल्याण का वरदान माँगा था। हस्तिनापुर की 
राजसभा मे दुष्यत्त के साथ जो उनकी कथा-वार्ता हुई थी वह भी उनकी वृुद्धि- 
मत्ता व पाडित्य का परिचायक है। उनके चरित्र की आलोचना करने से पता 
लगता है कि उन्होने ऊँची शिक्षा पाई थी।' 

साविन्नी--मन ही मन सत्यवान को वरण करने के वाद नारद के मुख से भावी 
पति की आसन्न मृत्यु की वात सुनकर भी सावित्री विचलित नही हुईं! नारद 
तथा पिता अद्वपति द्वारा वार-वार अनुरोध किये जाने पर भी दूसरे को वरण नही 
किया। उस समय सावित्री ने जो युक्‍्तिपूर्ण शास्त्रानुमोदित बातें कही थी, उसी 
से उनके शास्त्र-ज्ञान का परिचय मिल जाता हैं। धर्मराज के साथ अचिर विवाहिता 
साविन्नी का जो कथोपकथन हुआ था वह भी उनके पाडित्य को प्रकट करता है।* 
उनके पिता भी उन्हें गुणवत्ती व शिक्षिता ही कहते थे।' 

शिवा--वेद-वेदान्त आदि विषयो मे भी किसी-किसी महिला को असाधारण 
पाछित्य प्राप्त था। शिवा नाम की एक महिला ने वेदादि शास्त्रों का अध्ययन करके 
तपस्या मे अमरता प्राप्त की थी।* 

विदुला, सुलभा तथा प्रभासभार्या--विदुला की तेजस्विता, सुलभा एव प्रभास- 
भार्या के योगपाडित्य के वारे मे पहले ही कहा जा चुका है। (दे० ६५, ६६ वाँ० 
ब ६७वाँ पृष्ठ) । 

बह्मज्ञा गौतसी--गौतमी नामक एक महिला बहुत पडिता थी। उनके एकमात्र 
पुत्र के सपंदशन से मर जाने पर मृत्युतत्व के सबन्ध मे उन्होंने जो वातें कही थी, 
वे गम्भीर पाडित्य व तपस्या की परिचायक हैं।" 

आचार्या अरुषती--महषि वशिष्ठ की पत्नी अरुन्धती उन्ही जैसी समानशीला 
तथा विदुषी थी।* कहा गया है कि ऋषि, देवता तथा पितगण श्ञास्त्रतत्व के वारे 


« आदि ७१ वें से ७४ वें अध्याय तक। 

* वन २९२ वें से २९६ वें अध्याय तक। 

» स्वयमन्विच्छ भर्त्तारं ग्रुणंः सदृशमात्मन.। वन २९२३२ 
* उ० १०९१९ 

« अनु० पहला अध्याय। पु 
» समानज्लील्ला वोयेंग चश्षिष्ठस्थ महात्मनः। अनु० १३०२ 
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शिक्षा 


में उनसे उपदेश सुना करते थे। समागत जिज्ञासुओ की श्रद्धा व शानपिपासा की 
विशेष रूप से परीक्षा किये बिना वे उपदेश नही देती थी। सब शास्त्रो पर उनका 
पूर्ण अधिकार था।' 

पतिबन्रता शाडिली--पातितव्रत्य धर्म के बारे मे शाडिली को बहुत ज्ञान था। 
कैकयी सुमना के प्रइन के उत्तर में उन्होंने जो उपदेश दिया है वह उनके गभीर 
पाडित्य का द्योतक है।' 

दसयन्ती--नतल-दमयन्ती उपाख्यान मे दमयन्ती के जिस थधैर्य, वुद्धिमत्ता और 
माजित रुचि का परिचय मिलता है, इससे उनकी उच्च शिक्षा का अनुमान रूगाया 
जा सकता है।' 

एक ब्राह्मणी--ब्राह्मण गीता मे देखा जाता है कि एक ब्राह्मण दम्पत्ति अध्या- 
त्मतत्व की बाते कर रहे थे। पत्नी प्रइत पूछ रही थी और पति उत्तर दे रहा था। 
इस दम्पति की शास्त्र चर्चा से पता चलता है कि अगर पति पडित होता था तो 
उससे भी पत्नी शिक्षा ग्रहण किया करती थी। यद्यपि ब्राह्मण दम्पति की कल्पना 
मन तथा बुद्धि के रूप में की गई है, तब भी अगर समाज मे ऐसा व्यवहार प्रचलित 
न होता तो कल्पना करना भी असभव होता। 

दिखंडी--शिखण्डी का उपाख्यान बहुत ही अजीब है। उन्होंने कव्या रूप 
मे जन्म लिया था, बाद में महादेव के वर के प्रभाव से पुरुषत्व प्राप्त किया था। 
कन्या अवस्था मे ही उन्होंने घतुविद्या और शिल्पादि विद्याओ की शिक्षा ली थी। 
धनुविद्या मे द्रोणाचार्य उनके गुरु थे।" उन्होने द्रोण के घर जाकर शिक्षा ली थी या 
द्रोण को अपने घर रखा था, इसके बारे में कुछ पता नही लूगता। वह पुरुष की 
तरह ही पोशाक आदि पहनती थी एव पुरुष रूप मे ही अपना परिचय देती थी। 
इससे लगता है कि उन्होने गुरु के ही घर जाकर धनुविद्या की शिक्षा ली 
थी। इस सब उपाख्यानों से स्त्रियों की शिक्षा के विषय में बहुत कुछ जाना 
जा सकता है। कुरुराज्य के अन्त पुर से जिन रमणियो के साथ हमारा 
साक्षात्‌ होता है, उनसे से प्रत्येक धमों तथा रोजनीति में विशेष रूप से 
पारगत थी। 


» अनु १३० वाँ अध्याय। 

« अनु १२३ वाँ अध्याय। 

» वन ५७ थें अध्याय से ७७ वें अध्याय तक। 

« अइव २० वें अध्याय से ३४ वें अध्याय तक। 

* उ० १९१ वें अध्याय से १९४ दें अध्याय तक। 
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शगा--छन्तनु-पत्नी गया देव ब्रत भीष्म की जननी थी। उन्होंने सर्वगुण 
विभूषिता के रूप मे कीति अजित की है।' 

सत्यवती--विचित्रवीर्य की अकाल्मृत्यु के वाद सत्यवती के वुद्धिबल से ही 
नष्ठप्राय कुरुवश पुन प्रतिष्ठित हुआ था। वे निवृत्ति एव प्रवृत्ति धर्म के रहस्य से 
अवगत थी।' उन्होंने कहाँ, किस तरह शिक्षा पाई थी यह पता नही चलता। 

गाधारी--क्रुमारी अवस्था में ही गाघारी रोज शिव की उपासना करती थी। 
पति के अन्धत्व की बात सुनकर विवाह के समय आँखों पर पट्टी वाँवकर वे भी 
अन्घ बन गई थी। पतिगृह मे अनेक कार्यो मे उनकी तीक्ष्ण बुद्धि का परिचय 
मिलता है। व्यासदेव ने कहा है, गाधारी महाप्रज्ञा, वुद्धिमती, धर्मार्थडरशिनी एव 
अच्छे बुरे की विवेचना मे निपुण थी।' धृतराष्ट्र, विदुर आदि व्यक्ति भी गाघारी 
को दीघेदर्शी मानते थे । अनेक विषयो मे उनकी असाधारण तेजस्विता प्रकट होती 
है। (दे० नारी प्रवध पृ० ६८) 

कुन्ती--कुन्ती की शिक्षा के सम्बन्ध मे कोई जानकारी नही मिलती। ब्राह्मण 
तथा अतिथि-सत्कार का भार कुमारी अवस्था मे ही कुन्तीभोज ने उनके कधो पर 
डाल दिया था। जतुगृह-दाह के बाद जब वे एकचक्रा नामक नगरी मे एक ब्राह्मण 
के घर रही थी तब अपने पुत्र भीम को राक्षस के पास भेजकर ब्राह्मण परिवार को 
भयानक विपत्ति से बचाया था। उनके चरित्र से पता लगता है कि वे भी अशिक्षिता 
नही थी। 

द्रौपदी--द्रौपदी ने एक गृहशिक्षक से वृहस्पति राजनीति की शिक्षा ली थी। 
उनके चरित्र के बारे मे पहले ही कहा जा चुका है (दे० नारी प्रवध पु० ६९ )। 
पडिता, पतित्रता, धर्मज्ञा, धर्मदरशिनी आदि विशेषणो से उनके पाडित्य का अदाज 
लगाया जा सकता है।" द्वेतवन मे (वन २८ वाँ अ०) युधिष्ठिर के साथ हुए उनके 


« आवि ९८ वाँ अध्याय। 
२. वेत्यथ धर्म सत्यवति परचापरसेव च। आदि १०५॥३९ 
३. महाप्रज्ञा, बुद्धिमती देवी घर्मार्थशिनी। 
आगमापायतत्त्वज्ञा कच्चिदेषा न शोचति॥ आश्र २८॥५। आदि 
११० वाँ अ०। 
४. नियुकता सा पितुर्गेहे ब्राह्मणातिथिपुजने। जादि १११४ 
५. प्रिया च दर्शनीया च्‌ पडिता च पतिन्नता। वन २७२ 
लालिता सतत राज्ञा धर्मज्ञा धर्मंदशिनी। शा १४४ 
ब्राह्मण से पिता पूर्व चासयामास पंडितम्‌। इत्यादि। वन ३२६०-६२ 


न्ः्७ 
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कथोपकथन से पता चलता है कि वे अनेको पौराणिक उपाख्यानों एवं राजघमे 
को भली भाँति जानती थी। कृष्ण के दूतरूप में कुरु सभा मे जाने से पहले उन्होंने 
जो कुछ कहा था उससे भी उत्तके राजनीतिक ज्ञान का परिचय मिलता है। (उ० 
८२ वाँ अ०) | सत्यभामा के साथ विश्रम्भालाप के समय भी (वन ३३२ वाँ अ०) 
उनके पातिक्रत्य धर्म की अभिज्ञता देखकर दाँतो तले उँगली दवानी पडती है। 
अतिथि की अभ्यर्थना किस तरह करनी चाहिए यह भी वह अच्छी तरह जानती थी। 
(वन २६५ वॉ अ०) अपने द॑तिक कार्यो के सवध में अपने मुख से उन्होने जो कुछ 
कहा है, उससे पता चलता है कि रोज हजारो आदमियो के खाने पीने का तत्वाधान 
उन्ही को करना पडता था। सैकडो दास दासियों के काम काज पर नजर रखना, 
समय पर उन्हे वेतन देना, उनके अभावादि पर लक्ष्य रखना आदि अन्त पुर के हर 
कार्य का भार उन्ही के कन्धो पर था। राजकोष के आय व्यय के हिसाव रखने का 
दायित्व भी उन्ही पर था। वह अकेली ही सब हिसाव रखती थी।' इतनी क्षमत्ता 
सथा पाडित्य महाभारत मे दूसरी किसी भी गृहिणी मे दिखाई नही पडती। 

उत्तरा--विराठ राजा की कन्या उत्तरा और उसकी सखियों ने वृहन्नला 
(अर्जुन) से गीत, नृत्य व वाद्य की शिक्षा ली थी। अज्ञातवास के समय अर्जुन ने 
'विराट्‌ राजा की पुरी मे सगीतशिक्षक के रूप मे अपना परिचय दिया था और उनके 
अन्त पुर की बालिकाओं के शिक्षकरूप में नियुक्त हुए थे। 

साधवी---ययाति राजा की कन्या माधवी सगीत विद्या से पारगत थी।' 
उनकी शिक्षा किस तरह हुई थी इसके बारे मे पता नही लगता । 

जो कुछ उदाहरण मिले है, उनमे प्राय सभी धनी एवं सशञ्रात परिवारों की 
'कन्याओ के है। साधारण समाज में कन्याओ की जिक्षा किस तरह होती थी' 
इसका कोई सकेत महाभारत में नहीं मिलता । 

शास्त्रों पर स्त्रियों का अधिकार--स्त्रियो के शास्त्र चर्चा करने के विरोध 
में सिफे एक उक्ति मिलती है।' लेकिन पक्ष मे उदाहरण स्वरूप अनेको पडिताओ 
तथा दीघेदशिनियों को लिया गया है। रूगता है, वेद पर स्त्रियों क| अधिकार उसी 
काल में खत्म होना शुरू हो गया था। इसी कारण किसी-किसी ने शास्त्रो पर 
स्त्रियों का अनधिकार बताया है । 


१. वन २३२ वाँ अध्याय। 

२. स दिक्षयासास॒ च॑ गीतवादितस्‌। इत्यादि। वि० १११२, १३ 
३. बहुगन्धवेदर्शंवा। उ० ११६३ ' 

४. निरिन्दिया ह्यशास्त्राकष्व स्त्रियोडतुतमिति श्रुतिः। अनु० ४०१२ 
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बेदाम्यास द्विजाति का नित्यकर्म--प्रतिदित वेदपाठ करना द्विजाति के नित्य- 
कर्मो के अन्तर्गत था। नित्यकर्मों का अनुष्ठान न करना पाप समझा जाता था। 
अधीत विषय की बार-बार आलोचना करने से सस्कार दुढ होते हैं। उस समय श्रुति, 
स्मृति आदि शास्त्रों की व्याख्या की व्याख्या विस्तृति व स्थायित्व विशेपत मौखिक 
आलोचना पर ही निर्भर था, इस कारण ही सम्भवत स्वाध्याय की नित्यता विहित 
हुई है। वेदपाठ का प्रासगिक फल ब्रह्मलोक प्राप्ति माना जाता था। स्वाध्याय 
के गुणगान के साथ-साथ विद्यादान का गुणगान भी हुआ है। जो उपयुक्त शिष्य 
को उपदेश देता है उसे भूदान व गोदान का पुण्य छगता है ऐसा कहा गया है । 

वेदास्थास हर अवस्था से अपरित्याज्य--हद्विजाति चाहे किसी भी अवस्था 
में क्यो न रहे वेदास्यास का परित्याग नही कर सकता। राजा दुष्यत्त ने कण्वमुनि 
के आश्रम मे प्रवेश करते ही वेदध्वनि सुनी थी।' विपत्ति के दिनो मे भी गृहहीन 
पाडवी ने वेदाभ्यास नही छोडा। बक-राक्षस निधन के बाद जब उन्होंने ब्राह्मण 
के घर आश्रय लिया था तब भी रीति अनुसार दैनिक स्वाध्याय चलता था।' 
कर्ण स्वय को क्षत्रिय ही मानते थे। कर्णकुन्ती सवाद मे देखा जाता है कि कुन्ती 
भागीरथी की ओर जा रही थी, पुत्र से साक्षात्‌ होने से पहले ही उन्होने वेदाध्ययन 
की ध्वनि सुनी थी।' स्वाध्याय का नित्यत्वविधान शास्त्रो की रक्षा का श्रेष्ठ 
उपाय है। नित्यग्रति वेदपाठ न करने से पाप होगा यह सोचकर हर ब्राह्मण थोडा- 
वहुत अध्ययत्त अवद्य करता था। 

नि स्वार्थ अध्यापना--मृतकाध्यापना (विद्यार्थी से अथें लेकर पढाना) अत्यन्त 
घृणित समझा जाता था। इस तरह की अध्यापना निषिद्ध वताई गई है।" नि स्वार्थ 
अध्यापना का आदर्श उस काल के अध्यापक समाज मे विशेष रूप से आदृत माना जाता 
था। इस कारण दरिद्र के लिये भी उच्च शिक्षा दुष्प्राप्प नही थी। आश्रम की 
शिक्षा या तपोवन की शिक्षा हर विद्यार्थी के लिये उस तरह सुप्राप्य न होते हुए 
भी पडितो द्वारा कहानी के माध्यम से होनेवाली शिक्षा का काफी प्रसार था। 


१. इहलोके च वा नित्य ब्रह्मलोके च सोदते। अनु ७५॥१० 
यो ब्ूयाच्चापि शिष्याय घर्म्या ब्राह्मी सरस्वतीम्‌। इत्यादि | अनु ६९५ 
२. आदि ७० वाँ अध्याय। 
३ तत्नंव न्‍्यवसान्‌ राजन्‌ निह॒त्य वकराक्षसम्‌। 
अधघीयाना. पर. ब्नह्म ब्राह्मणस्थ निवेशने ॥ आदि १६५२ 
४. गंगातीरे पुथा श्रोषी हेंदाध्ययननिस्वसमु॥ उ० १४ंडा२७ 
५. सत्यानृतेन हि कृत उपदेशी हिनस्ति हि॥ अनु १०७४ 
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वनपवे मे मार्कण्डेय, वृहद्रथ, छोमश आदि मुनि-ऋषियो के नाना प्रकार के उपदेश 
भी सम्भवत : हमारे अनुमान्त के समर्थक होगे। 

पर्यटक सुनि ऋषिगण---एक तरह के पर्यटक अध्यापक अमण के दौरान 
में उपदेश दिया करते थे । उनके द्वारा वणित उपाख्यान इस काल की लोकशिक्षा 
के प्रधान सहायक थे । वे कहानी के माध्यम से वेद-वेदान्तो के गूढ रहस्य का 
अत्यन्त सरल भाषा मे प्रचार करते थे। इस श्रेणी के अध्यापक बिल्कुल निर्लोभी 
होते थे । उनकी आवश्यकताएँ भी अधिक नहीं थी। जगल के फल मूल द्वारा 
ही उनका जीवन निर्वाह होता था। वनपव॑ से ऋषि-मुनियों की तीथयात्रा 
के वर्णन से लगता है कि वे छोग मानो चलन्त विद्यालयों की तरह उपदेश देते हुए 
फिरते थे । 

ज्ञानविस्तार की आकांक्षा--शान्ति व अनुशासन पर्व के अनेको अध्यायो 
के अत मे देखा जाता है कि जनसमाज मे उपाख्यानों तथा दूसरे तत्वो को प्रकाश 
में लाने के लिये महर्षि कितने उत्सुक थे। प्रकाश में लाने वाले के न जाने कितने 
पुण्यो का उल्लेख किया है। प्रकाशित करने मे और कोई पुण्य चाहे होता हो या न 
होता हो, लेकिन सर्वसाधारण का लाभ होता था, इसमे सनन्‍्देह नही है। ऋषि- 
कवि की प्रकाश में लाने की इस आतन्तरिक इच्छा से भी उस काल की जनशिक्षा- 
प्रणाली की एक धारा से हमारा परिचय होता है । 

कहानी के माध्यम से शिक्षा का विस्तार----मौखिक रूप से कहानी हारा 
शिक्षा-असार की आवश्यकता उन्होने अच्छी तरह समझी थी, इसी कारण इतनी 
उत्सुकता थी। जनशिक्षा के लिये कहानी के माध्यम से उपाख्यानादि सुनाना कितना 
उत्कृष्ट था यह बात हम लोग आजकल करीब-करीब भूल गये हैं। पुराण पाठ 
एवं सुकठ वाले कथक की कथाओ द्वारा समाज की हर श्रेणी के स्त्री-पुरुषो तक 
कितनी अच्छी बातें पहुँचती थी । 

पुराण, इतिहास आदि की प्रचारव्यवस्था--जो पुराण, इतिहास आदि शास्त्रो 
के तत्व श्रद्धालु छोगो तक पहुँचाते थे उन्हे 'पक्तिपावन' के नाम से प्रशसित किया 
गया है।' 

शिक्षा की व्यापकता--जनसाधारण मे मौखिक रूप से ही शिक्षा का विस्तार 
होता था। पुराण पाठक, कथक व अन्यान्य उपागो के उपदेष्टा पडित राजसभा में 


१. यतयों सोक्षघर्सज्ञा योगाः सुचरितत्रता:। 
ये चेतिहासं प्रथताः भ्रावयन्ति हद्विजोत्तमान।॥ इत्यादि। अनु ९०३ 


छ 


३३, देढे 
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विशेष रूप से सम्मानित किये जाते थे। शिक्षा प्रतिष्ठानो की सख्या बहुलता का 
कोई उल्लेख न होते हुए भी साधारण लोगो मे शिक्षा' का जो प्रसार देखने मे आता है 
उससे विद्या या पाडित्य की विस्तृति के विषय मे कोई सन्देह नहीं रह सकता । 
बाजार-हाट मे, कसाईखाने मे, बनिये की दुकान पर उपनिषद्‌ व धर्मशास्त्रो की 
आलोचना मे सलरूग्त, स्वकर्मंतिरत महापडितो के साथ महाभारत के पाठक का 
साक्षात्‌ होता है। इससे यह अनुमान लगाया जा सकता है कि उस यग मे विद्या- 
चर्चा का प्रभाव कितना अधिक था। विशेषत शिक्षा ग्रहण के आश्रम वहुत ही 
सीवे-साघे व आडम्बररहित थे, अत किसी प्रकार की आर्थिक कठिनाई का सवाल ही 
नही उठता था। अध्यापक विद्यार्थी से किसी तरह का पारिश्रमिक तो छेते ही 
नही थे, उस पर विद्यार्थी के अन्न-वस्त्र की व्यवस्था भी उन्ही को करनी पडती थी। 
'पूर्व मे जो गुरुगृहो के कुछ उदाहरण देखने को मिले हैं उन सबमे यही व्यवस्था थी। 
अध्यापता से शास्त्रीय प्ररोचन---जों अध्यापक दु ख को दु ख नही समझता 
वह स्वग का अधिकारी है' ।' इस तरह की फलश्रुतियाँ या उत्साहवर्द्धक शास्त्र- 
वचन भी, लगता है विद्या-प्रसार मे सहायक थे । पाप, पुण्य, स्वर्ग, नरक आदि में 
विश्वास रखने वाले आस्तिक सभवत इन वाक्यो से उत्साहित होते थे । 
सहिष्य गुर का देश-क्रमण---अनेको अध्यापक शिष्यो के साथ देश-विदेश का 
अ्रमण करते थे। दुर्वासा के सशिष्य भ्रमण से रूगता है कि देश देश के भ्रमण के 
दौरान मे हुए नये ज्ञान का सधान, अनेको अनजान प्रकृतियों से परिचय आदि भी 
उस काल मे शिक्षा के एक अगरूप मे ही विवेचित होते थे। किसी निदिष्ट स्थान 
विशेष तक शिक्षा सीमित नही थी। इसी कारण सर्वागीण चित्तवृत्ति विकास के 
विरोधी तत्वो को पनपने का मौका नही मिलता था। इस आरण्यक शिक्षा, प्राकृतिक 
'शिक्षा तथा पथ को शिक्षा को उस कार की एक एक विशेष शिक्षा पद्धति के रूप 
में लिया जा सकता है।* 
शिक्षा-विस्तार मे तीथों का सहयोग--शिक्षा के उपाय एवं विस्तृति के सम्बन्ध 
में गौर करने पर दो एक बातें और भी ध्यान मे आती हैं। वन पद या शल्य पर्ब 
की तीर्थंवर्णणा मे भोगोलिक रूप से अखड भारत के परिचय के अलावा लगता 
है एक और उद्देश्य भी था। काशी, गगाद्दार (हरिद्वार), अयोध्या, मथुरा, द्वारका 
आदि तीथे क्षेत्रो मे साधु, महात्मा, ब्रह्मषि, पडित, अपडित आदि हर तरह के लोग 
पुण्यलाभ को इच्छा या मुक्ति-कामना से आकर इकट्ठे होते थे। तीर्थों मे महा- 


१. अध्यापक. परिक्‍्लेषादक्षय फलमइनुते। अनु० ७५१८ 
२. वचन २६२ चाँ अध्याय। 
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पुरुषों द्वारा दिये गये अनेको प्रकार के उपदेश व वेद, उपनिपद्‌, पुराण, इतिहास आदि 
की आलोचना से भी सम्भवत सभी उपकृत होते थे। तीथेराज काशी तो अभी 
तक भारत का श्रेष्ठ शिक्षा केन्द्र है। महापुरुषों के समागम मे श्रेष्ठ व गण विद्याओ 
की कैसी आलोचना होती थी, उसका प्रक्ृष्ट प्रमाण कुभमेला' है। बुद्धदेव भी 
धमंप्रचार के लिए सबसे पहले काशी ही गये थे। अतएव तीर्थ॑श्रमण से भी शिक्षा 
प्रसार मे बहुत सहायता मिलती है, यह अनायास ही कहा जा सकता है। सम्भवत 
तीय॑ भ्रमण के प्रछोभन तथा गुणगान मे इस तरह का गूढ रहस्य भी था। तीर्थ श्रवण 
का अन्यतम उद्देश्य शिक्षा मे परिणत हुआ कि नही, यह भी सोचने का विपय है। 

विद्वानों की बस्ती में रहने का उयदेश--जिस देश मे विद्वान्‌ व्यक्ति न रहते 
हो, शास्त्रकारो ने उस जगह को रहने के लिए अनुपयुवत बताया है।' शिक्षाप्रसार 
के उपायो में ये उपदेश भी उपेक्षणीय नही हैं। 

यज्ञमंडप शिक्षा-प्रसार के केन्द्र--शिक्षा-प्रसार का एक और भी साधन था। 
प्राचीन भारत के यज्ञमडपो मे यज्ञदर्शक व्यक्तियों को पवित्र होम धूम्रसेवन के साथ - 
साथ अनेको प्रकार की शास्त्रीय आलोचनाएँ सुनने का भी मौका मिलता था। 
नाना देशो से आये हुए याज्ञिको की वेदालोचना से यज्ञभूमि निरन्तर मुखरित रहती 
थी। अधिकाश पुराण व इतिवृत्त यज्ञभूमि द्वारा ही जनसाधारण तक पहुँचते 
थे। महाभारत का प्रथम प्रचार--तक्षशिला (रावरूपिंडी) मे जनमेजय के सर्पयज्ञ 
के मडप से हुआ था। दूसरी आवृत्ति नैमिपारण्य मे कुलपति शौनक के दादश 
वापिक यज्ञ मे हुई थी। अतएवं यह अनुमान बिल्कुल सही है कि यज्ञमडप भी एक 
विराट्‌ शिक्षणालय का काम करते थे। यज्ञ भी उस युग में कम नही होते थे। 
प्रत्येक जनपद मे याज्ञिक ब्राह्मण थे। विशेषत अग्निहोत्र उस युग में प्रात व 
सायकाल के नित्यकर्मों मे गण्य था। 

शिक्षा की बलिष्ठता--यद्यपि राजसमर्थन ही शिक्षा का प्रधान साधन था, 
तब भी इन सब साधनो द्वारा भी शिक्षा का प्रसार होता था। यद्यपि शिक्षा राज- 
तन्‍्त्र के अन्तर्गत थी, राज्य के साथ उसे अविच्छिन्न रूप से जुडा रहना पडता था, 
तब भी राजाओ की धरमंप्रवणता एवं पूरे समाज का समर्थेन होने के कारण शिक्षा 
व्यवस्था की अपनी अबाधित गति में कही कोई रुकावट नही पडती थी। 

राजसभा में विद्वातन--उस समय भारतवणषं मे छोटे-बडे अनेको राज्य थे। 
सभापव॑ के दिग्विजय वर्णन से उन सबके साथ हमारा परिचय होता है। हस्तिना- 
पुर या द्वारका की अपेक्षा छोटे होते हुए भी सम्यता एवं चाल-चलन में वे सव 


तन 


१. अनु० १६३ वाँ अध्याय। 
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राज्य एक ही समान थे। हस्तिनापुर, इच्द्ग्रस्थ व द्वारिकापुरी की राजसभाओ मे 
पडित यथेष्ट आदर पाते थे।' हस्तिनापुर मे नारद, व्यास आदि ऋषि प्राय ही 
उपस्थित रहा करते थे । पडित धौम्य युधिष्ठिर के पुरोहित थे। दूसरी राजसभाओ 
के वर्णन भे पडितों के विषय मे विशेष उल्लेख न मिलने पर भी गरुणीजनो का 
आदर अवश्य होता था, यह अदाज लगता है। गुणी एवं पडितो को सम्मान का 
आसन देना राजब्म के अन्तर्गत था। हर जगह कवि व गुणियो ने राजाओं की 
सहायता से ही अपनी-अपनी प्रतिभा दिखाई है। आज भी शिक्षा के विषय में धनी 
व्यक्तियो का दान उल्लेखनीय है। घर मे ही चतुष्पाठी स्थापित करके अध्यापक व 
विद्याथियो का भरण पोपण करना अभी भी प्राचीत्पथी घनी समाज में आभिजात्य 
(कुलीनता ) का लक्षण माना जाता है। 

मिथिला की विद्यापीठ--वे सब निर्लोभी पडित राजसभा मे रहते हुए अनेको 
शास्त्रों का उपदेद देते थे, उससे भी जिक्षा मे सहायता मिलती थी। मिथिलानगरी 
उस काल के भारत मे शिक्षा का बृहत्तम केन्द्र थी ऐसा लगता है। वनपवव में देखा 
जाता है कि एक व्याध जो मिथिल्ला के वाजार मे बैठकर मास विक्रय करता है, 
वह भी सब शास्त्रों का ज्ञाता है। आचाये पचशिख मिथिला के राजपरिवार के 
साथ चार साल से भी अधिक रहे थे। उस समय राजपषि जनक ने साख्य दर्शन 
का अध्ययन किया था।'* ब्नह्मचारिणी सुलभा मिथिला का सुनाम सुनकर ही 
वहाँ राजषि से मिलने गई थी। हूर प्रसिद्ध आचाय॑ को एक बार मिथिला जाना ही 
पडता था। माण्डव्य, पाराशर, वशिष्ठ, अष्टावक्र आदि ऋषियों को मिथिला मे 
राजपि जनक के साथ शास्त्र-चर्चामे सहग्त पाया जाता है।" 

घनियो के यहाँ द्वार पडित--राजषि की सभा मे वच्दी नामक एक बहुत बडे 
दाशं॑निक पड्ित थे। उनके पाडित्य की ख्याति चारो ओर फैली हुई थी। उनके 
साथ शास्त्रार्थ करने के उद्देश्य से अनेको देशो के पडित आया करते थे। कहा 
गया हैं कि महंपि अष्टावक् बारह वर्ष की अवस्था में अपने मामा इ्वेतकेतु के साथ 


१ तत्रागच्छन्‌ हिजा राज सर्वेवेदविदां वरा.॥ आदि २०७३८ 
ब्राह्मणा नेगमास्तन्न परिवार्योपततस्यिरे। सौ ७८ 

४. वन २०५ वाँ अध्याय। 

हे. स यथा झास्त्रदृष्टेण सार्गेनेह परिश्रमण। 
वाषिकाइचतुरों मासान्‌ पुरा सयि सुखोषितः॥ ज्ञा ३२०२६ 

४. तब मोक्षस्थ चाप्यस्थ जिज्ञासायंमिहागता॥ शा ३२०१८६ 

५. दा० २७५ वाँ अ०, २९० वाँ अ०, ३०२ वाँ अध्याय। 


शिक्षा 


जनक की सभा मे शास्त्रार्य करने के लिए मिथिला गये डेकिल ब्रीच मे द्वाररक्षक 
के साथ भी थोडी' चर्चा करनी पडी, बाद को वे सभा से गये। अष्टावक्र के साथ 
पडित बदी का शास्त्रार्थ हुआ। विषय था आत्मतत्त्व। बालक महृषि से प्रर्यात पडित 
बदी शास्त्रार्थ मे पराजित हो गये। मिथिला मे ब्रह्मविद्याआलोचना का जो प्रशस्त 
क्षेत्र देखने मे आता है, उससे लूगता है कि मिथिला नगरी विद्या-चर्चा का एक 
प्रधान केन्द्र थी, विशेषत. दर्शनशञास्त्र की ऐसी आलोचना और कही नही होती थी। 

बद्विकाश्नस की विद्यापीद--पहले ही कहा जा चुका है कि महर्षि दपायन एक 
पवेत पर अध्यापना करने थे। सम्भवत बद्रिकाश्नम ही उनकी अध्यापना का केन्द्र था। 
क्योकि श्रीमद्भागवत में पाया जाता है कि व्यासदेव का आश्रम बद्री मे था। 
(वर्तमान बद्रिकाश्रम ही क्या ? ) उनके आश्रम में भी चार शिष्य होने का उल्लेख 
है। देवषि नारद भी बद्री-आश्रम मे दीर्घकाल तक रहे थे। लगता है वह आश्रम 
भी विद्या-चर्चा के लिए प्रसिद्ध था।' 

नैसिषारण्य में सहाविद्यालय--महाभ। रत के प्रारम्भ मे ही हमारा एक आश्रम 
के साथ परिचय होता है, उसका नाम है नैमिषारण्य । वहाँ शौषक नामक एक 
कुलपति ने द्वादश वर्षीय एक यज्ञ किया था।' कुलपति शब्द का साधारण बर्थ है 
जो कुल मे प्रधान हो'। किन्तु शब्द-शास्त्र का नियम है कि शब्द का यदि कोई 
और सर्वेजन प्रसिद्ध (रूढ) अर्थ हो तो साधारण अर्थात्‌ यौगिक अर्थ दुबंल पड़ 
जाता है।' जो दस हजार शिष्यो को अन्नदान के साथ विद्यादान देता हो उसे 
'कुलपति' कहते हैं। यह अर्थ रूढ है।' टीकाकार नीलकठ ने रूढ अर्थ ही लिया 
है। रूड अर्थ ग्रहण के पक्ष मे एक तक॑ यह भी है कि शिष्य सम्पद अधिक न होने पर 
बारह साल व्यापी एक महायज्ञ की परिचालना करना सभव नही होता। महषि 
दुर्वासा की शिष्य सख्या भी अयुत अर्थात्‌ दस हजार मिलती है।' बहु' के अर्थ मे भी 
सहस्र, अयुत आदि शब्द प्रयुक्त होते हैं।' यदि यही माव लिया जाय तो समझना 


जजत5 


« वन १३३ वाँ व १३४ वाँ अध्याय। 
- शा० रे४४ वें से ३४६ वें अध्याय तक। 
« नैमिषारप्ये शौनकस्य कुलपत्तेहदिदवार्षिके सत्रे। आदि ११ 
*» लब्धात्मिका सती रूढ़िभ॑वेद्योगापहारिणी ॥ (तन्त्रवात्तिक) 
« एको दशसहजलाणि योऊन्नदानादिना भरेतू। 
स वे कुलपति:---0 नौलकंठ दीका, आदि ११ 
६- अभ्यगच्छत्‌ परिवृत्तः शिष्येरयुतसस्सिते। वचन २६२२ 
७. सीमांसादशंन ६७३१ 


ना ० आए आ “० 


थु 


श्ड्ड महाभारतफालीन समाज 


चाहिए हि महपि शौणव बहुत से विद्यार्थियों को अन्नदान के साथ विद्यादान देते 
॥ झिन्‍्हें राजसभा में सभापडित या हारपडित का आसन मिलता था, वे भी 
विद्यार्यियों से अध्यापना के पारिश्षमिक्र रूप में किसी भी प्रकार की दक्षिणा नहीं , 
छेते थे। भूगाय्यापन (शुल्क ऐफर पढाना) की निन्‍्दा के विपय में पहले ही 
जया जा चत्ा है। 
आदायों की वृत्ति--विद्यार्यी भिक्षा म|गते थे और छाकर गुरु को देते थे, 
उपमन्य थे उपारयान से बह पता चलता है। गुरु सब शिष्यो को अपने परिवार वा 
धग दना छेते भरे। शिष्य को हर प्रयोजनीय वस्तु आचार्य ही देते थे। गुरुनयूहो 
के जितने उदाहरण मिलते है, सबमे यही व्यवस्था देखने मे मिलती है। स्ाद्य वा 
बाय सम्रह ऊरने की फ़िसी शिप्य की कोई चेप्टा दिसाई नहीं देती। कत्तंव्य बोध 
मे यारण ही मानो गरु के उद्देश्य से भिक्षा मांगने का नियम था। जो दरिद्र 
आचार्य स्वतन्त्र रूप से अध्यापना करते थे उन्हे राजसरकार से कुछ दक्षिणा मिलती 
धथी। नारद ने युविप्टिर से पूछा था, “तुम उपयुक्त गुणी व्यक्तियों को यथोचित 
दान तो देते रहते हो न ?ै!! 
राजकौय सहायता--जो छोग याजन, अव्यापना व विशुद्ध प्रतिग्रह आदि 
ब्राह्मगयृत्ति छ़गा जीविफा-निर्वाह करते थे उनसे कर लेना राजा के लिये वर्जित 
धा। जिस समाज में राजबमं के साथ समस्त शुभ अनुप्ठान अगागिभाव से सम्बद्ध 
थे उस समाज में अश्यापको को साने पहनने की तकलीफ थी, यह आशका करना 
निर्मुर है। (याद रहे राजनीति और राजबर्म एक नहीं है। जिस राजनीति को 
धर्म दे असरूुप में टिया जाता था, वही राजथर्म था।) 
साधारण समाज फा दान--गहेस्थ आचार्य स्वंसाधारण की श्रद्धा के पात्र 
थे। एसीलिये घागयज्ञ मे भी उनको निमन्त्रण दिया जाता था। उन्हें मिए्नेवादी 
दक्षिय पी आय नो शायद उनके यूहत्‌ परिवार के प्रतिपालन में सहायता बरती 
यी। आचार्य देउदर्मा एवं आचार वेद को इसी तरह दक्षिणा मिठने का बर्णन 
मिटा 2।' आज मी हिन्दू समाज में बटे बडे अनप्ठानों में ब्राह्मण पठितों को 
पदिदाई देने के नियम है। देने में समय होने पर सभी उसे गौरव को बात समसने 


« मयाहँ गृणतइचव दानेतास्युपपथ्से ? समा। पापु३ 
« एसेन्यी बलिमादणशादोनकोशों महीपति ॥ 
ऋते ग्राह्मसभेन्थदच देवन्रत्पेन्य एवं चा॥ था ७६९ 
३ यगरारों गमिप्यामि। इत्यादि। अनु ४णार३ 
भप पस्मिद्चियत, फाऐे येद ग्राह्मणम्‌। दृत्यादि। मादि ३८२ 


बा ल्‍ऊछ 


शिल्प श्ड्५्‌ 


हैं। अध्यापक-पोषण की वह प्राचीन प्रथा आज भी ब्राह्मण निमन्‍्त्रण, एवं ब्राह्मण 
भोजन के माध्यम से चली आ रही है। 

विद्यार्थी समाज हारा पोषित--विद्यार्थी समाज द्वारा पोषित वर्ग मे गिने 
जाते थे। विद्यार्थी जिसके भी द्वार पर हाथ मे भिक्षापात्र लेकर उपस्थित हो जाता 
था उसे दान देना ही पडता था। विद्यार्थी सब प्रकार के विलासव्यसनो से दूर 
होते थे एव थोडे ही मे सन्तुष्ट हो जाते थे । इत सब कारणों से उन्हे बहुत अधिक 


वस्तुओ की आवश्यकता भी नहीं होती थी। 
वर्णगत वृत्तिव्यवस्था सें शिक्षा की गंभीरता--महाभारतकालीन समाज के 


मनीषियों ते केवल शिक्षा की व्यापकता के बारे मे ही नहीं, उसकी गहराई 
के बारे मे भी काफी सोचा-विचारा था। वर्णगत कर्म व जीविका का निर्देश होने 
के कारण एक श्रेणी के ज्ञानतपस्वियो को पाठन का सुयोग परम्परागत रूप से 
मिलता था। एक-एक अध्यापक परिवार मे परम्परागत रूप से अध्यापक की ही 
सृष्टि होती थी। वे अध्यापक अध्ययन व अध्यापना को धर्म के अग एव जीविका 
के साधनरूप मे भ्रहण करते थे। शायद यही कारण था कि अनेको प्रकार की विद्याओ 
का प्रसार तथा गभीरता सभव हो सकी थी । केवल व्यापकता के द्वारा ही विद्या 
को बचाये नहीं रकखा जा सकता । किसी भी विषय में बिता गहन अध्ययन के, 
अधूरे ज्ञान से अध्यापना नही की जा सकती। इन्ही सब कारणो से अध्यापना 
एक श्रेणी के लोगो की जीविका रूप में गण्य थी। विद्या की यथेष्ट गहनता के 
बिता महाभारत जैसा ग्रन्थ नही रचा जा सकता था। 

शिक्षा के साथ वास्तविकता का संबंध--शिक्षा के साथ जीवन का एक विशेष 
सबंध था। स्वावलूम्बी, कष्टसहिष्णु किस तरह बचा जा सकता है आदि विषयों 
के बारे मे व्यावहारिक रूप से जानने का सुयोग उस काल मे मिलता था। गुरुगृह 
ही इसका केन्द्र था। सच्ची तपस्या द्वारा विद्यार्थी का चरित्र उन्नत बनता था। 
विशुद्ध मनुष्य तैयार करने के लिये जिन आदर्शों की सहायता की आवश्यकता 
होती है, वे आदर्श लोभ व अभिमानहीन आचार्यकुलो से अखड रूप से विराजमान 
रहते थे। समुचे महाभारत मे शिक्षा के जिस ऐश्वर्य से हमारा साक्षात्कार होता 
है, उस ऐश्वयं का उन्नत राजप्रासादो मे प्रादुर्भूत न करके अरण्यो तथा 
पर्वृ॑ततटो पर प्रादुर्भूत करने में भी एक महत्त्वपूर्ण अभिव्यक्ति लक्ष्य की जा 


सकती है। 
जीवनव्यापी शिक्षा का काल--कहा गया है कि गुरु की शुश्रूषा से एक चरण, 


परस्पर शास्त्रीय आलोचना द्वारा दूसरा चरण, उत्साह द्वारा तीसरा चरण एव 
बुद्धि की परिणति के साथ-साथ चौथे चरण रूप मे विद्यालाभ किया जा सकता 
२० 


१५४६ सहाभारतकालीन समाज 


है।' इस उक्ति से पता चलता है कि विद्वानों ने सम्पूर्ण जीवन को ही विद्या शिक्षा 
के कालरूप मे लिया था। समावत्त॑न होने से ही शिक्षा का अत हो गया, यह अभिप्राय 
नही था। 

विद्या की सार्थकता चरित्रगठन एवं पुण्यकर्म मे--मनृष्य के चरित्र एवं कर्म 
हारा उसकी शिक्षा-दीक्षा का अदाज लगाया जा सकता है। एकमात्र चरित्रगठन 
ही शिक्षा का प्रधान लक्ष्य था। महाभारत मे दो स्थानों पर कहा गया है कि विद्या 
की सार्थकता चरित्रगठन एव पुण्यकर्म मे है ।' 

चरित्रहीन व्यक्ति की विद्या निष्फल है। जिस प्रकार कूत्ते के चमडे से निर्मित 
पात्र मे रखखा हुआ घी यज्ञादि के काम मे नही छाया जा सकता, उसी प्रकार चरित्र- 
हीन व्यक्ति की विद्या से उसका अपना या समाज का कोई उपकार नही होता।* 


१. कालेन पादं रूमते तथातंमु। इत्यादि! उ० ४४१६ 
२. शील वृत्तफलं श्ुतम्‌ु। सभा० ५१११२॥ उ० ३९६६ 
३. कपाले यद्वदापः स्युः इवदतो व यथा पयः। इत्यादि। ज्ञा० ३६४२ 


जीविका-व्यवस्था 


समाज-परिचालन की सुव्यवस्था के निमित्त विभिन्न वर्ण एवं जाति विभिन्न 
प्रकार की वृत्तियों अथवा जीविका का विधान वनाया गया था। 
जीविका-व्यवस्था की प्राचीनता--महाभारतकार कहते है कि यह जीविका- 
व्यवस्था भनुष्यकृत नही है। प्रजावर्ग की सृष्टि से पहले ही प्रजापति ने उसकी 
जीविका की व्यवस्था कर दी थी। मनुष्य के जन्म से पहले ही उसकी वृत्ति 
निद्दिचत रहती है। यह वृत्ति मनुष्य को उत्तराधिकार के सत्र से प्राप्त होती है।' 
जातिवर्णनेद से जीविका भेद--जातिवर्णभेद में पृथक्‌ू-पृथक्‌ कर्म की 
व्यवस्था होने से समाज मे जीविका की कोई समस्या दिखाई नही देती। एक 
वर्ण के सामाजिक अधिकारो मे दूसरे का प्रवेश विल्कुल निपिद्ध था। बहुत ही 
आवश्यक हो जाने पर, आपत्तिकाल मे प्राण बचाने के निमित्त यद्यपि थोडेन्बहुत 
व्यतिकम का अनुसोदन किया गया है पर वह भी वहुत सावधानीपूर्वक । सम्पूर्ण 
मानव समाज को विधाता के शरीर रूप मे कल्पना की गई है। ब्राह्मण को 
मस्तक, क्षत्रिय को वाहु, वैश्य को ऊरु एवं शद्व को पाद माना गया है। किसी की 
भी उपेक्षा करने से समाज नहीं चल सकता। परस्पर एक दूसरे का अविच्छिन्न 
सम्बन्ध स्वीकृत हुआ है। प्रत्येक का लक्ष्य समाज रूपी शरीर की परिपुप्टि करना 
है। वृत्तिव्यवस्था मे यह लक्ष्य स्पष्ट रूप से दिखाई देता है। निष्ठा सहित अपने- 
अपने कार्य द्वारा समाज के एक-एक जणश का कल्याण करता एवं समाज को परिपूर्ण 
आदर्श मानवसमाज रूप में गठित करता ही सभवत्त वृत्तिव्यवस्था का उद्देब्य था। 
जीविका भेद का फल--भआलोचना से ऐसा लगता है कि पृथक्‌-पृथक्‌ वर्ण 
व जाति के उद्देग्य से पृथक्‌-पृथक्‌ वृत्ति की जो व्यवस्था की गई थी उसका प्रधान 
उहृश्य था समाज के गठन में सामज्जल्य वनाये रखना। वृत्ति का नियम न होने 
पर काम को लेकर आपस में सघप होने के फलस्वरूप विद्रोह की आणका रहती है । 
किसी का कोई अनिष्ट किये विना अपने परिवार का पालन करने वाली व्यवस्था 
को महाभारत मे श्रेष्ठ घर्मरुप मे स्वीकृत किया गया है। किसी के भी साथ द्रोह 


१. असुजद्व त्तिमेवाग्रे प्रजाना हितकास्यया । अनु ७३११ 
पूर्व हि विहित॑ फर्म देहिन॑ न विभुझचति। वचन २०७॥१९। वि० ५०४ 
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किये विना शात्त भाव से अपना कार्य करते जाना ही वृत्ति-वियन्त्रण का श्रेष्ठ 
आदर्श था। किसी की भी जीविका के साधन से हमारे जीविका साधन का सघर्ष 
न हो' इस प्रकार विवेचनायूर्वक श्रद्धा सहित कुलोचित कर्म का अनुष्ठान करता 
महाभारत की वृत्तिव्यवस्था का सार है । 

कुलोचित वृत्ति सर्वेथा अपरित्याज्य--उत्तराधिकारसूत्र से जिस वशोचित 
कर्म पर मनुष्य का अधिकार होता है, वह अगर असाधु कर्म भी छंगे तो भी उसका 
परित्याग करना अनुचित है। अपने जन्मजात कर्मो को करने से अगर मृत्यु हो 
हो जाय तो वह भी श्रेय है, लेकिन दूसरे के आचरणीय कर्म करना वहुत ही भयावह 
है, उसका परिणाम सुखकर नही होता। जो कुलोचित कर्म पूर्वजों की परम्परा 
से चले आ रहे हो, उन्ही का अनुष्ठान करना प्रत्येक व्यक्ति का धर्म है। किसी भी 
अवस्था मे वह परित्याज्य नही है। 

स्वधरमंपालन का फल एव उपेक्षा से क्षति--जन्मजात अधिकार से जिन कर्मो 
को करना मनुष्य का कत्तंव्य है, उनकी उपेक्षा करने से निन्‍दा एवं पाप का भागी 
बनना पडता है। जो अपने-अपने जातिगत कर्मों मे रत रहते है वे सिद्धि लाभ करते 
हैं। दूसरे के कर्मों का दोषरहित पालन करने की अपेक्षा अपने कर्मों के अनुष्ठान 
मे अगर कुछ गलती भी हो तो वह अच्छा है। जातिगत कर्मो के अनुष्ठान मे स्खलन 
का भय नही होता ।* भगवदूगीता के अध्ययन से समझा जा सकता है कि उसका सार 
ही स्वधर्म पालन है। यदि इस वात को अस्वीकृत किया जाय तो अर्जुन को दिये 
गये भगवान कृष्ण के उपदेशो का कोई मतलव ही नही होता । युद्धक्षेत्र में जब 
अर्जुन को ब्राह्मणसुरूभ वेराग्य हुआ तब उन्हे ब्राह्मणोचित क्रियाकलापो के बारे 
में थोडा उपदेश देकर खत्म कर देना चाहिये था, क्यो श्रीकृष्ण ने बार बार अजुन 
को क्षत्रियधर्म स्मरण कराया, अध्याय पर अध्याय, केवल अजुन को क्षात्रधर्म 
समझाने की चेष्टा मे रच डालने की क्या जरूरत थी ? 


१. अद्रोहेनेव. भूतानामल्पद्रोहेण वा प्ुनः। 
या वृत्ति स परो धर्मस्तेन जीवासि जाजले॥ श्ञा २६१६ 

२. सहज कर्म कोल्तेय सदोषमपि न त्यजेतु॥ भी० ४रा४डंट 
स्वधर्म निधन श्रेय. परघर्मो भयावहः। भी० रणाइ५ 

३. फुलोचितमिद कर्म पितृपेतासह्‌ परम्‌ु॥ वव २०६॥२० 

४. ततः स्वधर्म फीतिज््च हित्वा पापमवाप्स्यसि। भी० २६३३ 
स्वे स्वे कर्मण्यभिरत ससिद्धि लमते नर'। भी० 'डरशाडड 
श्षेयात्‌ स्वघर्मों विगुण परघर्मात्‌ स्वनुष्ठितात्‌॥ भी० ४२४७ 


जीविका-व्यवस्था १४९ 


कुलूघर्म कभी भी परित्याज्य नहीं है--वनपर्व॑के द्विज-व्याध-सवाद एवं 
शान्तिपर्व के तुलाधार-जाजलि-सवाद में यह बात विस्तृत रूप से कही गई है; 
विशेषत उपदेश के द्वारा प्रकट न करके उपाख्यान के द्वारा वक्‍तव्य विषय को 
स्पष्ट करने की अधिक कोशिश दिखाई देती है । (देखिये ९७ वाँ व ९८ वा 
पृ ०) उल्लिखित दोनो उपाख्यानों से पता लगता है कि वशपरम्परागत 'सामाजिक 
अधिकारों का व्यतिक्रम करना उस युग में युक्तिसगत नहीं कहा जा सकता था, 
उनका यथोचित रूप से प्रतिपालन करने मे ही समाज का कल्याण समझा जाता था। 
एकमात्र वर्गाश्रम धर्म एव उसके आधार-अनुष्ठान को लक्ष्य मे रखकर ही महाभारत 
की वृत्तिव्यवस्था की गई है । सम्पूर्ण मानवसमाज के साधारण-आचरणीय कर्म 
के सबध में महाभारत मे बहुत कुछ कहा गया है। ठीक है पर उत्त सबकी हम इस 
प्रवध मे आलोचना नही करेंगे । 

सनुष्य का साधारण धर्म--अनुशसता, अहिंसा, अप्रमाद, आतिथेयता, सत्य, 
अक्नोघ, क्षमा आदि गुण मानवसमाज के लिए कल्याणप्रद है। इनके अभाव में 
मनुष्य को मनुष्य नही कहा जा सकता।' 

ब्राह्मण की वृत्ति--ब्राह्मण का पुत्र ब्राह्मण, क्षत्रिय का पुत्र क्षत्रिय, इस तरह 
वर्ण स्थिर करना ही जीविका का विधान बनाना है। ऐसा नही करने से कितने 
ही असगत विरोधो की सभावना रहती। चातुव्व्य' प्रवध मे यह आलोचित किया 
जा चुका है। (देखिये ९७ वाँ पष्ठ) यज्ञ, अध्ययन एवं दान--न्लाह्मण, क्षत्रिय 
एव वैद्य तीनो के ही कत्तंव्य हैं। याजन, अध्यापना करने वाले एव शुचि व स्वधर्म- 
निरत व्यवित से दान लेता ब्राह्मण का धर्म है। ब्रह्मचय, तपस्या एवं सत्य ब्राह्मण 
के लिए सर्वदा प्रतिपाल्य हैं।' अध्ययत, अध्यापना, यजन, याजन, दान व प्रतिग्रह 
ये छह ब्राह्मण के कमं है। इन छह मे अध्यापत्ता, याजन व प्रतिग्रह ही जीविका के 
साधन हैं। भिक्षावृत्ति भी ब्राह्मण के लिये गौरवान्वित समझी जाती थी।'* 

किसी को दुख नहीं देना चाहिये--ब्राह्मण को जीविका-निर्वाह इस तरह 
करना चाहिये जिससे किसी को कष्ट नही पहुँचे। किसी दूसरे की वृत्ति के साथ 


१. आनुशंस्यमहिसा चाप्रमादः संविभागिता। इत्यादि। जश्ञा २९६१२३, २४ 

२. यज्ञाध्ययनदानानि न्रयः साधारणाः स्पृता:0 वन १५१॥३४ 
याजनाध्यापन विप्रे धमंइचैच प्रतिग्रहः-॥ वन १५१॥३५। वन २०६२५ 

३. अधीयीत ब्लाह्मणो व॑ यजेत। इत्यादि। उ २९२३। अहब ४५२१ 
कपाल॑ ब्राह्मण तम्‌। इत्यादि। उ ७३।४७॥ उ १३२४३। ज्ञा० 
र३४ याँ अ०। अनु० १४१॥६७-६९ 
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अपनी वृत्ति का किसी तरह का सघप न हो इस वात का विशेष रूप से ख्याल रखना 
चाहिये। स्वल्पसन्तुष्टि भी ब्राह्मण की जीविका की सहायक होती है। अधिक 
का प्रयोजन न हो तो थोडे मे ही जीविका चल जाती है।' 

अर्थस्चय निषिद्ध--बआ्राह्मण की सचयबुद्धि नहीं होनी चाहिये। यजमान 
दिष्यादि सै ब्राह्मण को दान मे जो कुछ मिले, वह सिर्फ उदराज्न के निरमित्त उसका 
व्यवहार नही कर सकता। उस अर्थ से उसे यज्ञ एव दान ये दोनो कर्म भी करने 
जरूरी है। अपने द्वारा पोषितो के भरण-पोपण के अछावा और कोई सामाजिक 
दायित्व ब्राह्मण पर नही था। दूसरे सब दायित्व राजधर्म के अन्तर्गत आते थे।* 

प्रतिग्रह निन्दनीय--ब्नाह्मण की वृत्ति रूप में स्थान पाने पर भी प्रतिग्रह उस 
काल मे अन्य वृत्तियों की अपेक्षा निन्दनीय समझा जाता था। विज्षेपत राजा से 
दान लेना तो बहुत ही निन्दनीय माना जाता था। दान लेने से ब्राह्मण की तेजस्विता 
नष्ट हो जाती है अतएवं बहुत से ब्राह्मण उस युग मे प्रतिग्रह को विप के समान परि- 
त्याज्य समझते थे।'* 

उपयाज फा अप्रतिग्नह--राजा द्रुपद के कश्यपगोत्रीय ब्राह्मण उपयाज को 
अपने पुत्रेष्टि यज्ञ मे ऋत्विक के पद पर आसीन करने के निमित्त बहुत कोशिश 
की थी, किन्तु तेजस्वी ब्राह्मण उपयाज किसी भी तरह तैयार नही हुए। उनके 
पाँव पकडने पर एव प्रचुर घत का छोम दिखाने पर भी राजा का मनोरथ सफल 
नही हुआ था।'* 

पतित से प्रतिग्रह व अयाज्ययाजन विशेष रूप से निषिद्ध-शुचि व विशुद्ध 
पुरुष से दान लेना ही जब समाज मे निनदनीय समझा जाता था तो अशुचि, पतित 
का दान विल्कुल ही अग्नाह्म होगा यह आसानी से समझा जा सकता है। अयाज्य- 
याजन एव पतित से प्रतिग्रह दोनो ही ब्राह्मण के लिए विल्कुल निषिद्ध है।" वनपतव के 
अन्तर्गत मार्कण्डेय समस्यापर्व मे ब्राह्मण की प्रशसा करते हुए कहा गया है--प्रति- 
ग्रह याजन, अध्यापना आदि किसी से भी ब्राह्मण को दोष नही लगता, ब्राह्मण 


२. वचन २०८।४४। दा० २३४४ 
२. यजेहय्यानेक४इनोयात्‌ कथञज्चन। शा० २३३।१२९। शा ६०११ 
३ प्रतिग्रहेण तेजो हि विप्राणा शाम्यतेष्नष। अनु ३५२३। अनु ९३॥ 
हे४, ३६, ४०-४२ 
४. आदि १६७ वाँ अध्याय। 
५. पतितात्‌ प्रतिगृह्याथ खरयोनों प्रजायते। अनू १११४६ 
अयाज्यस्य भवेदृत्विक्‌। इत्यादि! अनु ९३३१३०॥ अनु ० ९४१३ 


जीविका-व्यवस्या 


प्रज्यलित अग्नि के समान होता है। इस उक्ति को अ्टडेब हे ब्राह्मण को 
प्रणसा करना, यह तात्पर्य नही है कि अयाज्य याजन व पतित के प्रतिग्रह से 
भी पाप नही है। 

किसी-किसी ब्राह्मण का असाधु आचरण--उत्सव आदि मे अनेक ब्राह्मण 
निमन्त्रण न मिलने पर भी राजमहल मे जाते थे, दान लेने मे भी उन्हे कोई आपत्ति 
नही होती थी वरन्‌ उससे आनन्दित ही होते थे।* 

ब्राह्मण का आपद्धमें--शास्त्रविहित वृत्ति के द्वारा जीविका निर्वाह करने मे 
विल्कुल ही असमर्थ होने पर ब्राह्मण के लिए अन्य प्रकार की व्यवस्था भी थी। 
बहुत ही सकटापन्न अवस्था हो जाने पर बीच-वीच मे दूसरे की' जिस वृत्ति को ग्रहण 
करना पडता था उसी का नाम आपड्धर्म' था। अपनी वृत्ति द्वारा जीविका निर्वाह 
करने मे जो ब्राह्मण अशक्त हो उसे क्षत्रिय या वैश्य की वृत्ति ग्रहण करनी चाहिये। 
कृषि, गोरक्षा, वाणिज्य आदि वैद्यकर्म विल्कुल ही मजबूर होने पर अवलम्बनीय 
हैं।' जिस ब्राह्मण के परिवार मे, पोष्यसख्या अधिक हो वह निरुपाय होकर कृषि, 
वाणिज्य, कुसीद (सूद लेना ), भिक्षा आदि वृत्ति का अवलम्वन ले सकता है। जिसके 
परिवार में लोकसख्या कम हो, उसे याजन, अध्यापना या प्रतिग्रह द्वारा ही अपने 
परिवार का पोषण करना चाहिये। उछवृत्ति उपाख्यान में (शा० रे५२ वे से ३६५ 
वाँ अ०) उस वृत्ति की विशेष रूप से प्रशसा की गई है। जमीन पर गिरे हुए धान्यादि 
शस्यों के कणों को इकट्ठा करके उससे जीविका निर्वाह करने का चाम “उद्धवृत्ति' 
है। अनाज की वालियाँ या वालियो के गुच्छे इकट्ठे करने का नाम शिलवृत्ति' 
है। उछ अथवा शिलवृत्ति ऋत' आर्थात्‌ निष्कलुष होती है। इससे किसी का भी 
अनिष्ट नही होता। बिना माँगे जो स्वय आ जाय, उसकी सज्ञा अमृत' है। ब्राह्मण 
के लिए यह उछ व अमृतवृत्ति सवसे उत्तम है। समाज में यही वृत्तियाँ गौरवान्वित 
समझी जाती थी। यद्यपि भिक्षा को भी वृत्ति रूप मे स्थान दिया गया है, किन्तु 
मनु के मत से वह अत्यन्त ग्लानिजनक है। इसी कारण उसकी सज्ञा मृतवृत्ति' है। 
आपत्काल मे ग्रहणीय कृषिवृत्ति को भी मनु ने प्रमृत' की सन्ञा दी है। बहुत से 


१. वाध्यापनाद्‌ याजनाहा अन्यस्मादह्य प्रतिग्रहात्‌। 

दोषों भवति विप्राणा ज्वलिताग्विसमा हिजा:॥ दन १९९८७ 
२. एवं फौतृहलं छत्वा दृष्टा च प्रतिगृह्य च। 

सहास्माभिर्महात्मानः पुनः प्रतिनिर्वत्त्वय॥ आदि १८४१७ 
३. अशक्तः क्षत्रधमेंण वेश्यवर्मेण वर्चुयेत्‌ । 

कृषिगोरक्षमाल्थाय व्यसने दृत्तिसंक्षये ॥॥ शा० छटार 


श्षर महाभारतकालीन समाज 


भूमिः्थ जीवो का नाश होने के कारण वह भी समदर्शी ब्राह्मण के लिये निन्‍्दनीय है। 
वाणिज्य मे झूठ-सच दोनो मिश्रित होते हैं, इसलिए उसकी दूसरी सज्ञा सत्यानृता 
है। इन सब सज्ञाओ से वृत्तियो के आपेक्षिक उत्कर्ष व अपकर्ष समझे जा सकते है।' 
महाभारत में इन सब सज्ञाओं का उल्लेख न होते हुए भी गाहंस्थ्य धर्म के प्रकारा- 
न्तर मे इसके बारे मे कहा गया है। (द्र० चतुराश्रम पृ० १०३) युद्ध विग्रह आदि 
भी ब्राह्मण का धर्म नही है, तब भी आपत्तिकाल मे ब्राह्मण का शस्त्रग्रहण महाभारत 
द्वारा अनुमोदित है। आत्मरक्षा, वर्णाश्रम धर्म की रक्षा एव दुर्दान्त दस्युओ आदि 
को सजा देने के निमित्त ब्राह्मण का शस्त्रग्रहण दूपणीय नहीं है। अगस्त्य ऋषि 
का मृगया करने का उल्लेख भी पाया जाता है। मृगया भी क्षत्रिय का ही धर्म है, 
ब्राह्मण का नही।' 

आपत्तिकाल मे भी ब्राह्मण के लिये अविक्रेय--आपत्तिकाल मे वेश्यवृत्ति का 
अवलम्बन लेने पर भी ब्राह्मण सुरा, रूवण, तिल, पशु, मघु, मास एवं अन्न का 
विक्रय नही कर सकता ।* 

शूद्रवृत्ति वर्जनीय--ब्राह्मण चाहे कितने भी सकट मे क्यों न पडे पर किसी भी 
अवस्था मे शूद्रवृत्ति अहण नहीं कर सकता। परिचर्या रूप शूद्रवृत्ति ग्रहण करने 
से ब्राह्मण की पदच्युति होती है।* 

आपत्तिकाल मे भी वर्जनीय--कुछ कार्य हर अवस्था मे ब्नाह्मण के लिए वर्ज- 
नीय है। जीविका निर्वाह के लिये ब्राह्मण चिकित्सा, पुराध्यक्षता एवं सामुद्रिक 
विद्या (हस्तरेखा विचार आदि ) कभी भी ग्रहण नही कर सकता। राजा की 
पुरोहिती भी अतिशय निन्दनीय है। सम्पत्ति के लोभ में वृषल्ली नारी (शूद्रा एव 
पुनर्भू) का पतित्व स्वीकार करना भी बिल्कुल निषिद्ध है। जीविका के लिये घन- 
वान की खुशामद करना भी वर्जनीय है।" 

ब्राह्मण की सन्तुष्टि---उल्लिखित आलोचना से पता चलता है कि वृत्ति के 


नः् 


« ऋतुमुछशिल् शेयममृत स्यादयाचितम्‌। 

मृतन्तु याचित भैक्ष प्रतृत कर्षण स्मृतम्‌॥ सन्‌ ४डॉए 

आत्मत्राणे वर्णदोषे वृहस्पनियमेषु च। डत्यावि। शा ७८॥३४२९ 
अगस्त्यः सत्रमासीनशन्‍्चकार मृगयामृषि'॥ आदि ११८।१४ 
३. सुरा लूवणमित्येव तिछ केदरिण' पश्ून्‌। इत्यादि। क्ञा ७८४-६ 
४. शूद्रधर्मा यदा तु स्पाओदा पतति वे द्विज.। शा २९४३ 
५. चिफित्सकः काण्डपृष्ठः पुराध्यक्ष: पुरोहित.। इत्यादि। अनु १३५११ 
बन १२४९ उ० ३८।४। अनु ९६४२२, ३२३। मनु ९३१२७, १३० 


दा 


जीविका-व्यवस्था श्ष३ 


सकोच एवं दरिद्रता के कारण कभी-कभी ब्राह्मण को अपनी तेजस्विता से स्रष्ट 
नही होना चाहिये, शास्त्रविरुद्ध कर्म के द्वारा अर्थोपार्जत की चेष्टा नही करनी 
चाहिये। कष्टसाध्य वृत्ति ही ब्राह्मण का भूषण है। 
पुरोहित नियेण व उनका कत्तेव्य--पुरोहित के पद पर किसी' शिक्षित आचार- 
वान्‌ ब्राह्मण को नियुक्त करना राजाओ का आवश्यक कर्त्तव्य माना जाता था। राजा 
का कल्याण मुख्य रूप से पुरोहित पर ही निर्भर होता था। पुरोहित राजा के धर्म- 
कर्म में नियुक्त रहते थे, किसी सम्मानित अतिथि के आने पर उसे मधुपर्क आदि 
प्रदान करते थे।! अतएवं यह समझा जा सकता है कि उस समय राजसभा मे पुरोहित 
की भी यथेष्ट उपयोगिता थी। पुरोहितो का पद दूसरे अमात्यों की अपेक्षा ऊँचा 
ही होता था। पुरोहित धौम्य का युधिष्ठिर पितृवत्‌ सम्मान करते थे, महाभारत की 
आलोचना से यह अच्छी तरह समझा जा सकता है। 
पौरोहित्य वृत्ति की निन्‍्दा का कारण--पौरोहित्य की इतनी निन्‍्दा करने का 
कारण ढूँढने पर सबसे पहले जो बात ध्यान मे आती है वह यह है कि पौरोहित्य भी 
एक तरह की राजसेवा में गण्य था। जहाँ सेव्यसेवक का भाव रहता है, वहाँ 
स्वामी का मन रखते हुए चलना पडता है। वहुत बार अनिच्छा होते हुए भी अपनी 
विवेक-वुद्धि के प्रतिकूल काम करना पडता है। इस तरह की दास्यवृत्ति से अपनी 
स्वतन्त्रता या तेजस्विता की रक्षा करना सभव नही हो पाता। 
यजमान ऋत्विक के ऊपर भी काफी आधिपत्य जमाते थे। किसी-किसी यज- 
मान को इस तरह की मनोवृत्ति महाभारत के पूर्वकाल मे भी मिलती है। अश्वमेघ 
पव॑ के सवत्तमरुत्तीय प्रकरण के इन्द्र बृहस्पति सवाद मे इन्द्र की एक दर्पयुक्त उक्ति 
में स्वामी सुलभ मनोभाव स्पष्ट रूप से प्रकट हुआ है। नृपति मरुत्त देवगुरु बृहस्पति 
को यज्ञ मे ऋत्विक का पद देना चाहते थे, वृहस्पति के देवराज से अनुमति मॉँगने 
पर उन्होने कहा, “मरत्त के यज्ञ मे नियुक्त होने पर फिर हमारे यहाँ आपकी जरूरत 
नही रहेगी।' 
दूसरे की स्तुति करना साधारणत ब्राह्मणो के लिये आसान नही था। ब्राह्मण 
का मन तो सररू होता था और वचन कठोर। सर्वसाधारण की धारणा थी कि 
१. य एवं तु सतो रक्षेदसतश्च निवत्तेयेत्‌। 
स एव राज्ञा कर्तंव्यो राज राजपुरोहितः॥ दा ७२१। ज्ञा ७४१। 
बा०९२११८। जावि १७४११३। आदि १८३।६। उ ३३८३१ उ ८९११९ 
२. सा वा वृणीष्व भद्र ते ससरत वा महीपतिम्‌। 
परित्यज्य सरुत वा यथा जोष भजस्व माम्‌॥ अदबव ५१२१ 


श्प्ड महाभारतकालीन समाज 


ब्राह्मण कडी भाषा का प्रयोग करते हैं।' पुरोहिती मे दूसरे का मन देखकर काम 
करना पडता था, इसीलिए शायद यह वृत्ति ब्राह्मण के स्वभाव के प्रतिकूल होने के 
कारण समाज मे प्रणसित नही हुई। देवयानी के प्रति शर्मिष्ठा की एक सगव॑ उक्ति से 
पता लगता है कि अत्यन्त प्रभावशाली पुरोहित को भी स्वामी को मनस्तुष्टि के निमित्त 
खुशामद करनी पडती थी। शर्मिष्ठा कहती है, तुम्हारे पिता (आचार्य शुक्र) 
हमेशा विनीत भाव से स्तावक की तरह मेरे पिता की स्तुति करते रहते हैं।”' 
सावारण लोग पुरोहिती को असम्मानजनक कार्य समझते थें। पूर्वजन्म के दुष्कर्मो 
के फल से ब्राह्मण पौरोहित्य वृत्ति द्वारा जीविका निर्वाह करते है, सर्वेसाधारण की 
यही वारणा थी। इसीलिए याजन को यद्यपि वृत्ति रूप मे स्थान मिलता है, पर महा- 
भारत मे कही भी उसकी प्रशस्तता स्वीकृत नही हुईं है।। अधिकतर तेजस्वी ब्राह्मण 
पौरोहित्य वृत्ति ग्रहण नही करते थे। ब्रह्माण्ड पुराण के अन्तर्गत अध्यात्मरामायण 
में भी वशिष्ठ की एक उक्ति में पौरोहित्य की निन्‍्दा पाई जाती है। रघुकुल गुरु 
वचिप्ठ भगवान रामचन्द्र से कहते है, “पौरोहित्य गहित एवं दृषणीय वृत्ति है यह 
मैं अच्छी तरह जानता हूँ, किन्तु तुम्हारा आचार्य बन सकने की आशा से ही मैंने 
गहित कार्य करना भी स्वीकार किया है।”* 

अप्रतिग्राही ब्राह्मण की रक्षा करना राजधर्म--ब्राह्मण की रक्षा का भार विशेष- 
पत क्षत्रियो पर था। जो ब्राह्मण याजन व प्रतिग्रह न करके शास्त्रचिन्तन मे 
रत रहते थे, उनकी जीविका की व्यवस्था राजा करता था। जो प्रतिग्रह द्वारा जीवन 
यापन करते थे उनके भी अभावादि की तरफ नजर रखना राजा का कत्त॑व्य 
था।* 

अध्यापक को राजकोप से कंसी सहायता मिलती थी, उसके बारे में “शिक्षा 
प्रबन्ध में कहा जा चुका है। एक श्रेणी के ब्राह्मणो की वही जीविका थी । 


१. अतितीक्षणन्तु ते वाक्य ब्राह्मण्यादिति मे मति.॥ उ २१॥४। आदि 
राश्र३ 

२ आसीनज्च शयानज्च पिता ते पितर सम। 
स्तीति चन्दीव चाभीक्षणं नोचे स्थित्वा विनीतवत्‌। इत्यादि। भादि 
७८९, १० 

३ एतेन कर्मंदोषेण पुरोधास्त्वमजायया'॥ मनु० १०५६ 

४ पीरोहित्यमहं जाने विगह्म॑ दृष्यजीवनम्‌। इत्यादि। अयोध्या का० 
रार८ 

५. प्रतिग्रह ये नेच्छयुस्तेन्यो रक्ष्यं त्वया नूप। मनु० ३५॥२३॥ अनु० ८॥२८ 


हे 


जीविका-व्यवस्था श्ष्ष्‌ 


ब्रह्मत्र भूमि--राजा ब्राह्मणो को बिना कर की जमीन दान करते थे। इस दान 
से भी बहुत से ब्राह्मणपरिवार वश-परम्परागत सुख चैन से जीवन बिताते थे।' 

ब्राह्मण के लिये राजाओं का कृपण वेइय से घनग्रहण--ब्राह्मण की रक्षा करने 
के उद्देश्य से राजाओ को कृपण वैश्यो का धन बलपूर्वक हरण करने का अधिकार था। 
उसमे किसी तरह के पाप की आशका नहीं थी, बल्कि इस तरह की जबदंस्ती धर्म- 
कार्यों मे ही गण्य थी।' ब्राह्मण को अगर किसी भी तरह की तकलीफ होती थी तो 
उसके लिए क्षत्रिय ही दोषी समझा जाता था। ब्राह्मण का धत अपहरण करना 
अत्यन्त दूषणीय माना जाता था। ब्राह्मण को वेदाध्ययन, अध्यापना, यज्ञ आदि 
में सलग्न रहकर समाज का कल्याण करने का सुयोग मिले इस ओर पूरा समाज सदा 
सतक रहा करता था। ब्राह्मण भी ज्ञान-विज्ञान के अनुशीलन से समाज को उपकृत 
किया करते थे।* 

क्षत्रिय को वृत्ति--क्षत्रिय को अपने बाहुबल द्वारा समाज पर शासन करना 
चाहिये। दूसरे किसी की जीविका के साधन पर आँच न आये, इस ओर लक्ष्य रखना 
उनका आवश्यक कत्तेंव्य था। दुष्टो का दमन, शिष्टो का पालन, युद्ध में पराक्रम- 
प्रदर्शन, दक्षता आदि उनका स्वभावगत धर्म था। अपने धर्म में सलग्न रहकर जो 
कर प्रजा से ले उससे प्रजा की सुख-सुविधाओ की व्यवस्था करके अपना जीवननिर्वाह 
करना चाहिये। दान लेना क्षत्रिय के लिये सर्वथा अनुचित है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य व शूद्र इन चारो वर्णो से अपना-अपना धर्म प्रतिपालित करवाना क्षत्रिय का 
धर्म है।* 

समाजसेवा के फलस्वरूप करग्रहण--प्रजा से पैदावार का छठा हिस्सा कर 
रूप मे लिया जाता था, वही क्षत्रियों की जीविका का अवलम्बन था। किन्तु इस 
प्रकार कर लेता भी कम दायित्वपूर्ण नही था। प्रजा का सुख दुःख, विशेष रूप से 


१. कच्चिद्रायां सामकान्‌ धात्तंराष्ट्री हििजातीनाँ सब्जय नोपहन्ति। उ० 
२३१५ सभा ५१११७। दा ८९४३। शा ५९१२५ 
२. अदातृभ्यों हरेद्वित्तं विख्याप्य नुपतिः सदा। 
तथैवाचरतो धर्मों नुपतेः स्थादथाखिलः ॥ शा १६५।१० 
३. ब्राह्मणस्वं न हत्तेव्यं पुरुषेण' विजानता। 
ब्राह्मणस्वं हतं हन्ति सूगगं ब्राह्मणगौरिव॥ अनु ७०१३१ 
४. पालन क्षत्रियाणां बै। चन ५०३५१ उ १३२३०। शा ६०१३-२० 
५. न हि धर्मः स्मृतो राज क्षत्रियस्य प्रतिग्रह॥ शल्य ३श५५ 
चातुर्वेण्यं स्थापयित्वा स्वघर्में पुतात्मा वै मोदते देवलोके। श्ञा २५३६ 


१५६ महाभारतकालीन समाज 


राजकायं परिचालन पर निर्भर रहता था। अतएव स्वधर्मानुसार जीविका निर्वाह 
करते हुए क्षत्रिय को भी अक्लान्त रूप से समाजसेवा करनी पडती थी। समाजसेवा 
या राज्यश्ञासन के लिये प्रयोजनीय दडनीति पर एकमात्र राजाओं का ही' मधिकार 
था। राष्ट्रनीति के अध्ययत्त से पता लगता है कि राष्ट्रपालन के पारिश्रमिक स्वरूप 
जो कर अदा किया जाता था, वही क्षत्रिय की वृत्ति या जीविका निर्वाह का निर्दिष्ट 
साघन माना जाता था।' 

सृगया--शिकार में पशुवध करना क्षत्रिय के लिये दूषणीय नहीं समझा 
जाता था वरन्‌ प्रशस्त कहा जाता था। 

युद्ध क्षत्रिय की वृत्ति नहीं--यद्यपि युद्ध क्षत्रिय के धर्म मे परिगणित था लेकिन 
वह उनकी वृत्ति का साधन नही था। केवल बुराइयो को खत्म करने के उद्देश्य से 
युद्ध करना ही उनका धर्म माना जाता था।* 

क्षत्रिय की कष्टसहिष्णुता--ब्राह्मण की अपेक्षा क्षत्रिय मे कष्ट सहने की क्षमता 
कही अधिक होती थी। कर्ण व परशुराम के उपाख्यान से इसका अनुमोदन होता है। 
कर्ण की कीटदर्शन सहन करने की अद्भुत क्षमता देखकर ही परशुराम ने अदाज 
लगाया था कि वह ब्राह्मण नही क्षत्रिय हैं।। शायद इसी कारण शारीरिक कष्टसाध्य 
वाले कठोर कार्य क्षत्रियो के अधीन थे। जीविका निर्वाह के लिये भी उन्हे अपनी 
वीरता का प्रदर्शन करना पडता था। 

आपत्तिकाल मे अन्य वृत्ति ग्रहण--आपत्ति काल मे क्षत्रिय भी अपनी 
वृत्ति का त्याग कर देते थे। कहा गया है कि परशुराम के डर से द्रविंड, 
आभीर, पुण्ड, शबर आदि क्षत्रियो ने स्वेच्छा से शूद्रत्व का वरण कर लिया 
था। 

क्षत्रिय के आपद्काल मे अन्य वर्ण का राज्यशासन--द्षत्रिय के आपदस्रस्त 


१. क्षत्रियस्थ स्मृतों धर्मः प्रजापालनमादितः। इत्यादि। अनु १४१॥४७- 
५३। शा ९१४ 
२- आरण्याः सन्बेदेवत्या स्वश. प्रोक्षिता मृगाः। 
अगस्त्येत पुरा राजन्‌ मसगया येन पुज्यते!! अनु० ११६।१६ 
३ युध्यस्व निरहकारो बलवीयंब्यपाभ्य.॥ भी १२२३७ 
४ अतिदु-खमिद मूढ़ न जातु ब्राह्मण: सहेत्‌। 
क्षत्रियस्पेव ते घैय फामया सत्यमच्यताम्‌॥ शा शेर५ 
५. एव ते द्रविडामीराः पुण्ड्राइच शबरे, सह। 
वषलत्व परिगता च्युत्यानात्‌ क्षेत्रधर्तिण'॥ अइब ३९१६ 


जीविका-व्यवस्था १५७ 


होने पर दूसरे वर्ण के व्यक्ति को राज्यशासन करने का अधिकार था। ब्राह्मण, 
बेइय व शूद्र हर एक का इस पर अधिकार माना गया है ।* 

ब्राह्मण व क्षत्रिय का परस्पर मिलन--हब्राह्मण व क्षत्रिय दोनो को मिलकर 
काम करने के उद्देश्य से अनेको उपदेश दिये गये है। जीविका के विषय में इसकी 
कोई विशेष उपयोगिता न होते हुए भी राष्ट्रीय सुख-शान्ति एव सामाजिक दिशा 
की ओर से लक्ष्य करने प्र इसकी उपयोगिता अधिक दिखाई देती है। जो लोग 
शासनकार्य मे सलूग्न रहते थे, उनके लिये ब्राह्मण की तरह ज्ञान-विज्ञान की आलोचना 
करना सभव नहीं था। अतएव मन्‍्त्रणा के निमित्त विचक्षण ब्राह्मण को मत्री 
के पद पर नियुक्त किया जाता था।' 

चेइ्य की वृत्ति--वैश्य की वृत्ति के सवध में कहा गया है कि कृषिकर्म, पशुपालन 
एवं वाणिज्य ही उनकी प्रधाव जीविका है। वैश्य को पशुओ का पालन सस्नेह 
करना चाहिये उनके प्रति कभी भी निर्देय व्यवहार नही करना चाहिये ।* 

पशुरक्षण का ल्यांश--किसी दूसरे की गोपालन करने पर शुल्कस्वरूप 
हर छह गायो पर एक का दूध पालक को ग्रहण करना चाहिये | सौ गौओ की 
अहीर रखवाली करता हो तो वाधषिक वेतनस्वरूप एक गाय व एक बैल उसे मिलना 
चाहिये ।* 

व्यवसाय में लूम्यांझ--वेश्य जिसके मूलधन से वाणिज्य करे उससे लाभ का 
सप्तमाश अपने पारिश्रमिकस्वरूप ले ।' यदि जगली गायो आदि के सीगो का 
व्यवसाय करे तो सब कुछ महाजन को देकर लूमभ का सातवाँ हिस्सा स्वय ले और 
अगर किन्ही पशुओ के मूल्यवान खुरो का व्यवसाय करे तो उसे पारिश्रमिकस्वरूप 
लाभ का सोलह॒वाँ हिस्सा मिलेगा, अवशिष्ट लाभाश पर मूलूधन देने वाले का 
अधिकार होगा।' क्ृषि मे भी भूमि के मालिक से एक वर्ष के पारिश्रमिकस्वरूप 


१. ब्राह्मणों यदि था वेइ्यः शूद्ों वा राजसत्तम। इत्यादि। श्ञा ७८३६ 

२: बह्य वर्द्धयति क्षत्रं क्षत्रतो ब्रह्म वर्दधते) शा ७३॥३२। शा ७८२११ 
वत्त २६१४-१६ 

३. वेश्यस्थापि हि यो ध्मस्तं ते वक्ष्यासि शाइवतस्‌। इत्यादि। शा० ६०१ 
२१-२३ शा ९१४। अनु १४शाए४ड-५६ 

४. तस्थ चुत्ति प्रवक्ष्यासि यच्च तस्थोपजीवनम्‌। 
षण्णासेकां पिवेद्धेनूं शताच्च मिथुन हरेत्‌ ॥ शा० ६०२४ 

५. लब्धाच्च सप्तम भागम्‌। शा ६०२५ 

६. लब्धाज्च सप्तम भाग तथा श्एंगे कला खुरे। श्ञा ६०२५ 


श्५ष८ट महाभारतकालीन समाज 


उत्पन्न फसल का सप्तमाश लेने का नियम है।' इस प्रकार परिश्रम लव्ध घन 
के हारा ही वैश्य के जीविका निर्वाह करने की व्यवस्था थी। स्वाघीन रूप से 
कृषि, वाणिज्य आदि पर भी एकमात्र वेश्य का ही वर्षमत अधिकार माना जाता 
था। 

गोपालन पर विशेष अधिकार--वैश्य कभी गोपालन में आपत्ति न करे एवं 
वैश्य जातीय ग्वाला अगर भौएं रखना चाहे तो दूसरा कोई उसके कार्य मे बाघा न 
दे यही उस काल का विधान था।' अग्निक्षेत्र, दान, अध्ययन आदि पर वैश्य का 
भी अधिकार तो स्वीकृत हुआ है लेकिन वह इनसे से किसी को भी जीविका के 
साधन रूप में ग्रहण नही कर सकता ।* 

वाणिज्य में अविक्नेय वस्तु--वाणिज्य में भी दो-चार विधिनिषेध देखने मे 
भाते है। किसी-किसी वस्तु का विक्रय निषिद्ध वताया गया है जैसे, तिल, गधद्रव्य, 
नमक, पका हुआ अज्न, दही, दूध, तेछ, घी, मास, फलमूलछ, साग, छाल रग का 
कपडा, गुड इत्यादि । इन सब चीजों का विक्रय किस कारण निषिद्ध हुआ यह 
बताना मुश्किल है। वाणिज्य व्यवसाय पर सिर्फ वैश्य का अधिकार होने से घी, दूघ, 
तेल, मास आदि मे मिलावट कर देना असमव नहीं था इसीलिये शायद इन चीजो 
का विक्रय निपिद्ध था । दूसरी निषिद्ध वस्तुओं के सवध मे भी निषिद्ध होने के कारण 
का अदाज नही लूग पाता। वनपवे के द्विजव्याध सवाद से अदाज रूगता है कि 
व्याघजातीय छोग मास बेचते थे। 

शूद्रवृत्ति--द्विज आदि तीनो वर्णो की सेवा करके जीविकोपार्जन करना ही 
शूद्र की वृत्ति मानी गई है।* ब्राह्मण, क्षत्रिय एव शूद्र ये तीनो वर्ण शूद्र की रक्षा के 
लिये वाघ्य थे | शूद्र को अपने भरण-पोपण की चिन्ता नहीं करनी पडती थी। 
निरलस होकर सेवाभाव से तीनो वर्णों की शुश्रूषा करना ही उसका धर्म माना जाता 
था। उसकी ग्ृहस्थी के निर्वाह का भार मालिक पर होता था। उतरी, पसे, कपडें, 
जूते आदि पुराने होने पर परिचारक को दे दिये जाते थे। यही झूद्ध का धर्मंधन 


» शस्याना सर्वजीवानामेषा सावत्सरी भूति.॥ श्ञा ६०२६ 

» न च वेह्यस्थ कामः स्याक्न रक्षेयं पशूनिति। इत्यादि। ज्ञा ६०२६ 

* वेश्यो<धीत्य कृषिगोरक्षपण्येः। इत्यादि।उ २९२५) अनु १४शप४ड 

« तिलान्‌ गन्धान्‌ रसाइचेव विक्रोणीयात्ष चेच हिं। अनु १४१५६ 
उ ३दा५ 

५. तस्माच्छूदरस्प वर्णाना परिचर्या विधीयते। इत्यादि। श्ञा ६०२८, 

२९ भनु १४शछप 
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जीविका-व्यवस्था 


होता था। प्रत्येक व्यक्ति अपने परिचारक का समस्त पारिवास्कि खर्च उठाने के 
लिये बाध्य था और वह प्रसन्नचित्त अपने कत्तव्य का पालन करता था। अतएव 
शूद्र अपने जीविकोपार्जन के लिये जरा भी चिन्तित नहीं होता था | अपने मालिक 
की सेवा करता ही उसका एकमात्र कत्त॑ंव्य माना जाता था।' ऐसा लगता है कि 
शुश्रूषा के अलावा शूद्र की जीविका का साधत शायद कुछ और भी था, किन्तु 
क्या था, यह कही भी उक्त नही है। पराशरगीता मे कहा गया है कि शूद्र की 
अगर कोई पैतृक वृत्ति निदिष्ट न हो तो वह किसी दूसरे की वृत्ति ग्रहण न करके 
शुश्रूषा मे ही अपना चित्त छगाये।' इस उक्ति से प्रमाणित होता है कि शूद्र की कोई 
और वृत्तियाँ भी थी, लेकित सेवा ही उनकी श्रेष्ठ वृत्ति मानी जाती थी ।* 

संकर जाति की वृत्ति--चातुर्वे्य' प्रबथ मे (पु० १००) कई सकर जाति के 
नाम बताये गये है। समाज मे इनकी प्रत्येक की भिन्न-भिन्न वृत्ति नियत थी। सबकी 
वृत्ति का अलग-अलग वर्णन महाभारत मे नही मिलता, केवल दो-चार सकर जाति की 
वृत्ति का उल्लेख किया गया है। धनी विलासी पुरुषो को साज-पोशाक पहनाना 
सैरन्ध्र जाति के लोगो का कार्य था, सैरन्त्नी इन विलासियो के अन्त पुर मे महिलाओ 
को अलक्ृत करने के कार्य पर नियुक्त होते थे। सूतजातीय व्यक्ति सारथी का काम 
करते थे, वे राजाओ का स्तुतिगान भी किया करते थे। अन्त पुर का पहरा देना 
एवं जत पुर की सुरक्षा की व्यवस्था करना वैदेहक का काम था। राजदड से बध्य 
व्यक्ति का सिर काटना चडाल की वृत्ति थी। राजसभा मे उपस्थित रह कर उपयुक्त 
समय यथोचित वात कहना बन्दी का काम था। कपडे धोना रजक जाति की जीविका 
थी। मद्य बनाना मैरेयक जाति की वृत्ति थी। निषाद जाति का काम था मछली 
पकडना। जाल बुनना आयोगर जाति का कार्य था। दाश (स” ) जाति के लोग 
नाव चलाकर जीविका निर्वाह करते थे। इस प्रकार प्रत्येक सकर जाति का कार्य 
समाज मे तिदिष्ठ था। 

बृत्तिव्यवस्था का सुफल--वृत्तिविभाग के सबध मे सोचने-विचारने पर स्पष्ट 
रूप से समज्न मे आ जाता है कि समाज से प्रत्येक के वर्ण या जाति के हिसाब से 
विभिन्न प्रकार की वृत्तियो के नियत होने के कारण किसी को भी परिवार के भरण- 


न 


« अवश्यं भरणीयो हि वर्णानां छूद्र उच्चते। इत्यादि। श्ञा ६०३२-३५ 
२. वृत्तिश्चेन्नास्ति शूद्रस्य पितृपेतामही धुवा। 
न चुत्ति परतो मार्मेच्छशभ्ूषान्तु प्रयोजयेत्‌॥ श्ञा २९३२ 
* शूद्रस्तु नित्यं दाक्ष्ण शोभते॥ शा २९३२१। अनु १४१५७ 
४. अनु ० ४८ वाँ अध्याय। शा ९१२ 


न्ण 


१६० सहाभारतकालीन समाज 


पोषण की चिन्ता नहीं करनी पडती थी। एक जाति की जीविका के साधन से 
दूसरी जाति की जीविका के साघन का सघर्ष नही होता था। सभी अपनी-अपनी 
वृत्ति मे सलग्न होकर जातिगत विद्या के अनुशीलन से उस विद्या की और साथ-साथ 
समाज की उन्नति करते थे। हर एक की वृत्ति का समाज मे एक अलग स्थान था। 
किसी की भी वृत्ति को 'न स्यात्‌' करने का उपाय नही था। किसी ने कभी भी अपनी 
वृत्ति को दूसरे की अपेक्षा घृष्य समझा हो, ऐसा कोई उदाहरण महाभारत मे नही 
मिलता। वरन्‌ हर एक के मुँह से स्वजाति वर्णोचित कर्म की प्रशसा ही सुनने को 
मिलती है। चातुवेष्य॑ प्रबध मे इस विषय पर काफी कहा जा चुका है। समाज मे 
जीविका के विषय मे सघर्ष को बचाने का श्रेष्ठ उपाय जन्मगत वृत्तिव्यवस्था था, 
यही शायद सर्वसम्मत माना गया था। यह वृत्तिव्यवस्था राजशक्ति के सुतीदण 
नियन्त्रण द्वारा रक्षित होती है। प्रत्येक व्यक्ति स्वकर्म द्वारा अपने परिवार का 
भरण-पोषण कर सके, इस पर सदा राजा की नजर रहती थी। 


कृषि, पशुपालन व गो-सेवा 


अध्यापना, याजन, प्रतिग्रह आदि ब्राह्मण की वृत्ति है। ब्राह्मण वृत्ति के सम्बन्ध 
में शिक्षा' व वृत्तिव्यवस्था' नामक प्रबंध मे काफी कहा जा चुका है। क्षत्रिय की 
वृत्ति के सबध में 'राजधर्म' नामक प्रबध में कहा जायगा। शूद्र की परिचर्या वृत्ति 
की आलोचना भी वृत्तिव्यवस्था' मे हो चुकी है। कृषि, पशुपालन, आदि पर वैश्य 
का जन्मगत अधिकार माना जाता है, यही उनकी जीविका का साधन बताया गया 
है। यहाँ वैश्यवृत्ति पर ही विस्तृत रूप से प्रकाश डाला जा रहा है। 

क्रंषि द्वारा समृद्धि लाभ--ससार मे समृद्धि लाभ के जो कुछ साधन है, कृषि 
उनमे सर्वश्रेष्ठ है। स्वय लक्ष्मी कहती हैं, “कृषि निरत वैश्य के शरीर मे मैं स्वय 
वास करती हूँ।' 

राजा का लक्ष्य--कृषि मे वैश्य उन्नतिछाभ करे, इस ओर लक्ष्य रखता राजा 
का कत्तंव्य माना गया है। राजा की असावधानी के कारण यदि चोर, राजकर्मचारी, 
अथवा राज व्यवस्था की ओर से कृषक को भय या सन्‍्देह हो तो उस अवाछतीय या 
क्षतिकर अवस्था के लिए राजा ही पूर्ण रूप से जिम्मेदार होता था।* 

कृषकों की सन्तुष्ठि का विधान--जिन उपायो से भी कृषि की उन्नति सभव 
होती थी, राजा को सब करने पडते थे। कृषकों को सत्तुष्ट रखना एवं उनके दु ख 
दूर करना राजा का आवश्यक कर्त्तव्य माना जाता था।' 

कृषि के सिमित्त जलाशय खोदना---जो स्थान देवमातृक नही होते थे अर्थात्‌ 
जहाँ स्वाभाविक वृष्टि के जल से खेती नही होती' थी वहाँ आवश्यकतानसार तालाब 
खुदवाना राजा का कत्तंव्य माना जाता था। 

दरिद्र कृषको को बीज आदि का दान--जो कृषक दरिद्र होते थे राजा उनके 


« बैहये च क्रृष्याभिरते वचसासि। अनु ११।१९॥ उ ३६३१ 
« नरचेत्‌ क्ृषिगोरक्ष्यवाणिज्यज्चाप्यनुष्ठित:। इत्यादि। श्ञा <८२८ 
« तथा सन्धाय कर्माणि अष्टो भारत सेवसे। सभा ५३२२, ७६ 
« कच्चिद्राष्ट्रे तडागानि पूर्णानि च वृहन्ति च। 
भागशो विनिविष्ठानि न ऋृषिदवसातृका॥ सभा ५४७७ 
११ 
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श्दर सहाभारतकालीन समाज 


खाने के लिए अन्न आदि का इन्तजाम तो करता ही था उस पर कृषि जादि के लिए 
बीज वगैरह भी उसे ही देने पडते थे।' 

वार्त्ताकर्म में साधु प्रुरुषो की नियुक्ति--वात्तकिर्मे अर्थात्‌ कृषि, वाणिज्य, 
पशुपालन, एवं महाजनी के काम पर सज्जन पुरुषो को नियुक्त करता एवं उन पर 
दयादृष्टि रखना राजा का काम था क्योकि वार्त्ताकर्म की समृद्धि पर ही लोकस्थिति 
निर्भर होती है।' 

कृषक प्रतिपालन--क्रषक एवं वणिक ही राष्ट्र को सम्पत्तिशाली बनाते हैं, 
फलत वही राजा एव प्रजा की रक्षा करते है। अतएवं वे करभार या किसी दूसरे 
कारण से पीडित न हो, इस ओर राजा को तीक्ष्ण दृष्टि रखनी चाहिये। देवता, 
पितर, मनुष्य, राक्षस, सरीसूप, पशु-पक्षी आदि सव कृषक व्‌ वणिक के श्रम पर 
निर्भरशील होते है, इस कारण सहृदयता के साथ उनके अभावादि पूर्ण करने के 
लिये राजा को वार-वार सतर्क किया गया है।* 

फररूप में षष्ठांश-प्रहण--प्रजा की रक्षा के निमित्त उनकी आय का 
पष्ठाश कर रूप में लेने का नियम है। राजा उससे अधिक नहीं ले सकता 
था 

सासिक एक रुपये सकड़े के सुद पर कृषक को ऋण देता--कर्ज लेने की 
आवश्यकता पडने पर कृषक को राजकोष से कर्ज देने की व्यवस्था थी। एक 
रुपये सैकडे महीने पर राजकोष से ऋण दिया जाता था। उस काल मे आजकल के 
रुपये-पैसे की तरह मुद्रा का प्रचलन तो था नही अतएवं यह मानना चाहिये कि 
जिस तरह की मुद्रा प्रचछित थी उसी का सौवाँ हिस्सा मासिक सूद रूप मे लिया 
जाता था। 

अनुग्रह ऋण--साधारण महाजन से शायद इतने कम सूद पर कर्ज नहीं 
मिलता था इसी कारण राजकोप से मिलने वाले ऋण को अनुग्रह ऋण' कहा 
गया है।* 

दरिद्र कृषकों को हमेशा के लिये दाव--दरिद्र कृषक गोरक्षक या वणिक 


« कब्चिनत्न भुक्त वीजज्च कर्षकस्यावसीदति। सभा ५पाए८ 
» वार्ताया सश्चितस्तात लोक्ोडयं सुखमेघते। सभा पा७९ 
» कच्चित्‌ कृषिकरा राष्ट्र न जह॒त्यतिपीडिता.॥ इत्यादि। श्ञा ८९२४-२६ 
» आददीत बलिज्चापि प्रजाम्य. कुरुतन्दन । 

स षड़भागमपि प्राज्ञस्तासामेबाभिगुप्तये ॥ ज्ञा ६९२५। श्ञा ७११० 
५. प्रत्येकज्च शत वृद्यया ददाल्य ऋणमनुग्रहमु ॥ सभा ५७७८ 
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अगर ऋण लेकर अपनी आय द्वारा उसका परिशोध नहीं कर पाते थे तो सहृदय 
राजा उन्हे उस ऋण से मुक्त कर देता था। 

कर वसूल करने के लिये निष्णात व्यक्ति की नियुक्ति--प्रजा से कर वसूल 
करने के लिये शूर एवं बुद्धिमान व्यक्ति को नियुक्त करने का विधान था। 
अतएव कही भी अन्याय या उत्पीडन की सम्भावना नहीं रहती थी।' 

परिस्थितियों के अनुसार कृषिकर्म की विभिन्न व्यवस्था--अलूग-अलूग जगह 
अलग-अलग ढग से खेती की जाती थी। जहाँ-जहाँ वर्षा के जल से खेती होती 
थी, उस जगह को 'देवमातृक” कहा जाता था। जहाँ नदी के जल से सिंचाई 
करके फसल उगाई जाती थी, उस जगह को “तदीमातृक” कहा जाता था। समुद्र 
किनारे की जमीन को, जहाँ बिना अधिक परिश्रम के ही फसल पैदा हो जाती थी, 
“प्रकृति मातृक” नाम दिया गया था। और जहाँ इनसे से कोई भी साधन उपलब्ध 
नही होता था, वहाँ तालाब खोदकर, उसके जल से सिंचाई की जाती थी।* 

अनाज आदि सूर्य की ही देन-- दिवमातृक” क्षि के सम्बंध मे कहा गया है 
कि सूर्य जब उत्तरायण मे होता है तो अपने तेज से भूमि के जछाश को अपनी ओर 
आकर्षित करके उसे उर्वर बनाता है। और फिर दक्षिणायन मे चन्द्र की मध्यस्थता 
से अतरिक्षणत मेघरूप मे परिणत जलाश को पुन्त. बरसा कर फसल की सहायता 
करता है। सूर्य ही शस्य का जनक है। जिन्दा रहने के लिये प्राणियो को जिन खाद्यो 
की आवश्यकता होती है वह सूर्य के तेज की ही देन है। गीता मे भी कहा गया है कि 
मेघ से ही अन्न की उत्पत्ति होती है।* 

प्राकृतिक अवस्था का ज्ञान--जो कृषक प्राकृतिक अवस्था समझे बिना खेत 
जोतते है और काफी परिश्रम नहीं करते वे खेती के फल से वचित रहते है।* 

बैलो द्वारा खेती--महाभारत में केवल बैलो द्वारा खेती करने का जिक्र हुआ 
है और किसी साधन से भी खेती होती थी कि नहीं यह पता नही लगता ।* 


१. अनुकर्ष सच निष्कर्षम्‌। इत्यादि। सभा १३॥१३ 

२. कच्चिच्छूराः कृतप्रज्ञाः पझ्च पञ्चस्वनुष्ठिता:। सभा ५८० 

३. इन्द्रकृष्टैवं््तेयन्ति घान्ययें च नदीमुखेः॥ सभा ५१॥११॥ सभा ५७७ 

४. पुरा सृष्टानि भूतानि पीड़्यन्ते क्षुबया भुज़स्‌। इत्यादि। वन शण्‌-९।॥ 
भी रणा१४ 

५. यस्तु वर्षमविज्ञाय क्षेत्र क्षति मानवः।॥ इत्यादि। श्ञा १३९७९। 
चन र२ए०८१६ 


६. एतासां तवयाइचापि कृषियोगमुपासते । अनु ८३३१८ 


श्द््ड महाभारतकालीन समाज 


हल--भूमि जोतने के लिये किन उपकरणों की आवश्यकता पडती थी, उसका 
कोई उल्लेख नही मिलता | वैष्णव-यज्ञ मे सोने के हल से यज्ञभूमि जोतने के वर्णन से 
रूगता है कि उस काल मे हल से ही खेत जोता जाता था। एक जगह लोहे के मुखवाले 
काष्ठ की वात कही गई है, लगता है यह भी हल की तरफ ही सकेत किया गया है।' 

धान, जी आदि अनाज--नाना प्रसगो मे घान, जी, सरसो, कोदो, तिल, उड़द, 
मूंग आदि का नाम आया है। उस समय शायद यही सव'अनाज पैदा होते थे ।* 

कृषि की निन्‍्दा--किसी-किसी जगह खेती की निंदा भी की गई है। कहा गया 
है कि पाप के फल से मनुष्य कृपक रूप में जन्म लेता है। तुलाधार-जाजलि-सवाद 
में तुलाधार कहता है-- पशु बेचारे सुख से, स्वतन्त्र रहते है, लेकिन निर्देयी मनुप्य 
उन्हें नाना प्रकार के कष्ट देता रहता है। इस प्रकार निरीह पशुओ को यन्त्रणा 
देने की वजाय तो अ्रूणह॒त्या कही कम पापजनक है। कोई-कोई खेती की साधुता का 
बखान करता फिरता है लेकिन किसान हल से खेत मे स्थित कीडे-मकोडो को ऊपर 
निकालता है, विश्षेषत वैलो की दुर्गति की तरफ तो दृष्टिपात तक नही करता । 
ऐसे नृशस तो ब्रह्महत्या के पापी समान होते है।”' विदुर के मुंह से भी कृपि की 
निन्‍दा कराई गई है । जो किसान वैलो को अधिक कष्ट देते हैं, उन्ही को लक्ष्य 
करके शायद ये निन्‍्दासूचक वाक्य कहे गये हैं। यदि कृषि की निन्‍दा ही इनका उद्देग्य 
हो तो फिर कृषि की प्रशसा मे जो वाक्य उक्त हैं, उनके साथ इनका कोई सामजस्य 
नहीं रहता । या यह भी हो सकता है कि वैश्य के अलावा दूसरी जाति के लिये 
खेती गहित बताने के लिये नित्दा की गई हो। 

स्वयं देखभाल फरना--नोकर खेती की देखभाल अच्छी तरह नही करते, 
इसलिये स्वय ही देखभाल करनी चाहिये । जरा सी असावघानी से बहुत बडी क्षति हो 
सकती है, अतएव सुगृहस्थ को दूसरो के भरोसे खेती का काम नही छोडता चाहिये।" 


१. तेन ते क्रियतामद्य छाडल नृपसत्तम। वन रप्डा७ 
भूमि भूमिशयादचव ह॒न्ति काष्ठसयोमुखम्‌। श्ञा २६१४६ 
२. अनु १११७१ 
३. कर्षको मत्सरी चास्तु। अनु ९३१२९ 
अदद्षमशके देशे सुखसवर्दधितान्‌ पशून्‌। इत्यादि। शा २६१॥४३-४८ 
४. यदच नो निर्वपेत्‌ कृषिमु॥ उ ३६३३ 
५. स्वयमेव कृषि बजेत्‌। उ ३८१२ 
षड़िसानि विनव्यन्ति मुह्॒तंमनवेक्षणात्‌ । 
ग्रावः सेवा कृषिर्भा्ा विद्या वृषछसगति-। इत्यादि। उ ३३९० 


कृषि, पशुपालन व गो-सेवा श्ष्ष 


पैशुओ की उन्नति के लिये राजा का कत्तंव्य--पशुपालन की जिम्मेदारी भी 
वैश्यों पर ही थी किन्तु राजा को इस विषय में सतरक रहना पडता था। पशुपालन 
के लिये राजा तरह-तरह के सुयोग सुविधाएँ देता था।' 

गोएँ---उस काल मे प्राय सभी गौएँ रखते थे। वशिष्ठ की होमघेनु का 
माहात्म्य महाभारत मे विणद रूप से वर्णित हुआ है। दूसरे पशुओ की अपेक्षा गाय 
उस काल में भी मानवसमाज की सबसे अधिक हितकारी समझी जाती थी । 
इसीलिये महाभारत में जगह-जगह गाय की महिमा का उल्लेख किया गया है । 

घर मे पाले जानेवाले दूसरे पशु--हाथी, घोडा, गधा, कुत्ता, विल्‍ली आदि 
गृहपालित पशुओ का उल्लेख जगह-जगह पाया जाता है । 

पशुचिकित्सा--पालतू पशुओ के वीमार पडने पर उनकी चिकित्सा की व्यवस्था 
भी थी। हस्तिसूत्र, अश्वसूत्र आदि का ज्ञान राजाओ के लिये अत्यावश्यक था। 
लगता है उस काल के समाज मे काफी छोगो को पशुपालन के वारे मे यथेष्ट ज्ञान 
था। 

अद्वविद्या--राजा नल अश्वविद्या के विशारद थे । घोड़े की पहचान व 
उसे चलाने मे वे असामान्य रूप से पटु ये। अश्वविद्या के बदले उन्होने राजा ऋतुपर्ण 
से 'अक्षहृदय विद्या” (पासा फेकना) सीखी थी।' नकुल भी अश्वविद्या के 
पडित थे। अज्ञातवास के समय विराटपुरी मे अपना परिचय देते हुए उन्होने कहा 
था, "मैं महाराज युधिष्ठिर के अश्वो की देखभाल करता था। घोडे के स्वभाव, उसकी 
शिक्षा, दोष निराकरण का उपाय, अडियल घोडे को सीधे रास्ते पर लाने एव उनकी 
चिकित्सा के बारे मे अच्छी तरह जानता हूँ ।” 

गो-विद्या--सहूदेव गो-विद्या के पडित थे। विराटपुरी मे उन्होंने भी अपना 
परिचय गो-विद्या के ज्ञाता के रूप मे दिया था।* 

गौओं की देखभाल स्वयं करना गृहस्थ फा फत्तेब्य---गौओ की देखभाल स्वय 
करने के लिये गृहस्थ को उपदेश दिया गया है । केवल नौकरो व रखवालों पर 
निर्भर रहकर गोपालन ढग से नहीं हो सकता।" 

गो-महिसमा--समाज मे गोपालन को अत्यावश्यक माना जाता था। गृहस्थ 


१. कच्चित्‌ स्वनुष्ठिता तात वार्ता ते साधुभिज्जंनेः॥ सभा ५७९ 
२. हस्तिसूत्राइवसूत्राणि रथसुत्राणि वा विभो। सभा ५११२० 

हे. हयज्ञानस्थ लोभाच्च॥ इत्यादि | वन ७२।२८। वि० १२६, ७ 
है. वि० १०११-१५ 

५. गावः सेवा कृषि:॥ इत्यादि। उ ३३३९० 


१६६ महाभारतकालीन समाज 


देवता समझ कर गाय की सेवा करते थे । अनुशासनपर्व के कई अध्यागी में 
अनेक रूपो में गो-जाति के माहात्म्य का वर्णन किया गया है। उस पर नजर दोडाने 
से पता रूगता है कि गाय को उस युग मे किस दृष्टि से देखा जाता था। गाय को 
देवता से भी ऊँचा स्थान दिया जाता था। कहा गया है एक दिन देवराज इन्द्र ने 
पितामह से प्रदन पूछा, “भगवन्‌, देवछोक से भी गो-लोक श्रेप्ठ क्यों है, कृपा करके 
मुझे समझाइये ।” ब्रह्मा ने उत्तर दिया, “गौ ही यज्ञ का प्रधान अग है, गौ के विना 
यज्ञक्रिया सम्पन्न नही हो सकती। देव और घी मनुष्य का प्रघान खाद्य है एव गी 
के द्वारा ही खेती होती है। सब ह॒व्यक्ृत्यो का मूल ही गो जाति है, इसलिये वे ही जगत 
मे सबकी अपेक्षा श्रेष्ठ हैं। गाय मनुष्य मात्र की जननी के समान है। उन्नतिणील 
मनुष्य को हर तरह से गाय की सेवा मे सहग्न रहना चाहिए।” । गाय की कभी उपेक्षा 
नही करनी चाहिये, उसे पाँव से नही छना चाहिये ।' पालतू गाय की ठीक प्रकार 
से सेवा ल की जाय तो गृहस्वामी के अकल्याण की आजणका होती है यही उस काल 
के लोगो की घारणा थी। गो-दर्शन से पापो का क्षय होता है, यही छोगो का विश्वास 
था।* अनुणासन पर्व के ५१ वें अध्याय भे गौ की जितनी महिमा वखानी गई है 
उससे लगता है कि उस युग मे गौ की विशेष रूप से सेवा की जाती थी। अनुशासन 
पर्व का ८० वाँ अध्याय भी गो-माहात्म्य वर्णन से परिपूर्ण है। उस काल में 
यृहस्थ कितने भवितभाव से गाय की पूजा करते थे यह उस अध्याय को पढने से 
अच्छी तरह समझ मे आ जाता है। घी एवं दूध की उपयोगिता उन्होंने जितनी 
समझी घी, उसका भी गो-माहात्म्य वर्णन से अन्दाज रूगता है।' 

गवाह्लिक दान--अपने साध्यानुसार गाय की सेवा करके उसे खिलाना- 
पिलाना चाहिये। गाय की सेवा से जिस ढंग से आत्मसन्तुष्टि मिले उसी ढंग से 


९. यज्ञाग कथिता गावो यज्ञ एव च वासव । 
एताभिशच विना यज्ञो न वर्त्तेत कथञ्चन ॥ इत्यादि। अनु ८३१७-२२ 
सातरः सर्वभूताना गाव सर्वसुखप्रदा.। इत्यादि। अनु ६९७, ८। 
अनु १२६२९ 
अनु ९३।११७॥ अनु० ९४३२ 
२. अस्निहोत्नसनड्वाइच ज्ञातयोइतिथिवाधवाः। 
पुत्रा दाराइच भृत्याइच निहहेपुरपूजिता.॥ वन शप्७छ 
साथ प्रातर्नमस्पेच्च गास्ततः पुष्टिमाप्नुयात्‌ ॥ अनू ७८।१६ 
३. अमृतं ब्लाह्मणा गाव इत्येतन्त्रयसेकतः। 
तस्माद्‌ गोब्ाह्मण नित्यमच्चयेत ययाविधि। अनु ० १६२४२ 


कृषि, पशुपारूत व गो-सेवा १७ 


सेवा करना कत्तंव्य है।' सन्ध्या-आह्िक की समाप्ति पर गाय को कुछ खिलाना 
हर गृहस्थ अपना कत्तंव्य समझता था। इसे “गवाह्विक दान” कहा जाता था। 
अनुशासन पर्व के १३३ वे अध्याय मे इसका उल्लेख मिलता है। 
कपिला का श्रेष्ठत्व--गों जाति मे कपिला का स्थान सबसे ऊँचा था।'* 
गो-दान की श्रेष्ठता--दान प्रकरण में गोदान का विशेष रूप से गुणगान किया 
गया है। सव दानो में गोदान को ही श्रेष्ठ साना गया है। अनुशासन पर्व का 
७१ वें अध्याय से ७४ वे अध्याय तक का हिस्सा गोदान की प्रशसा से ओतप्रोत है। 
गोबर व गोमूत्र की पविन्नता--गोवर व ग्ोमूत्र को बहुत पवित्र माना जाता 
था। गोबर से घर लीपने पर भूमि शुद्धि होती है, समाज की यह घारणा थी। 
पवित्रता के लिए शरीर पर गोबर का लेप करके स्नान करने का भी नियम था। 
गोमूत्र पान करता शुद्धिकरण के रूप में गिना जाता था।' हिन्दू समाज आज 
भी गोवर एव गोमूत्र की पवित्रता को उसी तरह मानता चला आ रहा है। पचगव्य 
मे गोबर व गोमूत्र पान करने का विधान भी हिन्दू इसी तरह मानते आ रहे है। 
श्री-गो-संवाद--अनुशासन पे ८२ वें अध्याय में एक कहानी मिलती है। 
उस काल के समाज मे गोबर एव गोमूत्र की पवित्रता के सबंध में लोगो की क्या 
घारणा थी, यह उस कहानी में प्रकट हुआ है। एक वार श्री अर्थात्‌ लक्ष्मी के सुन्दर 
वस्त्राभूषणो से समवज कर गौओ के समक्ष उपस्थित होने पर उन्होने उनके आग- 
मन का कारण पूछा। लक्ष्मी ने उत्तर दिया--- इन्द्र, विष्णु आदि मेरे ही अनुग्रह 
से इतने सम्पत्तिशाली है, मेरा ख्याल है तुम लोग भी मुझे पाकर अवश्य ऐश्वर्यशाली 
होओगी ।” गौएँ बोली, “हमे तुम्हारी जरूरत नही है, हम स्वभावत ही अच्छी हैं।” 
लक्ष्मी जरा अप्रतिभ होकर बोली---दिखो--तुम छोगो की उपेक्षा से मै ससार 
की नजरो मे गिर जाऊँगी, अतएव मेरे प्रति प्रसन्न होओ, मैं तुम लोगो के कृत्सित 
अगो में ही वास करने को तैयार हूँ । तुम लोगो के शरीर मे कुछ भी घृण्य या कुत्सित 
नही रहेगा।” गौओ तने परस्पर परामर्श करके लक्ष्मी से कहा, “हमारा मूत्र एव 


३. गोषु चात्मसमं दर्यात्‌॥ उ ३८।१२ 

२. अन्‌ ७३४२॥ अन्‌ ७१॥५१॥ 

३. पितृसझ्ानि सततं देवतायतनानि च। 
पुयन्ते बाक्ृता यासां पुतं किसधिक ततः॥ अनु ६९१११॥ अनु १४६४८ 
अस्मत्पुरीषस्नानेन जनः पुयेत स्वेदा। 
शक्तता च परित्रार्थ कुर्वोरन देवसानुषा:॥ अनु ० ७९४३। अनु० ७८१९ 
ज्यहमुष्णं पिवेन्मूत्रं ध्यहमुष्णं पिवेत्‌ पयः ॥ अनु० ८१३५॥। अनु ० १२८९ 


१६८ महाभारतकालीन समाज 


गोबर बहुत पवित्र है, तुम उसी मे अधिष्ठित होओ।” लक्ष्मी इस प्रस्ताव पर राजी 
होकर अन्तर्धान हो गई। उसी समय से गोमूत्र एव गोवर लक्ष्मी के अधिष्ठान रूप मे 
परिगणित होने लगे। गोमूत्र एव गोवर से अच्छी खाद बनती है, हो सकता है इस 
कारण भी उन्हे लक्ष्मी के वासस्थान रूप मे माना गया है। 

पीठ व पूंछ क्री अधिक पविन्नता--गाय की पीठ व पूँछ को अधिक पवित्र 
माना जाता था। इन दोनो के स्पर्श को बहुत पुण्यजनक बताया गया है।* 

गो-समृद्धिकर क्त--गो जाति की उन्नति,के निमित्त एक प्रकार के ब्रत का अनु- 
ष्ठान किया जाता था जिसका नाम गो-पुष्टि' था। ब्रत करनेवाले को गोबर से 
स्तान करना पडता था। गाय के गीले चमडे पर बैठकर पश्चिम की तरफ मुंह 
करके जमीन पर घी डालकर मौन रखते हुए उसे चाटना पडता था। घी की आहुति 
देना, स्तुतिपाठ करता एवं घृतदान उस ब्रत के अग थे।* 

गोसती विद्या या गो-उपनिषत्‌--गोमती विद्या या गो उपनिषत्‌ के नाम से 
कई गौ-स्तुतियाँ वर्णित हैं, जिनके पाठ करने के अनेकों फललाभ बताये गये हैं। 
गौ की गघ सुरभि है, गो सर्वभूत का आश्रयस्थल है, गौ शान्ति का कारण है आदि 
वाक्य उसके गुणगान मे कहे गये हैं ।' इन सब प्रकरणों के अध्ययन से पता लगता है 
कि,गौ के प्रति उस काल के लोगो की श्रद्धा कितनी असीम थी। 

गो-हिंसा बिल्कुछ निषिद्ध--गोवध व गोमास भक्षण बिल्कुल निषिद्ध था। 

उपहार के रूप मे गो-दान--अतिथि के उपहार स्वरूप गौ देकर सम्मान प्रद- 
शित करने के उदाहरण महाभारत में अनेक स्थलो पर पाये जाते हैं। गो को मूल्यवान 
व पवित्र समझने के कारण ही दाता उसे अभ्यर्थना के श्रेष्ठ साधन रूप में व्यव- 
हृत करते थे। आज भी हिन्दू समाज मे गो दान पुण्य का कारण माना जाता है। 

गोधन व गो-परिचर्या--सभी को उस काल मे गौएँ पालनी पडती थी। महा- 
राज विराट एव दुर्योधन के पास बहुत सी गोएँ थी। विराटपुरी मे अजून के साथ 
दुर्योधन पक्ष के वीरो का जो युद्ध हुआ था, उसका मूल कारण गो-हरण ही था। 


१. स्पूछते यो गवा पुष्ठ बार्लाघ च नमस्पति ॥ अनु १२५५० ज्ञा १९३१८ 
२- गोसयेन सवा स्नायात्‌ करीषे चापि सविशेत्‌ । इत्यादि। अनू ७८॥१९-२१ 
३. गावः सुरभिगन्धिन्यस्तथा गुर्गुलुगन्धय. । 

गाव: प्रतिष्ठा भूतानां गावः स्वस्त्ययन महत्‌ ॥ इत्यादि। अनु ७८।५-८ 
४. न चासा सासमदनीयाद्‌ गवा पुष्टि तथाप्नुयातू ॥ अनु ० ७८।१७ 

घातकः खादको वापि तथा यदचानुमन्यते। 

यावन्ति तस्या रोमाणि तावह्र्षाणि मज्जति॥ अनु ७४४४ 


कृषि, पशुपालन व गो-सेवा १६९ 


वनपर्व मे दुर्योधन आदि के अहीरो के ग व की ओर जाने के वर्णन से भी पता लगता 
है कि वे प्रचुर गोधन के स्वामी थे। अज्ञातवास के शुरू मे विराट की राजधानी में 
प्रवेश करके सहदेव ने अपना परिचय महाराज युधिप्ठिर के गोधन के निरीक्षक के 
रूप मे दिया था। गौओ की सख्या के सम्बन्ध में भी उन्होंने एक वडी संख्या का 
ही उल्लेख किया है। मत्स्यराज ने उनकी बात पर अविश्वास नहीं किया। उस 
काल में गौ एक विश्येष सम्पत्ति मानी जाती थी। सहदेव गौ-परिचर्या मे विशेष रूप 
से पारगत थे यह उनके कथन से स्पष्ट होता है। इससे अन्दाज होता है कि गौ की 
सेवा शुश्रूषा के विषय मे अभिज्ञता अर्जन को उस काल मे प्रशस्त कार्य माना जाता 
था। सहदेव ने मत्स्यराज से कहा था कि जिन बेलो के सयोग से बन्ध्या गाय भी 
गर्भिणी हो उन्हे वे बैल का मूत्र सघकर पहचान सकते है। यह कोई साधारण 
ज्ञानवाला आदमी नही कह सकता।* 

आचार्यो के पास भी बहुत सी गोएँ रहती थी, उतके पालन पोषण का भार 
उन शिप्यो पर होता था (देखिये पृ० ११९) 

महषि वक्षिष्ठ की कामधेनु--महपि वसिप्छ एव विश्वामित्र के बीच होनेवाले 
विवाद का मुख्य कारण वशिष्ठ की कामधेनु नन्दिती ही थी। उसका गुण था कि 
उससे जो भी मांगा जाय वह दे देती थी। गौ के दूध से बनने वाली अनेको प्रकार 
की उत्कृष्ट खाद्य सामग्री से हमारे शरीर की पुष्टि होती है इसी कारण शायद 
उसे कामधघेनु कहा जाता था।* 

यद्यपि गोपालन इस युग मे प्रधानत वैश्य का ही काम माना जाता था तव भी 
होम आदि नित्य कर्मों के कारण सभी गौएँ रखते थे। गोधन की वृद्धि वैच्यों के 
परिश्रम पर ही निर्भर करती है, इस विषय मे वे पूर्ण रूप से अभिज्ञ थे। वर्णगत 
जीविका के साधन रूप मे उन्हे गोपालन करना पडता था।' 


44395 +++-+-+++>नकवक५++++०+>कन-म 
१. गोसंस्प आस कुरुपंगवानाम्‌। वि १०५ 
ऋषभानपि जानामि राजन पुजितलकक्षणान्‌। 
येषा सूत्रमुपाप्राय अपि वन्ध्या प्रसूयते॥ वि० १०१४ 
२. आदि १७५ वाँ अध्याय । 
३. कृषिगोरक्षवाणिज्यं वेदयकर्म स्वभावजम्‌॥ भी ४२४४ 


वाणिज्य 


वैद्य का वर्णमत अधिकार--वाणिज्य पर एकमात्र वैश्य का ही अधिकार 
माना गया है, केवल आपदुकाल मे ब्राह्मण व क्षत्रिय को वाणिज्य की छूट मिली है। 
वाणिज्य मे दूध, मास, तेल आदि कई वस्तुओ का विक्रय निपिद्ध बताया गया है। 
“(देखिये पृ० १५८) इनका विक्रय उस काल के समाज मे अच्छा नहीं समझा 
जाता था। 

वाणिज्य के बारे मे राजा का कत्तंव्य--व्यवसायियो को हर तरह की सुविधा 
सुयोग देना राजा का कार्य माना जाता था। वाणिज्य की उन्नति विशेषत राजा 
की युव्यवस्था पर निर्भर होती है। यदि किसी दुवव्यंवस्था से व्यापारी की उन्नति 
रुकती थी तो उसके लिए राजा ही जिम्मेदार माना जाता था। यहाँ तक था कि 
अगर वाणिज्य की उन्नति के सम्पर्क मे चतुर व्यापारी के मन में कोई सन्देह पैदा 
होता था तो समझा जाता था कि वाणिज्यसम्बन्धी कायदे कानून मे राजा से कोई 
भूल हुई है। राजा को इस तरह के कानून बनाने पडते थ्रे जिससे व्यापारी को 
क्षति की आगका न हो।' 

विदेशी व्यापारियों की तरफ राजा का ध्यान--विदेश्षी व्यापारियों को जितनी 
भी सुविधाएँ सुलभ हो, देना राजा का कत्तंव्य माना जाता था। कोई धूते उन्हे ठग 
न सके, वे नगर, प्राम, हर जगह वेरोक-टोक सम्मान सहित क्रय-विक्रय कर सकें, 
इसके वारे में सतर्क रहने के लिए राजधर्म मे अनेको जगह उपदेश दिये गये है। 
युधिष्ठिर को दिये गये नारद के उपदेश इस विषय मे स्पष्ठ प्रमाण है।* 

यद्यपि नारद, भीष्म एव धृतराष्ट्र ने युधिष्ठिर को लक्ष्य करके ही राजधर्म का 
उपदेश दिया है किन्तु उस काल मे ये नियम शायद हर जगह उसी रूप मे लागू थे। 
क्योकि इसके विपरीत और कोई दूसरा उदाहरण महाभारत मे नहीं मिलता। 
युधिष्ठिर हर जगह यही कहते हुए पाये जाते हैं कि “मैं इन सव नियमो का यथाशक्ति 
पालन करता हूँ।” 


१. तथा सन्धाय कर्माणि अष्टो भारत सेवसे । सभा० ५।२२ द्रष्ठव्य नीलकंठ: 
वणिजः शिल्पिनः श्ितानू। सभा ५७७१। शा <दा२८ 
२. फच्चित्ते पुरुषा राज पुरे राष्ट्र च मानिता.। इत्यादि। सभा ५११५ 


वाणिज्य १७१ 


राजसभा में व्यापारियों का आदर एवं समृद्ध नगर में विदेशियों का आगसन-- 
राजसभा मे व्यापारियों को यथेष्ट सम्मान दिया जाता था। राजघानी में वणिको 
के व्यवसाय की यथोचित व्यवस्था कर दी जाती थी। समृद्ध नगरो मे अनेको देशो 
के व्यापारी वाणिज्य के उद्देश्य से आते थे एवं उस देश के राजा के यथोचित व्यवहार 
था व्यवस्था के कारण बेरोक-टोक अपने-अपने व्यवसाय को उन्नत बनाते थे।' 

विदेशी व्यापारियों की आय के अनुसार राजकर--दूसरे देशो से जो व्यापारी 
वाणिज्य के उद्देश्य से आते थे, उन्हे अपनी आय के अनुसार निर्दिष्ट राजकर देना 
पडता था। कितनी आय पर कितना कर देना पडता था इस विषय पर कोई सकेत 
महाभारत से न मिलने पर भी यह आभास जरूर मिलता है कि उन पर कोई अत्या- 
चार नही किया जाता था या अतिरिक्त कर देने के लिए उन्हे तग नही किया जाता 
था।' 

क्रम-विक्रपय आदि की अवस्था देखकर फर निर्धारित करना--कहा गया है कि 
क्य-विक्रय की अवस्था अर्थात्‌ मूल्य एवं लाभ के परिमाण, अज्नवस्त्र, व्यापारी की 
सामर्थ्य एव मूछधन की तरफ सतर्क दृष्टि रखते हुए राजा व्यापारियों पर कर 
लगाये। इस प्रकार कर अदायगी से वाणिज्य की भी क्षति नही होगी और राजकोष 
मे थोडा सचय होता रहेगा। राजा को हर एक वक्‍त यह लक्ष्य मे रखना चाहिये कि 
किसी भी तरह व्यापार मे नुकसान न हो।' 

वेतनस्वरूप कर ग्रहण--व्यापारियों से राजा जो कर छेता था, वह राजा के 
तत्वावधान के वेतन स्वरूप उल्लिखित हुआ है। मार्गों एव नगरो मे वणिक निरापद 
रूप से यातायात कर सके, इसकी जिम्मेदारी राजा पर ही होती थी और उस जिम्मे- 
दारी को निभाने के पारिश्रमिकस्वरूप कर लिया जाता था।* 

भारत में सर्वन्न पण्य द्रव्यो का आयात-निर्यात--जिस युग मे कृषि, गोपालन, 
एव वाणिज्य के द्वारा एक पूरा सम्प्रदाय अपना जीविका निर्वाह करता था एवं 
देश को धनधान्य सम्पन्न बनाता था उस काल मे भारत के सब प्रदेशो मे, खासकर 
महाभारत में उल्लिखित भौगोलिक प्रदेशों मे (महाभारत मे भारतवर्ष के करीव- 


विकतीननत”य+नीनननननननननन--ननननन-+-+««. 


१. चणिजब्चाययुस्तत्र नानादिग्स्यो धनाथितः॥ आदि २०७४० 
हृष्टपुष्टजनाकीर्णं वणिगृभिरुप्योभितस्‌॥ जादि २२१॥७५ 

* कच्चिदस्यागता दूराद्‌ वणिजो लाभकारणातू। इत्यादि। सभा ५११४ 
कच्चित्ते वणिजो राष्ट्रे नोहिजन्लि करादिता:॥ शा ८९१२३ 

हे. विक्रयं ऋयसध्वान भक्तञ्च सपरिच्छदम्‌। इत्यादि। ज्ञा ८७१३-१८ 

४. शास्त्रानीतेन लिप्सेथा वेततेन धनागमम्‌॥ शान्ति ७११० 


नए 
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करीव सभी प्रदेशों का उल्लेख मिलता है) परस्पर पण्य द्रव्यों का आयात-निर्यात 
होता था, यह अनुमान विल्कुल गलत नही है। भीम अर्जुन आदि वीरो के दिग्विजय 
प्रकरण मे देखने मे आता है कि भारत मे सवंत्र अबाघ रूप से यातायात की व्यवस्था 
उस वक्‍त भी थी। हिमालय से कन्याकुमारी तक और द्वारका से ब्रह्मपुत्न तक 
यातायात के बहुत से दृश्य महाभारत मे पाये जाते हैं। युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ 
एव कुरुक्षेत्र के युद्ध मे भारत के प्राय सब प्रदेशो के मुख्य-मुख्य व्यक्तियों ने भाग लिया 
था। राजसूय यज्ञ मे युधिष्ठिर को विभिन्न प्रदेशो से नाना प्रकार के उपहार दिये 
गये थे। अतएवं यह अनुमान लगाया जा सकता है कि जिस प्रदेश मे जिस द्रव्य का 
उत्पादन अधिक होता था, वह द्रव्य दूसरे प्रदेशों मे भेजा जाता था। इस प्रकार 
भारत मे सर्वत्र ही वाणिज्य का परस्पर सबध था। 

भारत के बाहर भी दूसरे देशो से व्यापारिक सबंध--भारत के अछावा बाहर 
दूसरे देशों के साथ भारत के व्यापारिक सबंध नही थे, यह कहना भी युक्तिसगत 
नही है । क्योकि राजसूय यज्ञ प्रकरण मे देखने मे आता है कि युधिष्ठिर के लिए 
चीन एवं सिंहल देश से भी अनेको प्रकार के उपहार आये थे। उन देशो के साथ 
अगर भारत का कोई भी सबंध नहीं होता तो कोई उपहार देने क्यो आता ? 
यातायात, वाणिज्य एव देशविजय के अलावा अन्य कारणों से परिचय होने की 
सम्भावना बहुत ही कम थी । 

समुद्र-पोत--गौतम नामक एक मध्यदेशीय दुराचारी ब्राह्मण ने साम्‌द्रिक 
व्यापारियों के साथ यात्रा की थी।* समुद्र पोत के द्वारा भारत के वाहर भी यातायात 
होता था। बहुत से स्थानों पर समुद्रपोत का उल्लेख मिलता है।' अर्जुन दक्षिण 
एवं पश्चिम में कई सामुद्रिक तीर्थों को गये थे। सामुद्विक पोत के अछावा और किसी 
प्रकार सामुद्रिक यात्रा सभव नही हो सकती थी।' 

महाभारत की रचना से बहुत पहले के भारतीय राजा पुरूरवा स्वर्णप्रस्थ, 
चन्द्रशुक्ल, आवत्तेन, रमणक, मन्दरहरिण, पाचजन्य, सिंहल, छका, रोमकपत्तन, 
सिद्धपुर, यमकोटि जम्बूद्वीप एव प्लक्षादि द्वीप के अधिपति थे। अगर इन सब द्वीपो 
से यातायात के सवध नही होते तो जम्बूद्वीप अर्थात्‌ भारतवर्ष का राजा दूसरे द्वीपो 


१ सामद्रिकानू स वणिजस्ततो5पश्यत्‌ स्थितान्‌ पथि। शान्ति १६९२ 
२. विस्तीर्ण छवणजल यथा प्लवेन। आदि २॥३९६ 

ता नावमिव पर्यस्तां वातश्नान्ता महार्णवे। शल्य ४॥२९। झल्य १९२ 
३० तत समुद्र तीर्याणि दक्षिणे भरतर्षभ"।॥ आदि २१६॥१ 

समुद्रे पश्चिमे यानि तीर्थान्यायतनानि च। आदि २१८।॥२ 


वाणिज्य १७३ 


पर अपना आधिपत्य कैसे स्थापित करता” सभापर्व के दिग्विजय प्रसग मे भी पाया 
जाता है कि अर्जुन ने शाकल आदि सप्त द्वीपो के अधिपतियो को युद्ध मे परास्त किया 
था।' दक्षिण भारत विजयी पचम पाडव सहदेव ने सागर द्वीपवासी म्लेच्छ राजाओं 
को युद्ध मे परास्त करके अपने अधीन किया था।* 

पश्चिम भारत विजय के बाद नकुल ने पश्चिम समुद्र की खाडी मे रहनेवाले 
दुर्दभभीय स्लेच्छ राजाओ को जीता था।* पाडवो की सम्पत्ति से ईर्ष्यान्वित दुर्योधन 
की उक्ति से भी पता लगता है कि पाडवो ने सामुद्रिक राजाओ को युद्ध मे पराजित 
करके विज्ञाल सम्पत्ति प्राप्त की थी।" दक्षिण समुद्र स्थित गोकर्ण नामक तीर्थ 
के यातायात की बात तीर्थयात्रा प्रसग मे उल्लिखित हुई है।'* 

तीथ॑भ्रमण करते वक्‍त युधिष्ठिर समुद्र स्थित अनेको तीर्थों को गये थे। उल्लि- 
खित वर्णवो से अदाज लगता है कि उस काल मे सामुद्रिक पोतों का काफी प्रचलन था। 
कही-कही तो स्पष्ट भाषा मे समुद्र पोत का उल्लेख मिलता है। इन सब प्रकरणों मे 
वाणिज्य का भी उल्लेख हुआ है। “वणिक जिस प्रकार मूलधन के अनुसार सामु- 
द्विक व्यापार मे घनलाभ करते है, उसी प्रकार मत्यरूपी समद्र मे प्राणी अपने कर्मा- 
नुसार विभिन्न अवस्थाओ को प्राप्त होते है।”* “विपत्ति मे पडे हुए जहाजी व्यापा- 
रियो के सागर मे डूबने पर जिस तरह अन्य नाविक उनका उद्धार करते है, उसी 
प्रकार द्रौपदी के पुत्रो ने कर्णरूपी सागर मे डूबते अपने मामाओ का रथ द्वारा 
उद्धार किया।! 

अर्जुन जब समुद्र की खाडी मे स्थित निवातकवचों (एक प्रकार के दानव ) 
के साथ युद्ध करने के लिए समुद्र मे गये थे तो उन्होने पर्वत सदुश उ्मिमालाओ के 
बीच असख्यो रत्नपूर्ण नौकाएँ देखी थी।* समुद्र मे असख्य रत्नगर्भ नौकाएँ अर्थात्‌ 


- त्रयोदश समुद्रस्थ द्वीपानदत पुरूरवा:॥ आदि ७५॥१९। दे० नीलकठ 
- साकलटद्टीपवासाइच सप्तद्वीपेषु ये नृपाः। इत्यादि। सभा २६।६ 
* सागरह्ीपवासांइच नृपतों स्लेच्छयबोनिजानू। सभा ३१६६ 
ततः सागरकुक्षिस्थ। स्लेच्छान्‌ परमदारुणान्‌ ॥ सभा ३२११६ 
* गच्छन्ति पूर्वादपरं समुद्रं चापि दक्षिणम्‌। इत्यादि। सभा ५३॥१६,१७॥ 
* समुद्रमध्ये राजेन्द्र स्वंोकनसस्कृतम्‌॥। वन ८णारेड 
* वत्त ११८ वाँ अध्याय । 
* व्णिग्यथा समुद्राह यथार्थ लभते धनसम्‌। इत्यादि॥। श्ञा २९८२८ 
« निमज्जतस्तानथ कर्णसागरे विपज्चनावो वणिजो यथार्णवे। कर्ण ८२२३३ 
* फनवत्यः प्रकीर्णाइच। इत्यादि। वन १६९२, ३। 
वण्णिजों नाति भग्नायासगाधे विप्लचा इच। शल्य शा५ 
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समुद्रपोत वणिको के थे इसमें सदेह का कोई कारण नहीं है। किसी दूसरे के लिए 
तरह-तरह भणि-रत्नो से पूर्ण नौकाएँ समुद्र मे छोड़ने का कोई कारण ही नही हो 
सकता। इन सब वर्णनों से अच्छी तरह समझ में भा जाता है कि उस काल में भारत 
के साथ दूसरे देशो के व्यापारिक सवंध वहुत घनिष्ठ थे। दिग्विजय एवं पुरुखा के 
राज्यविस्तार वर्णन से कवि की अतिशयोक्ति की आशका होते हुए भी यह सत्य है कि 
दिग्विजय एवं वाणिज्य के लिए भारत के वाहर दूसरे देशो मे भी यातायात होता 
था। अच्तर्वाणिज्य एवं वहिर्वाणिज्य इन दोनो के द्वारा एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश 
एवं एक देश से दूसरे देश के वीच सबंध स्थापित होते थे। 


शिल्प 
मणि, सुक्ता, सूँगा आदि---उस काल में भी मणि, मुकता, मूँगा, सोना, चांदी 
भादि मूल्यवान रत्नो मे परिगणित होते थे।' 
सोने का व्यवहार ही अधिक--इन सबमे से सोने का व्यवहार ही अधिक होता 
था। धन-सम्पत्ति को लेकर कुछ कहते हुए सोने का नाम ही पहले लिया गया है, 
ऐसे अनगिनत उदाहरण महाभारत मे मिलते है। मणिरत्नो मे सोने का स्थान ही' 
सबसे ऊँचा था। सोना बहुत ही पवित्र वस्तु माना जाता था।' 
सोने का साहात्म्य--माहात्म्य बढाने के लिए सोने की अग्नि में पतित महादेव 
के शुक्ररूप मे कल्पना की गई है। इसीलिए अग्नि का एक दूसरा नाम हिरण्परेता 
भी है। जातवेदा अर्थात्‌ अग्नि से उत्पन्न होने के कारण सोने को जातरूप कहा जाता 
रहा है। सोता तैजस पदार्थों मे गण्य था।' 
शेलोदा चदी से पिपीकूक-सोना (? )--जिन-जिन स्थानों पर सोना या दूसरे 
रत पाये जाते थे उनके बारे मे भी महाभारत मे सकेत पाया जाता है। मेरु एव 
मदर पर्वत के वीच बहनेवाली शैलोदा नामक नदी की रेत से प्रचुर परिमाण मे एक 
परह का सोना इकट्ठा किया जाता था। पिपीलिका अर्थात्‌ चीटियो द्वारा सगृहीत 
होने के कारण इस सोने का नाम ('पिपीलूक सोना) था। चीटियाँ किसलिए सोना 
इकटठा करती थी, इस रहस्य का उद्घाटन करना कठिन है। इन सव वर्णनो की 
सत्यता में सन्देह का काफी मौका है।' 
विन्दुसरोवर से रत्व--विन्दु सरोवर मे अनेको प्रकार के रत्न पाये जाते थे। 
विन्दुसरोवर हिमालय की तलहटी मे था। शायद वर्तमान हरिद्वार के आसपास कही 
रहा होगा (देखिये मत्स्यपुराण १२१ वॉ अध्याय) । श्रेष्ठ शिल्पी सय ले नाना 
3333 तन न नन-+नम, 
१. सणिमुक्ताप्रवालूज्च सुवर्ण रजत बहु आदि ११३३४ 
२. जगत्‌ सर्व्वहनच निर्म्भथ्य तेजोराशिः समुत्यितः। 
सुवर्णमेम्यो विप्रष रत्त॑ं परममुत्तमम्‌॥ इत्यादि। अनू. <डी४९, ५२ 
है: अनु ८४ वाँ और ८५ वाँ अध्याय। 
४. तद्दे पिपीलिक नाम उद्धृतं यत्‌ पिपीलिकः। 
जातरूपं द्रोणमेयमहार्जुः पुझ्जशो नूपाः॥ सभा पराड़ 
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प्रकार के रत्वो द्वारा युधिष्ठिर का सभामण्डप बनाया था। मडप के अधिकाश 
रत्न विन्दुसरोवर से ही लाये गये थे। उन सब रत्नों द्वारा निमित सभामडप 
मे ही दुर्योधन को जल की जगह स्थल एवं स्थल की जगह जल का भ्रम 
हुआ था।' 

घातु शिल्प (अलूंकार)--सोने से भुजवद, वाजूबद, हार आदि तरह तरह के 
जामूषण बनाये जाते थे। (परिच्छेद और प्रसाधन अ्रवध देखिए) 

आसन--राजाओ के सभागृहो मे मीनाकारी किये हुए सोने के आसन रहते 
थे। सम्प्नान्त पुरुषो की उपस्थिति पर वे आसन व्यवहार मे लाये जाते थे ।* 

सुवर्ण-वृत्त--सोने से निर्मित कृत्रिम वृक्षावलि राजसभा की शोभा वढाती 
थी। राजसभा की दूसरी वहुत सी चीजें भी सोने से वनाई जाती थी।* 

यज्ञ के उपकरण--महाराज युधिष्ठिर के अश्वमेघ यज्ञ मे अनेको यज्ञ की वस्तुएँ 
सोने की बनाई गई थी। स्फ्य (खड़्ग की आकृति का एक विशेष यज्ञीय उपकरण ) 
कच्चे, (बिछाने के लिए कुश का आसन) आदि सोने के बने थे ।" 

यज्ञमंडप के तोरण आवि--यज्ञ मडप के तोरण, घट, कलस, पात्र; कडाह आदि 
वस्तुएं भी सोने की थी।* 

सोने की थाली, कसी आदि--धनाढ्य परिवारो मे सोने की थाली, कलसी, 
कमडल आदि व्यवहार मे लाये जाते थे।* 

सुवर्णमुद्रा या निष्क--उस काल मे जो मुद्रा प्रचलित थी वह भी सोने की मोहर 
जैसी थी। महाभारत में कही भी मुद्रा की आकृति, वजन या परिमाण के वारे में 


१. छूता विच्दुसरोरत्नेम्मंयेन स्फटिकच्छदाम्‌। 
अपइ्य नलिनीं पूर्णामुदकस्पेव भारत॥ सभा पुणर५ 

२ मसालाजञ्च समुपादाय का>चनीं समलकृताम्‌॥। आदि १८५॥३०।॥ आदि 
७३२, ३े। अनू <४५१॥ 

३. सुवर्णचित्रेषु वरासनेषु॥ उ १॥६। आदि १९६॥२। सभा ५६॥२०१ 
उ ८९८। अनु ० १३९१४। 

४. सभा च सा महाराज शातकुस्भमयद्रमा। सभा ३३२१। उ १२१ 

५. स्फ्यरच कूच्चेइ्च सोवर्णो यच्चान्यदपि फौरव। इत्यादि। अहव 
७२११०,११ 

६ ददृशुस्तोरणान्यन्न शातकुस्भसयानि ते। इत्यादि। अह्ब ८५२९, ३० 

७ कलसान्‌ काचनात्‌ राजनू॥। आश्षण २७॥१२॥ सभा० ४९१८, वन « 
२३२४२,४४, सभा ५१७७, सभा ५२४७ 
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स्पष्ट नही कहा गया है। उस मुद्रा का नाम निष्क |था।* निष्क के सबंध मे एक 
सन्देह उपस्थित होता है। वह यह कि वह शायद हमेशा शुद्ध सोने की नहीं 
होती थी, अन्य घातु मिश्चित सोने की बनती थी, या केवल चाँदी अथवा किसी और 
धातु की बनाई जाती थी। क्योकि दो-चार जगह केवल निष्क शब्द व्यवहार मे 
ते छाकर 'काचत निष्क' 'हिरण्य निष्कान्‌” शातकुम्भस्य शुद्धस्य शत निष्कान्‌ 
इस प्रकार निष्क को विशेषण के साथ लिया गया है। यदि मान लिया जाय कि निष्क 
शब्द हमेशा सोने की मोहर के लिए ही प्रयुक्त होता था तो इन सब विशेषणो द्वारा 
सोने की निष्क' की तरह सकेत करने से कोई सार्थकता नहीं रहती और यदि 
विशुद्ध सोने की वनी हुई इस अर्थ को प्रकट करने के लिए ही सुवर्ण, काचन आदि 
शब्दों को विशेषण रूप मे प्रयुक्त किया गया है तो कहना पडेगा कि उल्लिखित सन्देह 
निर्मूल नही है, क्योकि खोट मिले सोने की निष्क भी उस काल से प्रचलित थी। 
और इन विज्ेषणो को यदि व्यावत्तेंक रूप मे लिया जाय तो यह मानना पडेगा कि 
अन्य घातुओ द्वारा भी निष्क बताई जाती थी, लेकिन यह मानना उचित नहीं 
लगता, क्योकि बहुत स्थलो पर विशेषण का प्रयोग न करके केवल निष्क शब्द का 
प्रयोग किया गया है। 

चाँदी की थाली--चाँदी से निर्मित वस्तुओं में केवल थाली का उल्लेख 
मिलता है।* 

ताँबे के बत्तंत--अनेको प्रयोजनीय वतंन ताँबे से भी बनाये जाते थे।'* 

कांसे के बर््तन--कांसे के बत्तंनो के विषय में दो तीन जगह कहा गया है। 
गाय दुहने का बर्तन एव भोजन करने के बतंन काँसे के बताये हैं।"* 


१. आदि २२११६९। वन ३७॥१९। वन २३॥२। वि ३८॥४३॥ द्रो १६॥२६ 
द्रो ८०१७। ज्ञा ४पाप्‌। अब ८९९ (और बहुत सो जगह 
निष्क शब्द का उल्लेख सिलता है)। 

२. पद्रो ८०१७ 

है, वन २३२ 

४. वि ३८४४३ 

५. उच्चावर्च पारथिवभोजनीयं पात्रीषु जाम्बूनदराजतीषु ॥ आदि १९४१३ 

६* पाज्रसौदुम्बरं गह्म सधुलिश्चतपोधन। अनू ११५५४८२। वतन रे७२॥ 
अनू १२६२०॥ आश्र २७॥१३ 

७. दक्षिणार्थ समानीता राजभिः कांस्यदोहना:। सभा एशा३े। शा 
२२८१६०॥ अनु ५७३०। अन्‌ ७११३३॥ अनु १०४६६ 
श्र 
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लीहशिल्प--लोहा व्यापक रूप से व्यवहार मे लाया जाता था। युद्ध मे जो 
अस्त-शस्न व्यवहत होते थे, करीव-करीव सभी लोहे के थे। रोजमर्रा के काम मे 
आनेवाली चीजो में भी फावडा, कुदाल, कटारी आदि का प्रचछन वहुत अधिक था।' 
लोहे से मछली पकडने का काटा बनाया जाता था। काटा डालकर मछली पकडना 
लोग उस समय भी अच्छी तरह जानते थे।* 

मणिमुक्तादि का व्यवहार--आभूपणो के अछावा राजसभा मे जो वस्तुएँ 
होती थी वे बहुमूल्य मणिमुक्ताओ से जठित होती थी। राजाओ की चौपड की गोटियाँ 
भी बैदूर्यनिभित होती थी। युद्ध मे व्यवहृत होनेवाली तलवार की मूंठ भी कोई-कोई 
मणि की वनवाता था।' 

दन्‍्तशिल्प--हाथीदांत से वहुत सी चीजें वनाई जाती थी। तलवार की मूंठ, 
योद्धाओं के कवच, चौपड की गोटियाँ, सोने के लिए पलग, बैठने के आसन एवं एक 
प्रकार की खेलने की गुडिया का उल्लेख मिलता है। धनी समाज में ही इन शिल्पो 
को स्थान प्राप्त था। नागराज वासुक्कि ने पातालपुरी मे भीम को सोने के लिए 
एक बहुत बडा नागदत दिया था।" घनी व्यक्ति दात से छतरी की सलाइयाँ भी 
बनवाते थे। सम्भवत हाथीदाँत ही इन व चीजो के लिए व्यवहृत होता था।* 

अस्थि व चर्मशिल्प--विभिन्न प्राणियो के चमडे से भिन्न-भिन्न प्रकार के 
आवश्यक द्रव्य निर्मित होते थे । गाडी अर्थात्‌ गेंडे के पीठ के हिस्से से अर्जुन का घनुप 
बना हुआ होने के कारण ही गाडीव' कहलाया।” गाय की हड्डी, चमडे व वालो से 
अनेको प्रकार की प्रयोजनीय वस्तुएँ वनाई जाती थी। केकिन किस प्रकार कौन 
सी वस्तु बनाई जाती थी, इसका कोई उल्लेख नहीं मिलता। कहा गया है कि 


१. कुदाल दान्रपिट्कमू। श्ञा २९८६०॥ वच १०७२३ 
तयैब परशून्‌ शितानू। सभा ५१२८ 
चास्येक तक्षतों बाहुमू। आदि ११९१५ 
२. मत्स्यो वडिशिमायसम्‌। उ ३४१३॥ वन शषछाई५ 
३ भणिप्रवेकोत्तमरत्नचित्रा। उ १२। वि १२५ 
सहग सणिमयत्सस्मू। द्रो ४३७ 
४. शुद्धदन्तत्ससनसीनु। सभा ०५१॥१६, ३२। भी ९६५० । वि० ११५। 
जञ्ञा ४०४। उ ४७७५३ वि ३७२९ 
५. ततस्तु शयने दिव्ये नागदन्ते महाभुज.। आदि १९८॥७२ 
समुच्छित दनन्‍्तदलाकमस्य सुपाडुर छत्रमतोव भाति। भी २२॥६ 
७ एप गाडोमयदइचाप । उ ९८॥१९। नौलकंठ देखिये 


रत 
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गाय अपने चमडे, हड्डी, सीग एवं बालो के द्वारा भी हमारा बहुत उपकार करती 
है।' असि के साथ चर्म नामक एक प्रकार के शस्त्र का उल्लेख प्राय सर्वत्र मिलता है, 
लगता है, उसका सकेत ढाल से है। बाघ के चमडे से होदे की गद्दी ढकी जाती थी।'* 
चर्मपादुका बहुल रूप से प्रचलित थी इसमे भी सन्‍्देह नहीं है, लेकिन वे किस जानवर 
के चमड से बनती थी, इसके बारे मे कोई सकेत नही दिया है।* 
छत्र एव चर्मपादुका की उत्पत्ति के सम्बन्ध से अनुशासन पर्व के ९५वें व 
९६ वे अध्याय से एक उपाख्यान है। मह॒षि जमदग्नि धनुविद्या का अभ्यास कर रहे 
थे। उनकी पत्नी रेणुका छोडे हुए वाणों को उठाकर पति को देती जा रही थी। 
दोपहर का समय था। रेणुका पाँवो के नीचे गरम रेत और सिर पर कडी धूप का 
ताप सहन नही कर पाई, थोडा विश्वास कर लेने के ख्याल से एक पेड के नीचे बैठ 
गई। बाण मिलने मे देर होने पर ऋषि ने कारण जानता चाहा। रेणुका से सूर्यदेव 
के अत्याचार की वात वताई। ऋषि ने ऋुद्ध होकर सूर्य को उचित सजा देने के लिए 
धनुष पर बाण चढाया। यह देखकर सूर्य ब्राह्मण वेश मे उनके समक्ष प्रगट हुआ 
और हाथ जोडकर बोला, “ऋषिवर, जगत की भलाई के लिए मुझे ऐसा करना पडता 
है।” इसके वाद सूर्य ने ऋषि को सिर के लिए छत्र एव पाँव के लिए चर्मपादुका 
देकर जान बचाई। छत्र एवं चर्मपादुका की अत्यन्त प्राचीनता एवं पवित्रता ख्यापत 
के उद्देश्य से ही शायद यह उपाख्यान लिखा गया होगा। 
चमडे से एक तरह का जलपात्र भी बनाया जाता था।* हरिण एव मेढे के चसडे 
से उत्कृष्ट आसन बनते थे। चीन देश मे बहुत अच्छा चसड़ा पाया जाता था। इस 
देश मे कम्बोज का (अफगानिस्तान का उत्तर पूर्वा श) कदलीमृग चर्म अपने विचित्र 
वर्णो के लिए बहुत प्रसिद्ध था।* 
छत्र व व्यजन--छत्र का व्यवहार भी उन्त दिनो बहुत अधिक होता था। 
१. पयसा हविया दछ्ता शक्षता चारव चर्मेणा। 
अस्थिभिष्चोपकुर्वेन्ति श्टृंगेर्वाल्ड्च भारत॥ अनु ६६॥३९। 
* वेयाक्नपरिवारितानू। विचित्रांइच परिस्तोमान्‌। सभा ५शरे४ 
*» दह्यमानाय विप्नाय षः प्रयच्छत्युपानही। इत्यादि। अनु ९६२० 
- दृतेः पादादिवोदकम्‌ ॥ उ ३३॥८१ 
« शूद्रा विप्रोत्तमार्हणि रांकवाष्यजिनानि च। सभा ५११९, २७ 
अजिनानां सहज्ाणि चीनदेशोझवानि च। उ ८६१० 
कदलीमुगसोकानि क्ृष्णश्यामारुणानि च। 
फास्बोजः प्राहिणोत्तस्मे , . .७ सभा ४९॥१९॥ सभा ५१॥३ 


डा #% आए 2० 


१८० महाभारतकालीन समाज 


लेकिन छत्र किसी कपडे से या किसी प्रकार के पत्ते से अथवा अन्य किसी चीज से 
बनाया जाता था, यह निश्चित रूप से नही कहा जा सकता। घनी छोगो के यहाँ 
जो छत्र काम में लाये जाते थे वे काफी चमक-दमक वाले होते थे। साधघारणत 
सफंद रग के छत्र ही उस काल में बनते थे। छत्न के जितने भी उदाहरण मिलते है, 
वे सब सफेद रग के मिलते हैं। एक सौ (असख्य के अथे मे भी शत सहस्नादि शब्दो 
का प्रयोग हुआ है।) शलाकाओं से छत्र का ढाँचा तैयार किया जाता था। कही- 
कही शलाकाएँ दाँत की दिखाई गई हैं। सम्भवत इस प्रकार का वाहुल्य भी अभि- 
जात्य के अग रूप मे एक विश्लेप श्रेणी तक ही सीमित था। जनसाधारण के व्यवहार 
में छत्न के बारे मे कुछ नही कहा गया है।' युद्धक्षेत्र के वर्णन मे भी सब वीरो के सिर 
पर सफेद रग का छत्र पाया जाता है। हाथी एव रथ के ऊपर ब्वेतछत्र सुशोभित होता 
था।'* तालवृन्त अर्थात्‌ हाथ के पखो का उल्लेख भी नाना स्थानों पर मिलता है।'* 

चेंवर व पताका--राजा-महाराजाओ पर चंवर ढुलाये जाते थे। सफेद, 
लाल, काले, अनेक वर्णो के चंवरो का जिक्र मिलता है। सभामडप, रथ आदि को 
सुसज्जित करने के लिए विभिन्न रगो की पताकाएँ व्यवहार मे लाई जाती थी। 
किसी विशेष उपलक्ष्य मे होनेवाली शोभायात्रा आदि मे भी चँवर, पताकाओ आदि 
का आडम्बर कम नही होता था। पताकाएँ अनेको रगो की होती थी एव उनपर 
जीवजन्तु , वृक्षकता आदि के चित्र बने होते थे।* 

कुशासन--मुनि-ऋषि साधारणत कुझासन पर बैठते थे। अतिथि की भी 
कुशासन देकर अम्यर्थना की जाती थी। कही-कही कुशासन को ऋृष्णचर्म से ढके 
जाने का उदाहरण भी मिलता है।* 


१. पाडुरेणातपत्रेण स्रियमाणेन मूर्धनि। भी ११४। मर्व ६४३। 
आश्ष २३८ 
समुच्छित दनन्‍्तशलाकमस्य सुपाडुर छत्रमत्तीव भाति॥ भी २२॥६।॥ 
चन २५१४७। अनू ९६१८ 

२. इ्वेतच्छत्राष्यशोभन्त वारणेष्‌ रयेष्‌ च॥। भी ५०५८ 

३. तालवृन्तान्युपादाय पर्यवीजन्त सवंश.। अनु १६८।॥१५॥ शा ३७३६, 
शा ६०३२ 

४. इवेतच्छत्ने पताकाभिद्चामरैदच सुपाडुरैः। वन २५१४७। सभा प२ा५, 
सभा ५३॥१३, १४। द्रो १०३ रा अध्याय। दा रेछा३६। शा 
१००८ 

५. कौष्यां वृष्यामासस्व ययोपजुपम्‌। इत्यादि। वन १११॥१०॥ वन 
२९४४। दा ३े४ड३े।४२। 


शिल्प १८१ 


खस का छत्र--प्रीष्मकाल से व्यवहार करने के उद्देश्य से खस का चादर की 
तरह का एक आच्छादनत बनाया जाता था। यह शिल्प किस ढग का था, इसका 
ठीक अदाज नही लूगता 

शिविका--अभिजात घरो की महिलाओ को अगर कही दूर जाना होता था 
तो वे शिविका मे चढक र जाती थी। शव आदि ले जाने के लिए भी शिविका ही 
काम में छाई जाती थी। किन-किन चीजो से शिविका बनाई जाती थी, इसका कोई 
उल्लेख महाभारत मे नही मिलता। सम्भवत लकडी व बॉस ही प्रधान उपकरण 
थे। शिविका आदमी ही कधो पर उठाते थे, इसलिये यह तो निश्चित है कि किसी 
भारी धातु से नहीं बनती होगी।' 

रथ--करीब-करीब सभी रथो के घ्वनि से पता चलता है कि रथ घोडे खीचते 
थे और एक सारथी घोडो को चलाता था। कोई-कोई रथ वायुवेग से दौडता था। 
रथ के नीचे पहिये होते थे। रथ की निर्माण प्रणाली के सबध मे कुछ नही कहा गया 
है। किसी-किसी रथ को चार घोडे खीचते थे। रथ तरह-तरह के चित्र, पताकाओं, 
ध्वजाओ आदि से सुसज्जित होते थे ।' किसी-किसी रथ की ध्वजा का चिह्तन देखकर 
दूर से ही आरोही पुरुष का परिचय मिल जाता था। अर्जुन, भीष्म, द्रोणाचार्य, 
कृप, दुर्योधन आदि प्रसिद्ध वीरो के रथ की घ्वजा का अलूग-अलूग चिह्न था। ऊंट, 
खच्चर एवं गधे के द्वारा भी रथ चलाया जाता था।' बैल गाडी मे जोते जाते थे, 
लेकिन उस गाडी की आकृति आधुनिक बेलगाडी जैसी थी या भिन्न थी, यह बताना 
कठिन है। युधिष्ठिर ते पहले बैलों के रथ मे बैठकर ही' नगर से प्रवेश किया 
था। 

वास्तु शिल्प--नया मकान बनाने के पहले जमीन नापने का नियम था। 
शास्त्रीय विधान के अनुसार जमीन चापने की व्यवस्था की जाती थी। कोई भी 


१. छ्र वेष्ठनसौशीरसुपानद्व्यजनानि च। शा ६०३२ 
२. ततः कन्यासहस्नेण वृता शिविकया तदा। आदि ८०२१॥ आदि १२७७ 
आदि १३४।१२॥ वन ६९॥२३। 

३. यानहाटकचित्रेश्च। आदि २१९५। सभा २४२१ 

» वि० ५५ वाँ अध्याय । 

५. उष्ट्राइवततरयुक्‍तानि यान्ानि च वहन्ति साम्‌। अनु ११८॥१४॥ आदि 
१४४७ 

* ववस्ताउच श्रृणोम्येनं ग्रोपुन्नाणां प्रतोद्यताम्‌। अनु ११७११ 
युक्त षोडशभिर्गोभिः पांडुरे शुभलक्षण:॥ शा ३७॥३१। 
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विज्ञ व्यक्ति जमीन मापता था ! किसी नये नगर की नीव डालते वत़्त भी पूरी नाप- 
जोस की जाती थी झान्तिपाठ करके काम णुरा किया जाता घा। 

प्रासाद एवं गृहनिर्माण के जो उदाहरण महाभारत में मिलते है वे सभी राजा- 
महाराजाओ के है। उनकी शिल्प निपुणता व सीन्दर्य पाठकों को विमुग्ध वर देता 
है। वास्तु कला उस युग में काफी उत्त थी। आदि पर्व के १३४ वे अध्याय मे, 
हस्तिनापुर में परीक्षा प्रदर्शन के उद्देश्य से बचे प्रेक्षागार का वर्णन मिलता है। 
मणि, मुकता, वैद्य आदि रत्नों से जठित, सुपर्णमय विद्याल गृह बनाया गया था। 
१४४ वें अध्याय में जतुगृह का चित्र अक्ित हुआ है। सन के तनो, सज्जरस, घी, 
लास आदि आगज्नेय द्व्यो के सयोग से घर बनाया गया था। घी, तेल, चर्वी आदि 
के साथ मिट्टी मिलाकर दीवालों पर छेप किया गया था। गृह चार कक्षो का एवं 
अत्यन्त मनोरम था। शिल्पी पुरोचन में दुर्योधन के उत्तेजित करने पर जतृगृह 
का निर्माण किया था। उस अमंगलकारी घर का नाम धा-- शिव! । युधिग्र 
आदि के कल्याण के निमित्त विदर द्वारा प्रेरित किये जाने पर एक स्लोंदनेवाले ने 
घर के फर्श के नीचे एक तहखाना बनाया था।* 

आपदिपर्च के १८४ वे अध्याय मे द्वोपदी की स्ववचर सभा का वर्णन मिलता है। 
नगर के ईशानकोण में समभूमि पर चारो ओर प्रासादों से घिरा सभागृह वनाया 
गया था। साई एवं परकोटे से घिरा, तोरण, माल्य आदि से मडित, तरह तरह के 
रत्नों से जडित, सुवर्णजाल से अकित, पुप्पमाल्णयों से विभूषित शत्तद्वार विधिप्ठ, 
अगरु से घूपायित, चन्दनसिवत, सुसज्जित सभागृह हिमालय श्रग की तरह सुओोभित 
हो रहा था। द्वीपदी से विवाह करने के बाद जब पाडव धृतराप्ट्र को बुलाने पर 
हस्तिनापुर गये तो धृतराप्ट्र ने कौरव पाडवों में पुन सर्प होने के डर से 
पाडवों को खाडवप्रस्थ मे नया नगर वसाकर रहने का आदेश दिया। धृतराप्ट्र का 
आदेश शिरोवार्य करके पाठव कृष्ण के साय साडवप्रस्थ गये और वहां उन्होंने वन 
को स्वर्ग मे परिणत कर दिया।' शुभलग्न मे अच्छी जगह शात्तिपाठ करके महपि 


१. तत' पुण्ये दिये देशे शान्ति फत्वा महारया'। 
नगर मापयामासुद्रेपायनपुरोगमा:॥ आदि २०७॥२९। आदि १३४८। 
अदब० ८४।१२ए 

२६ निवेदयामास गृह शिवास्यमशिर तदा। आदि १४६११ 

३. फपाट्युक्त॑मज्ञातं सम भूम्याइच भारत। आदि १४७॥१७ 

४. ततस्ते पाडवास्तन्न गत्वा कृष्णपुरोगमाः। 
संडयाजञ्चकिरे तद्‌ वे पर स्वर्गवदच्युता.॥ आदि २०७२८ 


शिल्प १८३ 


हेपायन आदि महषियों ने नगर के माप आदि का कार्य सम्पन्न किया। उसके बाद 
प्रसिद्ध शिल्पियो ने अपना कार्य आरम्भ किया। चारो तरफ सागर जैसी परिखा 
(खाई) और गगनचुम्बी परकोटा बताया गया था। सफेद वृहदाकार भेघखडो 
की तरह अथवा निर्मल ज्योत्स्ता के समान मोहित करनेवाली थी उस नगर की शोभा । 
सदार जैसे ऊँचे गोपुर (फाटक) द्वारा सुरक्षित शुश्न प्रासाद श्रेणी का सौन्दर्य मानो 
पातालपुरी की भोगवती' से भी अधिक था। तरह तरह के अस्त्र-शस्त्रो द्वारा 
सुसज्जित गृहश्रेणियाँ स्वर्गपुरी जैसी लगती थी।' नगर के चारो ओर वृक्षकताओं 
से सुशोभित रम्य उद्यान आदि के चित्र भी इन्द्रप्रस्थ के वर्णत में हमारी नजरो के 
सामने आते है। आम, आमडा, कदस्ब, अशोक, चस्पक, जूही, नागकेशर, वडहर, 
कटहल, शाल, ताल, तमालछ, बकुल, केतकी, आमलूक, लछोध, अकोल, जम्बु, पाठल, 
माधवी, करील, पारिजात आदि अनेको प्रकार के वृक्षकताओ के फल फूलो की 
गध से नगर भरपूर रहता था, मानो बारहो महीने वसन्तोत्सव रहता हो। कोयल 
की कूक व मयूरों की केका से नगर सदा मुखरित रहता था। लतागृह, चित्रगृह, 
आदि से सुशोभित मनोमुग्धकारी उद्यात कमलो की सुगन्ध से सुरभित, निर्मल जल- 
पूर्ण जलाशय, कृदों व वापियों द्वारा और भी मनोरम छूगते थे। जरण्यो के 
अन्दर लताओ से वेष्टित पुष्करिणियाँ हस , बतख, चकवे आदि जलचर प्राणियो के 
क्रीडास्थल थे। बीच-वीच में बनाई गई कृत्रिम पर्वतश्रेणियाँ लगर की सुन्दरता में 
चार चाँद लगाती थी।' 

युधिष्ठिर के सभामण्डप का वर्णन भी अत्यन्त मनोमुग्धकारी है। सभागृह 
वास्तुकला का उत्कृष्ट नमूना था। अर्जुन के प्रति कृतज्ञतावश, श्रीकृष्ण के आदेश 
से दानवशिल्पी ने इन्द्रप्रस्थ के सभागृह का निर्माण किया था। मडप की आकृति 
विमान जैसी थी। चाहने पर उसे एक जगह से दूसरे जगह ले जाया जा सकता था। 
एक स्थान से हटाने के लिए आठ हजार शक्तिशाली पुरुषो की आवश्यकता होती 
थी।' शुभ दिन, शुभ रूग्न देखकर हजार ब्राह्मणो को खिलाया गया और बहुत सा 
धन उन्हें दक्षिणा मे दिया गया। तब श्रेष्ठ शिल्पियों ने सभागृह के स्थान की नाप- 
जोख शुरू की। चतुष्कोण दस हजार हाथ भूमि को घेर कर वह सुन्दर व वृहद्‌ 
मंडप बनाया गया था।* 

१. आदि २०७॥२९-३६ 

२० आदि २०७४ १-४८। ध 

३. विसानप्रतिमा चक्रे पांडवस्प शुभां सभास्‌। सभा १११३॥ सभा० ३॥२८ 

४. पुण्येहहनि महातेजाः कृतकौतुकमंगलः। इत्यादि। सभा १।१८-२०१ 

सभा० श२र३ 


श्टड सहाभारतकालीन समाज 


कैलाश पर्वेत पर दानवराज वृषपर्वा का जो मणिमय यज्ञमडप मय हारा बनाया 
गया था, उसके सब रत्न विन्दु सरोवर से ही लाये गये थे। युधिष्ठिर के सभागृह 
के निर्माण के शुरू मे ही शिल्पी मय ने अर्जुन से कुछ दिनो की छुट्टी माँगकर मणिरत्त 
इकट्ठे करने के लिए विन्दुसरोवर की तरफ प्रस्थान किया था। वहाँ से वृपपर्वा के 
समभागृह के स्फटिक आदि भीम के लिए सुवर्णविन्दु चित्रित गदा एव अर्जुन के लिए 
देवदत्त नामक वारुण शख लाये गये थे। सब इकट्ठा करने के बाद दिव्य, मणिमय 
स्तम्मो युक्त आकाशचुम्बी मडप तैयार हुआ था।' मडप की दीवारें, तोरण आदि 
रत्वजडित थे। सभागृह के अन्दर ही शिल्पी मय ने नाना प्रकार के मणिरत्नो द्वारा 
कृत्रिम जलाशय बनाया था। उसमे प्रस्फुटित कमलो की पखुडियाँ वेदूयं की एव 
डडियाँ मणि की थी। विभिन्न प्रकार के पक्षी, कछुए, मछलियाँ आदि वनाए गए 
थे। सभी कुछ मणि-मुक्ताओ एवं सोने से तैयार किया गया था। जलाशय मे 
स्फटिक की सीढियाँ थी। सभागह के बीच-बीच मे सचमुच के दो-चार जलाशय भी 
खोदे गये थे, उसमे भी पद्म, उत्पल आदि सुगधित पुष्प छूगाये गये थे, हस, वतख 
चकवे आदि पक्षियो के रहने की व्यवस्था की गई थी। शिल्पी की निपुणता के कारण 
असली और नकली मे अन्तर निकालना बहुतो के लिए मुश्किल था।* स्वय कुरुपति 
दुर्योधन रत्नजडित स्फटिक से बने कृत्रिम जलाशय को असली समझकर कपडे 
समेटने लगे थे, तब भीम के मुस्कुराने पर उन्हे बडी लज्जा महसूस हुई थी। इसके 
बाद एक बार धोखा खा चुकने के वाद असडी जलाशय को भी कृत्रिम समझ बैठे 
और अर्जुन, कृष्ण, द्रौपदी व अन्य महिलाओ के उच्च हास्य के बीच जत्र भीगे कपडे 
उतारने पडे तो पहले की व्यथा जैसे सौगुनी हो गई थी। निर्मल शिल्ला व स्फटिक 
की दीवार मे पडते प्रतिबिम्ब को बाहर निकलने का मार्ग समझने के कारण भी 
दुर्योधन को सहदेव व भीम के सामने शमिन्दा होना पडा था और शिर मे कम चोट 
नही लगी थी। स्वय कुरुपति की जब यह हालत थी तो साधारण लोगो को भ्रम 
होना तो बहुत ही सम्भव था।' उस सभागृह के निर्माण मे चौदह महीनो से भी अधिक 
समय लगा था। स्तम्भो के बिना भी प्रासादनिर्माण के कौशल से उस काल के शिल्पी 


१. तन्न गत्वा स जग्नाह गदां शख च भारत। 
स्फटिकञुच सभाद्रव्य यदासीद्वृषपर्वमः ॥ इत्यावि। सभा ३॥१८-२० 
२. सभा ३ रा अध्याय। 
३. सभा ५०२५-२६। सभा ४७३-१३ 
४. ईदुशीं तां सभां कृत्वा मास: परिचतुद्दंगीः॥ सभा ३३७ 


शिल्प श्थ्ष 


अवगत थे। युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ मे निमन्त्रित राजाओं को जिन प्रासादों मे 
ठहराया गया था, उनकी शोभा भी जतुलूनीय थी। ऊँचे श्वेत परकोटे से घिरे, 
अगुरुघृूपित, माल्यविभूषित एव महार्घरत्नलचित भवन देखने मे हिमालय शिखरो 
जैसे थे।' 

युघिष्ठिर के सभागृह का शिल्पकार्य देखकर ईर्ष्यान्वित दुर्योधन ने धृतराष्ट्र 
की अनुमति लेकर हस्तिनापुर मे एक सभागृह वनवाया था। धृतराष्ट्र ने नाता देणो 
के सुप्रसिद्ध शिल्पियो को बुलाकर , शतद्वार, सहख्नस्तम्भो वाले र॒त्तजडित सभासडप 
बनाते का आदेश दिया था। उनके आदेश से एक कोस रूस्वे एक को + चौडे स्थान 
पर तरह-तरह के अमूल्य उपकरण लगाकर सभागृह व उद्यानादि बनाये गये थे।* 
द्वारिकापुरी का जो चित्र अकित हुआ है, वह भी अत्यन्त सनोरम है। पुरी के चारो 
ओर नाना वर्ण-रजित पताकाएँ उडती रहती थी, हिमालय-शिखर जैसे इवेत प्रासाद 
समूहो से पुरी सुशोभित थी। (दूसरे वर्णन इन्द्रप्रस्थ कौ तरह ही हैं।) 

पातालपुरी का सिर्फ एक ही जगह वर्णन किया गया है, लेकिन उसी मे उसका 
असामान्य ऐश्वयं एवं शिल्प-वैशिष्ट्य प्रस्फुटित हो उठा है। तरह-तरह के प्रासाद, 
अट्टालिकाओ, चूडाओ आदि से पातालपुरी सुसज्जित थो।* 

कालकेय दैत्य हिरण्ययुर नामक नगर मे वात करते थे। आकाश में अवस्थित 
होने के कारण उसका दूसरा नाम खपुर' था। शायद वह पुरो किसी बहुत ऊँचे 
पर्वत पर अवस्थित थी। एक जगह कहा गया है कि जो तीन करोड दैत्य समुद्र 
मे दुर्ग बनाकर रहते थे, उनका नाम निवातकवच' था। अर्जुन ने उन दुर्दमनीय 
दैत्यो का युद्ध मे वध किया था।* 

मत्स्यराज की सभा का चित्र भी अद्भूत था। मणिरत्न जडित सभागुह मे 
सुवर्ण लचित सिंहासन सुशोभित थे ।* महाराज धृतराष्ट्र के गृहवर्णन मे पाया जाता 


+ 


१. स्तम्भ च धृता सा तु शाइवती न च सा क्षरा। सभा ११॥१४। 
२. वदुस्तेषामावसथान्‌ धर्म राजस्थ शासनात्‌। इत्यादि। सभा ३४११८-२४ 
३. सभा ४९।४७-४९१ सभा ५६११८-२२ 
४. पुरी समन्ताहिहिता सपताका सतोरणा। इत्यादि। वन १५७५-११ 
५. आदि ३॥१३३ 
६. वन १७३ वाँ अध्याय । 
निवातकवचा साम दानवा देवज्षत्रवः 
समुव्रकुक्षिमाशित्य दुर्गे प्रतिवसन्त्युत4 चन १६८॥७२१ 
७. सभा तु सा मत्स्यपते : समुद्धामणिप्रवेकोत्तमरत्नचित्ना । इत्यादि। उ १४२ 


१८६ महाभारतकालीन समाज 


है कि पाडु का प्रासादश्रेणी से घिरा सुन्दर प्रासाद बहुत से कक्षो मे विभकक्‍त था। 
घृतराष्ट्र चतुर्थ कक्ष मे रहते थे।* दुर्योधन, दु शासन आदि राजपुत्रों के गृह 
उपकरणो मे मणि, मुक्‍्ता, सोने आदि का व्यवहार ही अधिक हुआ था। प्रत्येक 
प्रासाद मानों कुवेर का भवन था।' 

युद्ध के प्रारम्भ मे दुर्योधन ने जो शिविर बनवाया था, वह देखने मे हस्तिनापुर 
जैसा ही था। शत-शत दुर्ग उत्कृष्ट शिल्पकला के नमूनो रूप मे सुशोभित हो रहे 
थे। बहुत गौर से देखने पर भी शिविर और हस्तिनापुर मे अन्तर निकालना 
कठिन था।* पाडवो की तरफ भी कृष्ण की देखरेख मे कुरुक्षेत्र मे शिविर तैयार 
हुआ था। शिविर को भ्रचुर का&्ठ द्वारा दुराधषे वनाया गया था। प्रत्येक शिविर 
एक-एक वहुमूल्य विमान की तरह दीखता था। सैकडो शिल्पियो ने यथायोग्य वेतन 
लेकर कार्य किया था।* 

किसी समादृत अभ्यागत के आगमन के उपलक्ष्य मे रास्ते मे सभागृह का निर्माण* 
किया जाता था। कृष्ण जब सधि का प्रस्ताव छेकर उपप्लव्य से हस्तिनापुर गये थे, 
तब धृतराष्ट्र के आदेश से रास्ते मे पडते वाली रमणीक जगहो पर अनेकों सभामडप 
बनाये गये थे । मणिमुक्ता जडित मडप, तरह-तरह के आसन, वस्त्र, गध, माल्य 
आदि द्रप्यो से सुसज्जित किये गये थे। विशेषत 'वृकस्थल' गाँव का सभा-मडप 
तरह-तरह के रत्नो द्वारा निर्मित होने के कारण हर एक का मन हर छेता था। 
शल्य को अपने पक्ष मे मिलाने के उद्देश्य से दुर्योधन ने भी रास्ते मे उसी तरह के 
मंडप बनवाये थे।* 

युद्ध मे विजयी होकर योद्धा जब नगर मे प्रवेश करते थे तब खूब चमक दमक 
के साथ नगर को सजाया जाता था। विशिष्ट अभ्यागतों के शुभागमन के अवसर पर 
भी, उनकी अभ्यर्थना के लिये नगर, राजपथ आदि को शुश्र माल्य, तोरण, पताका 
आदि से अलुकृत किया जाता था। अलक्तत राजमार्ग धूप अगुरु आदि की सुगधि 
से सुरभित रहता था। प्रासाद सुगधित द्रव्यो, तरह तरह के पुष्पो, प्रियगु वृक्षों, 

१. पाडुर पुण्डरीकाक्ष* प्रासादेस्प्"ोभितम्‌। इत्यादि। उ ८९११, १२ 

२. शा ४४ वाँ अध्याय। 

शे. न विशेष विजानन्ति पुरस्थ शिविरस्थ वा। इत्यादि। उ १९७१३, 

श्ड 
४. खानयामास परिखा केशवस्तत्र भारत। इत्यादि। उ १५१॥७९-८३ 
५. ततो देशेषु देशेष्‌ रमणीयेघु भागश । 
स्वेरत्नसमाकोर्णा, समाइचकुरनेकशः॥। उ ८५११३-१७॥ उ ८॥९-११ 


शिल्प १८७ 


व साल्य आदि से भूषित किये जाते थे। नगर के द्वारो पर सकेदी कराकर, पुष्पादि 
से सजाकर भरे हुए कलश स्थापित किये जाते थे। घ्वजा, पताकाओ से सुसज्जित 
नगर अभ्यागत के स्वागत की सूचता देता था। सडको पर पाती छिडक कर उन्हें 
शीतल बनाया जाता था। कुरुक्षेत्र के युद्ध के बाद कृष्ण जब द्वारका छौटे तो 
रवतक पर्वत पर उत्सव हो रहा था। उस उत्सव के उपलक्ष्य मे पर्वत की जो साज- 
सज्जा की गई थी वह भी कला-प्रियता का उत्कृष्ट उदाहरण थी।' नाना प्रकार के 
रत्तो से सुशोभित पर्वत रत्तजडित आवरण से आच्छादित जैसा दिखाई देता था। 
सुवर्णमाल्य एव पुष्पसाल्य से विभूषित , सुवर्णदीप-बृक्षों से सुसज्जित गिरि का 
अन्धकाराच्छन्न प्रान्त भी दित के समान आलोकित हो रहा था। घटियाँ लगी हुई 
पताकाएँ पुरुषो एवं नारियों द्वारा फहराई जाने के कारण एक विशेष सुर की सूचना 
दे रही थी। नर-तारियो के गान, शब्द से, सुरा मैरेय आदि भक्ष्य-पेय की प्रचुरता 
से, रैवतक उस दिन देवलोक के अपरूप ऐश्वर्य को भी फीका वना रहा था।' 

पटगृह (तंवू )--जलक्रीडा करने के निमित्त दुर्योधन ने गगा के किनारे पट्यूह 
अर्थात्‌ तब रूगवाये थे। एक ही तबू के अन्दर बहुत से प्रकोष्ठो का निर्माण किया 
गया था।* 

उड़प (डोंगी)--अत्यन्त प्राचीन काल मे दीर्घतमा ऋषि को उनके पुत्रो ने 
अपनी माता के आदेश से एक डोगी से वाँधकर गगा मे डुबो दिया था। अत डोगी का 
व्यवहार बहुत प्राचीव काल से चला आ रहा है। लेकिन किन-किन चीजों से डोगी 
बताई जाती थी, इसका कोई उल्लेख महाभारत में नही मिलता। 

मंजूषा--कर्ण के जन्म लेते ही कुन्ती ने एक मोम से लूपेटी हुई मजूषा मे सद्यो- 
जात शिशु को लिटाकर नदी मे बहा दिया था।* 

त्तौका--नौका के दो-चार उदाहरण महाभारत मे मिलते हैं। यमुना नदी पर 


१. अभियाने तु पार्थस्थ नरेनेगरवासिभिः। 
नगर राजमार्गाइवच यथावत्‌ समलूंकझृता:॥ शा रेछ४५-४९) उ 
<६॥१८१ वि ६८२३-२६ 
२. अलंकछृतस्तु स गिरिर्नानारूपेविचित्रितेः३ इत्यादि। अह्ब ५९७५-१५ 
३. ततो जल-विहाराथ कारयामास भारत। 
चैलकसम्बलवेदसानि विचित्राणि महान्ति च॥ इत्यादि॥। आदि १२८ 
३१, ३२ 
४. चद्धबोड़पे परिक्षिप्प गंगायां समवासूजन्‌ु॥ आदि १०४३९ , 
५. संजूषायां समाधाय स्वास्तीर्णायां समन्‍्ततः॥ इत्यादि। चन ३०७६, ७ 
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सत्यवती खिवैये का काम करती थी।' जतुगृह मे आग लगने के वाद पाडव अपनी 
माता कुती के साथ सुरग से निकल कर गगा के किनारे पहुँचे । उसके बाद महामति 
विदुर की भेजी हुई तौका पर बैठकर गगा के दूसरे किनारे पर उतरे। वह नौका 
यन्त्रो व पताकाओ से युक्त, सुदृह व वायुवेग से चलनेवाली थी। तूफान आने पर 
नौका के डूबने की आशका नही थी। यहाँ यन्त्र शब्द किस चीज को लक्ष्य करके कहा 
गया है, यह निश्चित रूप से बताना कठिन है। टीकाकार नीलूकठ ने कहा है कि 
यन्त्र शब्द, तूफान आने पर नौका को ठहराने के लिए जो एक तरह का रूगर डाला 
जाता है उसी की ओर सकेत करता है। पताका का मतलब शायद पाल है। टीका- 
कार ने कहा है कि पाल वाली नौका अगर वायुवेग से भी चले तो उसके अन्दर 
लहर प्रवेश नही कर सकती। सीधे शब्दों मे यह कहना चाहिये कि उस काल मे 
नौकानिर्माण एवं चलाने के सुचारु ढंग से लोग अनभिज्ञ नही थे।'* अर्जुन निवात 
कवचो से युद्ध करने के लिये समूद्र मे गये थे तो उन्होंने पर्वतसदृश उठती तरगो के 
बीच असख्य रत्नपूर्ण नौकाएँ देखी थी। इससे अदाज लगता है कि वे नौकाएँ 
भीषण तरगो मे भी अपना अस्तित्व बचाये रखने लायक उपकरणो से बनाई जाती 
थी। उन्हें सामुद्विक वाणिज्य पोतो के ही एक रूप मे लिया जा सकता है।' 
हरिवश्ञ के विष्णुपव मे वृष्णिवशियों की तरह-तरह की नौकाओ का वर्णन किया 
गया। क्रौच जैसी, शुक जैसी, गज जैसी आदि तरह तरह की नौकाएँ उनके पास 
थी। नौकाओ मे ही बडे-बडे कमरे बनाये जाते थे । उनका रग सोने की तरह चमकता 
था। वृष्णि उन्त नौकाओ पर चढकर समुद्र मे विहार करते थे।* 
पृत्तें-शिल्प--कुएँ, बावडी, तालाब, जलाशय आदि खुदवाना, धर्मझृत्यो मे 
गिना जाता था। श्राद्ध आदि के उपलक्ष्य मे प्रियजनों की सरगति कामना के लिए 
भी ये कार्य किये जाते थे। इन सब कार्यों की ओर लक्ष्य रखना धनिकवर्ग का 


१ शुश्लषार्थ पितुर्नाव वाहयन्ती जले च तामूं। आदि ६३॥६९। आदि 
१०५४८ 

२. ततो वातसहा नाव यन्त्रयुक्ता पताकिनोम्‌। 
ऊम्सिक्षमा दृढ़ा क्ृत्वा कुल्तीमिदमुवाच ह्‌॥ आदि १४१॥५। आदि 
१४९५ सभा० ६५२१ 

३. नावः सहस्रवास्तन्न रत्नपूर्णाः समनन्‍्तत.। वन १६९।३ 

४. ऋौर्चच्छन्दाः शुकच्छन्दा गजच्छन्दास्तथापरे। 
कर्णधारेगृहीतास्ता नाव. कार्त्तस्वरोज्वला:॥ इत्यादि। विष्णु पु० 
१४७ वाँ अ०। 


शिल्प १८९ 


कर्तव्य कहा गया है। इस सबध में बहुत से उदाहरण महाभारत मे मिलते हैं। 
पुराने जलाशय आदि की मरम्मत करवाना या उन्हे उछीचवाना धनियों का आवश्यक 
कर्तव्य माना जाता था।' 
जलयन्त्र--हस्तिनापुर के उद्यान का वर्णन करते हुए एक जलयन्त्र का उल्लेख 
हुआ है। टीकाकार त्तीूकठ कहते है कि वह यन्त्र शतधार जल्यन्त्र था, जिससे पानी 
एक साथ असख्य धाराओ मे निकलकर तुषार की तरह पृथ्वी को आए कर देता है। 
इस थन्‍्त्र को जब चाहे खोला या बन्द किया जा सकता था, इसीलिए यन्त्र को 
“साचारिक” अर्थात्‌ सचार योग्य कहा गया है।' 
काष्ठ शिल्प--जतुगृह बनाने के लिए देवदारु के प्रयोग का उल्लेख मिलता है।* 
लकडी आदि से घर बनाने की व्यवस्था उस काल में भी थी।'* बैठने के लिए काष्ठा- 
/ सेन भी व्यवहार मे लाये जाते थे।" 
वस्त्शिल्प--वस्त्रशिल्प भी उन दिनो काफी उन्नत था, तरह तरह के उत्कृष्ट 
वस्त्र तैयार होते थे। किसी-किसी जगह तो उस शिल्प ने विशेष रूप से उन्नति की 
थी। युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ मे कम्बोज के राजा ने जो वस्त्र उपहार मे दिये थे, 
वह सर्वोत्तिष्ट माने गये थे। भेस के रोओ से बचा “और्ण', चूहो आदि के रोओ से 
वा वैल' एव विडाल के रोओ से बना वार्षदश' आदि अनेको बहुमूल्य वस्त्र वे 
उपहार मे छाये थे।* वस्त्रो के बीच-बीच मे सुवर्ण जाछू भी था। वाह्ली देश में 
(जहाँ सिधु एव शतद्गु नदियाँ मिली है उसका नाम वाह्लीक देश था। (उ० ३९। 
८० नीलकठ टीका) । एवं भारत के वाहर चीन देश मे उस युग मे तरह तरह के 
पशमी, रेशमी व पट्ठवस्त्र तैयार होते थे । विशेषत उनमे रग-बिरगे चित्र बनाये 
जाते थे। ये वस्त्र भेस या हरिण के रोओ से बनते थे। पाट एवं कीटज रेशम के 
१. कृपारामसभावाप्यो ब्राह्मणावसथास्तथा। इत्यादि। आदि १०९।१२॥ 
आदि १२८४१ 
उदिश्योहिषय तेषाउन्च चक्रे राजौद्ध वदेहिकम्‌। 
सभा: प्रपाइच विविधास्तदाकानि च पांडवः ॥ शा ४२४७ जश्ञा ६९४६, ५३ 
« जाहलैप॑न्त्रे: सांचारिकेरपि। आदि १२८।४० 
* वारूणि चेच हि। आदि १४४११ 
* तृणच्छन्नानि वेइसानि पंकेताथ प्रलेपयेत्‌॥। शा ६९४७ 
* रुचिररासनेस्तीर्णाम्‌ काउचनेर्दारवैरपि। उ ४७५ 
* और्णान्‌ बेलान्‌ वा्षदंशान्‌ जातरूपपरिष्कृतान्‌। 
प्रावाराजिनसुरुयांइच कास्बोजः प्रददो बहुनू॥ सभा ५१४३ 


कक ।ुब्र छ&# बाण :ण 
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पद्मवर्ण हजारो वस्त्र युधिष्ठिर को उपहार मे मिले थे। वस्त्र बहुत ही मुलायम थे।' 
कम्बोज के कम्बल भी बहुत प्रसिद्ध थे।' वैराम, पारद, आभीर आदि अभ्यागतो ने 
भी अन्यान्य उपहारो के साथ तरह-तरह के कबलू उपहार मे दिये थे। सिंहलवासी 
आगन्तुको ने युधिष्ठिर को बहुत सी कथरियाँ उपहार मे दी थी।' उल्लिखित 
उदाहरणो मे यद्यपि कपास के बस्त्रो का उल्लेख नही किया गया है, लेकिन कपास 
के वस्त्र बनते ही नही थे, यह नही कहा जा सकता। चूँकि महाराज को उपहार 
देना था, अत देनेवाले अपने-अपने देश की उत्कृष्ट वस्तु ही देते इसमे सन्देह नही है। 
एक जगह कहा गया है कपास के नही, ऐसे” अनेको प्रकार के मसृण कपडे उपहार 
में दिये गये थे। इस उक्ति से पता चलता है कि कपास के वस्त्र नित्यप्रति के व्यवहार 
के लिए होते थे, इसी कारण उनके बारे मे विशेष कुछ नही कहा गया है। लोग 
अपनी-अपनी रुचि के अनुसार सफेद, लाल, नीले विभिन्न रगो के वस्त्र पहनते थे। 
(वस्त्राभूषण प्रवध देखिये) । युधिष्ठिर के यज्ञ मे सिंहल से जो लोग आये थे 
उन्होने मणिजडित वस्त्र पहन रखे थे।' हाथीदाँत व कपडे को मिलाकर एक तरह 
की गुडिया बनाई जाती थी, इसका सिर्फ एक जगह उल्लेख हुआ है।* 

भीम के पूर्वी भारत के विजय वर्णन मे देखा जाता है कि उन्होने बगाल के पुड़, 
(उत्तर बग) ताम्रलिप्त (तामलूक) कवेटठ, सूक्ष्म (दक्षिणराढ) आदि स्थानों पर 
विजय प्राप्त करके लौहित्य अर्थात्‌ ब्रह्मपुत्र नदी से आगे बढना शुरू किया। वहाँ 
स्लेच्छराजाओ को युद्ध मे पराजित करके, उनसे अनेको तरह के कर लिये। पूव् से 
चदन, अगुरु, वस्त्र, मणि, मुक्ता, कम्बल आदि असख्य वस्तुएँ प्रचुर मात्रा मे उन्हे 
उपहारस्वरूप मिली थी। उससे अनुमान होता है कि घन-सम्पदा एवं वस्त्र, कम्बल 
आदि के शिल्प मे पूर्व अर्थात्‌ बगाल व आसाम भी' कम नही था ।" उत्तर कुरु जीतने 


१. «« « वाहूलीचीनसमुद्भवम्‌। 
ओणणज्च शफवच्चेच पटज कीटज तथा॥ इत्यादि। सभा ५१॥२६, २७ 
वासो रक्‍्तमिवाविकम्‌। श्ञा १६८२१ 

» फाम्बोजः प्राहिणोत्तस्से पराध्यनिषिकस्बलानू। सभा ४९१९ 
शतशदच फुथास्तत्र सिहला ससुपाहरनुं। सभा० ५२३६ 
कस्ब॒लान्‌ विविधाइ्चव। सभा ५११३ 

.. इलक्ष्ण वस्त्रमकार्पाससु। सभा ५१॥२७ 

» सवृता भणिचीरेस्तु॥ इत्यादि। सभा ५२३६ 

» पाउचालिका। वि ३७॥२९॥ नौरूकठ देखिये। 

» सभा ३० वाँ अध्याय। 


न्ध्ण्य्ण 
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पर अर्जुन आदि को भी काफी चीजे मिली थी। उसमे भी वेहूंपूल्य बेस) जार्सरण 
क्षौम, चर्म आदि थे। 538 

सहदेव दक्षिण की तरफ गये थे। उन्होने भी पाड्य, केरल, आशध्र, कलिग, 
उष्ट्रकूणिक आदि जगहो को जीता था। उन्हें भी उपहार स्वरूप काफी चन्दन, 
अगुरु, बहुमूल्य आमरण, वस्त्र, मणि आदि मिले थे। मरूय व दर्दुर देशवासियों ने 
सुगधित द्वव्य व तरह-तरह के महीन कपडे उपहार मे दिये थे।* 

नकुल ने पदिचम भारत के पचनद, अमरपव॑त, उत्तरज्योतिष, दिव्यकूट आदि 
स्थानों को जीतकर काफी धनरत्व इकट्ठा किया था। नकुल को मिली वस्तुओ में 
वस्त्र का उल्लेख नही है। काम्बोज के वस्त्र, कम्बल आदि की सुन्दरता का पहले ही' 
उल्लेख किया जा चुका है। 

इत सब वर्णनों से पता रूगता है कि भारत के हर प्रदेश मे तरह-तरह के वस्त्र 
तँयार किये जाते थे। किसी-किंसी प्रदेश को इसके लिये विशेष रूप से प्रसिद्धि प्राप्त 
थी। राजसूय मे सिंह, चीन आदि देशो के उपहारो की बहुलता से ऐसा प्रतीत होता 
है कि प्रत्येक देश में प्रयोजनीय वस्त्रादि द्रव्य पर्याप्त मात्रा में उत्पन्न किये जाते थे। 

धार्मिक अनुष्ठात से देशज वस्त्रादि--पाडु का शव इमशान पर छे जाने पर 
स्तान आदि कराया गया फिर नाना प्रकार के गधघ द्रव्य लगाकर उसे अच्छी तरह 
सफेद वस्त्र से आच्छादित किया गया। इस वर्णन मे वस्त्र के लिए एक और विशेषण 
का प्रयोग हुआ है। वह है--देशज'।' देश में बने शुक्ल वस्त्र द्वारा शव को ढका 
जाता है। यहाँ देशज"' -का अर्थ परिधानयोग्य है। जिन प्रदेशों मे उत्कृष्ट वस्त्र बनते 
थे, उनके लिए भी दिश' शब्द का प्रयोग हो सकता है। लेकिन शब्द की अभिधा से 
यह अर्थ प्रकट नही होता। चीन सिंहल आदि देशों से भी नाना प्रकार की वस्तुएँ 
भारत में जाती थी। यूधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ मे आये उपहारो मे इसका 
अनुमान रूगाया जा सकता है। भारत में भी हर प्रदेश में वस्त्रादि शिल्प का 
प्रसार कम नही था, यह पहले ही, कहा जा चुका है। अतएवं स्वेसाधारण के 
लिए असम्भव होने पर भी राजपरिवार के लिये दूसरे देशो के उत्कृष्ट वस्त्रो का 
सग्रह करना मुश्किल नहीं था, यह अनुमान सरलता से रूगाया जा सकता है। 


१. ततो दिव्यानि वस्त्राणि दिव्यान्याभरणानि च। 

क्षोमाजिवानि दिव्यानि तस्य ते प्रददुः करमु॥ सभा २८१६ 
२. सलयाहूदू राच्वेव चन्दनागुरुसझचयान्‌। 

सणिरत्तानि भास्वन्ति काञचनं सुक्ष्मवस्त्रकम्‌॥ सभा परारेड 
३. अथैन देशजेः, शुवलेव्यासोभिः समयोजयनु॥ आदि १२७२० 
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लेकिन पारलौकिक कृत्य आदि घार्मिक अनुष्ठानों मे अपने देश के बने वस्त्र का 
व्यवहार करना अधिक पवित्र समझा जाता था कि नही, यह सोचने की वात है। 
दिशज' शब्द की सार्थकता वनायी रखी जाय तो सबसे पहले यह अर्थ हमारे 
दिमाग में आता है। मुलायम, कमनीय एवं वनात्रठ आदि की तरफ देखा जाय 
तो कम्बोज के वस्त्र उस काल मे प्रसिद्ध थे। तब भी थायद इन्द्रप्रस्थ व उनके 
निकंटवर्ती स्थानों मे बनने वाले वस्त्र के लिये ही दि्ज' शब्द का प्रयोग हुआ है। 

छींका--छीके का उल्लेख भी दो एक जगह हुआ है, छेकिन उसकी निर्माण- 
प्रणाली के वारे में कुछ भी पता नहीं छंगता।' 

मधु (फलज, वृक्षज, पुष्पज)--वैराम, पारद, अहीर, कितव आदि पव॑त- 
जातीय अभ्यागत राजसूय यज्ञ मे उपहार स्वरूप जो द्रव्य छाये थे उनमे फलो से वना 
मसध्‌ ही प्रधान था। फलो के नाम व बनाने की प्रणाली के सम्बन्ध में कुछ भी पता 
नही लगता! वृक्षों के रस से एक तरह की शराव वनाई जाती थी, जिसका ताम 
मिरेय' था। वृक्ष के नाम व निर्माणप्रणाल्ली का उल्लेख नही किया गया है। हिमा- 
लय की तराई से आये हुए पहाडी अभ्यागत स्वादिष्ट पुप्पमथु छाये थे। (आजकल 
भी जासाम के खसिया पहाडी प्रदेश मे सन्तरे का गहद मिलता है।)' 

शिल्परक्षा के लिये राजा का कर्त्तव्य-जिन शिल्पो का नाम स्पष्ट रूप से महा- 
भारत मे मिलता है उन्ही का वर्णन यहाँ इस प्रबंध मे किया गया है। युद्ध मे व्यवहृत 
होने वाले दस्त्रादि के वारे मे दूसरे प्रवध मे कहा जायगा। देश मे शिल्प की दिन- 
प्रतिदिन उन्नति हो, इस ओर राजाओं का विभेष रूप से लक्ष्य रहता था। राजघर्म 
के वर्णन मे कहा गया है कि शिल्पियों को उपयुक्त वृत्ति देना, उनका पोपण करना 
राजाओ का आवश्यक करत्तंव्य है।' राजसभा मे शिल्पियों का यथेष्ट सम्मान किया 
जाता था। धनाढथो द्वारा उत्साहित होकर वे अपनी-अपनी कला की उन्नति में 
दत्तचित्त रहते थे। दरिद्र शिल्पी अर्थाभाव से दुखी न हो, यह ख्याल रखना राजाओ 
के धर्म मे गण्य था। कम से कम चार महीने का पारिवारिक खर्च चलाने लायक 
वेतन एवं शिल्प के उपकरण राजकोप से दिये जाते थे। शिल्पियो मे कोई-कोई 
राजधानी मे ही स्थायी रूप से रहने की व्यवस्था कर लेता था।* 


१. शेक्‍्य काञचन भृषणम्‌॥ सभा ५३॥९ 

२. फलज सघु। सभा ५१॥१३॥ मैरेयपानानि। वि ७२२८ 
हिमवत्पुष्पजच्चेब स्वादु क्षौद्र तथा बहुन॥ सभा ५५ 

३. शिल्पितल. ख्वितानु। सभा ५७१ 

४. यत्रेदच परिपूर्णानि तथा शिल्पिघनुर्धरेः। सभा० ५३६ 


शिल्प १९३ 


धनी शिल्पियो से कर-वसुली--शिल्प के द्वारा जो धनी हो जाते थे, उन्हे शिल्प 
की आय का एक हिस्सा राजकर के रूप मे देना पडता था। राजा भी उनके शिल्प 
के उचित पारिश्रमिक, उन्नति, प्रसार आदि का पूरा ख्याल रखता था। अच्छी 
तरह जाँच पडताल करने पर जिनकी आय अधिक लगती थी, उन्ही से कर 
लिया जाता था। किन्तु कर की रकम निश्चित करने मे इस वात का पूरा ध्यान 
रखा जाता था कि शिल्पी पर अनावश्यक वोझ न पडे। धन की अधिक लालसा से 
कही शिल्प का मूलोच्छेद ही न हो जाय, इस ओर सतक दृष्टि रखने के लिए राजाओं 
को जगह-जगह उपदेश दिया गया है। केवल बहुत ही धनादूय शिल्पी को छोडकर 
दूसरे शिल्पियो से कर वसूल करना बिल्कुल निषिद्ध था।' 

शिल्प का समादर--देश मे शिल्प वहुत ही समादुत था, इसका प्रमाण उल्लि- 
खित प्रत्येक वर्णन में मिलता है। शिल्प की रक्षा का भार धतियो के ऊपर होते हुए 
भी साधारण जनता इसके प्रति विल्कुल ही उदासीन नही थी। सभापर्व में युधि- 
प्ठिर के राजसूय यज्ञ मे जिन लोगो के अपने-अपने श्रेष्ठ शिल्प का नमूना पेश करने 
का उल्लेख मिलता है, उन्होने किसी की प्रेरणावश ऐसा किया था, इसका कोई 
प्रमाण नही मिलता। अतएव यह कहा जा सकता है कि उत सब वस्तुओ के निर्माण 
के लिये समाज पूरी तरह उत्कठित था। युद्ध के शस्त्र आदि केवल देश के शासक- 
वर्ग के आदेश से एवं मणि मुक्ता के अछकार आदि केवल घनियो के निमित्त अवश्य 
बनते थे, लेकिन गुहादि स्थापत्य शिल्प, प्रयोजनीय लौह एवं कास्यशिल्प व वस्त्रादि 
धरनी-दरिद्र सवको समान रूप से प्रयोजनीय थे। अत इनकी उन्नति के मूल में 
राज्यगणासन की सहानुभूति होते हुए भी वास्तव मे असाधारण समाज ही इनका खष्टा 
था। जनसाधारण के आग्रह, प्रयोजन एवं उत्साह से इनकी सृष्टि, प्रसार एव 
उन्नति फलीभूत होती थी। पहाडी जातियों में भी वस्त्र, कम्बल, चरम, कुथ आदि 
के शिल्प काफी उन्नत थे। श्रेष्ठ शिल्पी मय को दानव कहने का क्या कारण हो 
सकता है, यह समझ में नही आता । उनका निवासस्थान खाडव॒प्रस्थ था--विया- 
वान जगल मे दानवराज वृपपर्वा के राजदरवार मे उनका बहुत जाना-आना था, 
घया इसीलिए वे दानव कहलाते थे ? मय की कला निपुणता से रूगता है कि उस 


सर्वे-शिल्पविदस्तन्न वासायाम्यगमंस्तदा। आदि २०७४० 
द्रव्योपकरणं किल्चित्‌ सर्वदा सर्वशिल्पितामू। इत्यादि! सभा ५। 
११८, ११९ 
१. उर्त्पत्ति दानवृत्तिज्च शिल्प सम्प्रेष्य चासकृत्‌। 
शिल्प प्रति फरानेव शिल्पिन, प्रतिकारयेत्‌ । इत्यादि। ज्ञा ८७१४-१८ 
१३ 
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काल मे शायद उच्च वर्ग की अपेक्षा साधारण वर्ग या तथाकथित दानव आदि के 
समाज में कलानिषुण छोगो की सख्या अधिक थी। शायद वही स्थापत्य आदि 
शिल्प के गुरु थे। 

क्रषि, वाणिज्य व कल्य की प्रशंसा--अर्थ की प्रशसा करते हुए अर्जुन ने कहा 
है, घर्मं एव काम अर्थ के विना नहीं टिक सकते। यह ससार कर्मभूमि है। कृषि, 
शिल्प व वाणिज्य के अछावा घनोपाजंब का उत्कृष्ट साधन और कुछ नही है। 
अतएव कृषि, शिल्प व वाणिज्य की उन्नति ही समस्त वैपयिक उन्नति का मूल है। 
समाज की आशिक उन्नति का मूल यही तीचो हैं।' 


१. कर्मभूमिरियं राजन्विह वार्ता भप्रद्स्यते। 
कृषिर्वाणिज्यगोरक्ष॑ शिल्पानि विविधानि च॥ इत्यादि। श्ञा० १६७ 
११ १२ 


आहार व साथ 


प्रत्येक प्राणी को शरीर रक्षा के निमित्त आहार करना पडता है, फेकिन 
मनुष्य का आहार केवल घरीर रक्षा के निमित्त नही होता। आहार के साथ मन 
का अदुभूत सबंध है, मच पर खाद्य का प्रभाव बहुत अधिक पड़ता है । 

प्रकृतिभेद से खाद्यमेद--जों खाद्य वस्तुएँ आयू, सत्व, वर, आरोग्य, सुख 
व प्रीतिवक होती हैं, जो स्वादिष्ट, रसीछी एव मनपसद होती है, वही सात्विक 
प्रकृति के लोगो को प्रिय होती हैं। कटु, अम्ल, लवण, मिर्च आदि तीखे रस रहित 
रुक्ष एव विदाहफ साथ पदाय तामस प्रकृति के लोगो को प्रिय होते है।! एक जगह 
यह भी कहा गया है कि आहार मे सयम रखने से पाप का क्षय होता है। पाप हो 
या पुण्य लेकिन यह अवश्य सत्य है कि आहार मे सयम रखने से शरीर स्वस्थ रहता 
है एवं अनेक व्याधियों से छुटकारा मिल जाता है। शरीर व मन के 'अनुकूल खाद्य 
अ्रहण का उपदेश देने के लिये ही यह उक्तियाँ कही गई है।' 

आहार मे क्षुघा प्रधाव सहायक--यह कहावत वंगला व अँग्रेजी दोतो भाषाओं 
मे प्रचलित है। महाभारत मे कहा गया है कि अगर भूख लगी हो तो खाद्य से अहचि 
नही होती, वह स्वादिष्ट लगता है ।' 

फेवल दो बार भोजन करने का विधान--साधारणत दिन में एक बार व 
रात को एक वार, उस तरह दो वार भोजन करने का नियम था। कोई-कोरई्ड तीसरे 
बवन भी साता था। जो दिन में केवल दो वार आहार छेते थे, उन्हे तदोपवासी' 
कहा जाता था ।' सिर्फ दो बार खाने की प्रणसा एवं गुणगान से ऐसा प्रतीत होता है 


१. आयुः सत्त्ववलारोग्य--सुसप्रीतिविवर्द्धनाः 

रस्याः स्तिग्घा: स्थिरा छुचा बआाहाराः सात्विकप्रिया:॥ इत्पादि। 

भीणप्प ४९१८-१० 

णाहारनियमेनात्य पाप्ना शाम्यति राजस-। ज्ञा २१७१८ 

« क्षुत्‌ स्थादुतां जतयति। उ ३४४५० 

डे, साथ प्रातमेनुप्याणामशनं. देवनिर्मितस्‌ । 
चान्तरा भोजन दुष्दमुपवाती तथा भवेतू ॥ शाति १९३॥१० बनु 
९१३॥१०१ लनु १६२४० 


जम 
0 
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कि उस समय भी साधारण समाज मे दो वार खाने का नियम प्रचलित नही हुमा 
था। अगर प्रचलित होता तो इतनी प्रशसा करने का क्या कारण होता ? 

घान व जौ प्रधान खाद्य--खाद्य मे जौ व धान प्रधान थे। भोजन के प्रसग 
मे हर जगह अन्न का जिक्र हुआ है। जौ से क्या चीज व किस तरह वनती थी, यह पता 
नही लगता ।' 

दूसरे खाद्य--गुड, दही, दूध, घी, तिल, मछली, मास, अनेको प्रकार के साग, 
तरकारी आदि खाद्यो के नाम उल्डिखित हुए हैं। हरिवद मे एक जगह तरह-तरह 
के खाद्यो का उल्लेख मिलता हैं। अचार, तरह-तरह के खट्टे पदार्थ एव शर्वत का 
वर्णन भी वहाँ मिलता है ।* 

माससक्षण की निन्‍दा व विधान--मासभक्षण की निन्‍्दा भी है और उसका 
विघान भी। लेकिन ऐसे देखा जाता है कि प्राय सभी मास खाते थे। निन्‍दा करते 
हुए कहा गया है कि जो प्राणी का मास खाकर अपने शरीर की वृद्धि करना चाहते 
हैं, वे बहुत ही क्षुद्र एव नृशस होते है। जो मास खाने के लिये प्राणिह॒त्या करते है, 
वे भी दूसरे जन्म में निहत होते हैं।' 

दूसरी तरफ मासमक्षण के उदाहरण भी महाभारत में कम नही हैं। ब्राह्मण 
भी मास खाते थे। युप्रिप्ठिर ने अपने राजसूय यज्ञ मे ब्राह्मणो को वराह एव हरिण 
का मास दिया था। अपने वनवास काल में पाडव फलमूल एवं मास खाकर ही 
उदरपूत्ति करते थे । मास ही उनका प्रधान खाद्य था।" धृतराप्ट्र ने ईर्प्या मे 
जलते हुए दुर्योधन से पूछा था, “मासभात (पुलाव) खाते हो, तब भी तुम दिन-अ्रति 


१. ब्लीहिसस यवाइच। अनु ९श३३, डंडे 
यत्‌ पृथिव्या ब्रीहियवमू। आदि ८५१३ 

२. अपूपा विविधाकारा शाकानि विविधानि च। इत्यादि। अनु ११६२ 
शालीक्षुगोरस । इत्यादि! अइब ८५॥२१ 
सासानि पक्‍वानि फलास्लिकानि। इत्यादि। हरि, विष्णु पु १४८ 
वाँ अ०। 

३. स्वमास परमासेन यो वद्धंय्रितुमिच्छति। 
नास्ति क्षुद्रतरस्तस्मात्‌ स नृश्डसतरो नर.॥ इत्यादि। अनु ११६ 
११-३६॥। 

४, मासेर्चाराहहारिण । इत्यादि। सभा ४२ 

५. आहरेयुरिसे येष्पि फलमूलमृगास्तथा। चन २८ 
आरण्पाना मृगानाञ्च सासेर्ानाविधेरपि। वत २६१४३ 
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दिन दुवले क्यो होते जाते हो ?” युधिष्ठिर के अश्वमेध यज्ञ मे सम्रहीत खाद्य 
पदार्थों मे पशुपक्षी भी सम्मिलित थे ।' मौषलूपर्व मे कहा गया है कि अधक व 
वृष्णि वशी राजा वहुत ही मासप्रिय थे।' इन सव उदाहरणो से स्पष्टतया समझा 
जा सकता है कि तत्कालीन समाज में मास का काफी व्यवहार होता था एव वह 
उत्कृष्ट खाद्य माना जाता था। 

बंध सासभक्षण से दोष नहों--मास भक्षण के विरोध मे जो उक्तियाँ मिलती 
है, उतका उद्देश्य मासाहार की निन्‍दा करना नही है, असली उद्देश्य अवैध मासाहार 
की निन्‍दा करना है। महाभारत मे कई तरह के मासों को वैध माना गया है। 
पिततरो की तृप्ति के उद्देश्य से पश्‌ वध करना निषिद्ध नही है, विहित होने के कारण 
वह मास वैध है। विहित मत्रो द्वारा वलि दिये हुए एव ब्राह्मण के उद्देश्य से मारे 
गये पश्‌पक्षी का मास खाना अवैध नही है।' भन्त्र द्वारा शुद्ध किये हुए मास को 
हवि. कहा जाता है। शास्त्र सम्मत मास का आहार दूषणीय नही होता ।* वेदो 
में विहित यज्ञों मे पशु का वध करना निषिद्ध नही है, अत यज्ञादि से निहित पशु 
के मास भक्षण मे भी कोई दोष नही है।” अनुशासन पर्व मे कहा गया है कि 
शिकार से मारे गये पशु का मास खाना भी निन्‍्दनीय नही है, विशेषकर क्षत्रिय 
के लिये। क्योकि वन के समस्त पशुओ को अग्रस्त्य ऋषि ने प्रोक्षित (मन्त्र-सस्क्ृत ) 
कर दिया था। 

अत देखा जाता है कि वैध मासभक्षण उस युग मे भी प्रचलित था , केवल आत्म- 
तृप्ति के उद्देश्य से पशुपक्षी' का वध करके मासभक्षण करना निषिद्ध था।' 


» अदनासि पिशितौदनस्‌। इत्यादि। सभा ४९९ 


» स्थलजा जलजा ये च पशवः। इत्यादि। अह्ब ८५३२ 
» सांसमनेकश:। सौबल ३॥८ 


» त्रीन सासानाविकेनाहुइचतुर्मासं शशेन ह्‌। इत्यादि। अनु ८८५-१० 
- प्रोक्षिताध्युक्षितं मांसं तथा ब्राह्मणकास्यया। इत्यादि] अनु ११५४५ 
अनु० १६१४३ 
६. वेदोक्तेन प्रमाणेव पितृणां प्रक्रियासु च। 
अतोध्त्यया वयामांसमसक्ष्यं मनुरत्रदीत्‌ ॥ इत्यादि | अनु० ११५५२, ५३ 
७. विधिना वेददृष्टेन तद्भुक्त्वेह न दृष्यति। इत्यादि! अनु० ११६१४ 
ओऔषध्यो विरुघइचेव पशवः सृगपक्षिण:। 
अन्नाद्यभूता छोकस्य इत्यपि श्रुयत्ते श्रुति॥ वन २०७॥६ 
८. आरण्पा. सर्वेदेवत्या: सर्वेशः प्रोक्षिता सगा:। अनु ११६१६ 
९. आत्मने पाचयेन्नान्नं न वृया धातयेत्‌ पशून्‌। इत्यादि! वचन राषु८ 
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अभक्ष्य मांस---उल्लिखित वैध मास के अलावा और सब प्रकार के मास 
अभक्ष्य मास माने गये हैं। देवता, अतिथि अथवा पितरो के उद्देश्य से निवेदित 
न्॒ किया हुआ मास वृथामास कहलाता था।' वृथामास भक्षण उस काल में गहित 
था। यहाँ तक कि अगर किसी को शपथ लेनी होती थी तो वह कहता था, “जिसने 
ऐसा काम किया हो, उसने वृथामास खाया हो।” अर्थात्‌ वृुथामास खाना पाप का 
सचय करना माना जाता था हि शास्त्रविहित मास खानेवाले को अमासाशी' 
कहा जाता था।' 

वृथामास भोजन--भोजन आदि के विषय में मनुष्य की अपनी स्वभावजात 
प्रवृत्ति होती है, उपदेश देकर किसी को भी प्रवृत्त नही कराया जाता | निवृत्ति 
के लिये ही उपदेश की आवश्यकता होती है। महाभारत मे जगह-जगह वृथामास 
भ्रक्षण का निषेघ किया गया है, छेकिन तब भी मिथिला के बाजार में मास की 
दुकान पर ग्राहकों की जो भीड दिखाई देती है, उससे तो यही प्रतीत होता है कि 
समाज ने इस निषेध को नहीं माना। अगर माना होता तो वाजार मे मास की 
दुकान नही होती।* 

भांसवर्जन की प्रशंसा--मासवर्जन को पुण्य का हेतु बताया गया है । जो मास 
नही खाते, वे तपस्वी हैं, मुनि हैं, इस प्रकार की बहुत सी उक्तियाँ अनुशासनपरव्वे 
के ११४ वें व ११५ वें अध्याय मे मिलती हैं। यहाँ तक कि सासवर्जन की अश्वमेघ 
यज्ञ से तुलना करके शतमुख प्रशसा की गई है।' इतनी प्रशसा के बावजूद भी 
लगता है समाज में मासभक्षण का प्रचलन बहुत अधिक था। प्रचलन न होता तो 
निवृत्ति के लिये इतने उपदेश नही देने पडते । 

खाद्योपयोगी सास--मन में कुचक्र लिये हुए जब जयद्रथ वन मे पाचाली की 
कुटिया के दरवाजे पर उपस्थित हुआ तो द्रौपदी ने समागत अतिथि की यथापूर्वक 
अम्यर्थना करके कहा, “मेरे पति शिकार के लिये गये हुए हैं, उनके लौटने पर आपको 


| 

१. देवताना पितृणाञच भुड्क्ते दत्त्वापि यः सदा। 

यथाविधि ययाक्षाद्ध न प्रदृष्यत्ति भक्षणात्‌॥ वन २०७१४ 
* वृथामासाशनदचास्तु+ अनु० ९३१२१ 
« अभक्षयन्‌ वृथामांसममासाशी भवत्युत॥ अनु० ९३१२ 
,, वन २०६ वाँ अध्याय। 
» यो यजेताइवमेथेन मासि मासि यतत्नतः। 

वर्जयेन्मधुमासञच समसेतद्‌ युधिष्ठिर। अनु० ११५१० 


डा & कण २० 
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त्रैणेय, पृषत, न्‍्यंकु, हरिण, शरभ, जश, ऋक्ष, रुर, शम्बर, गवय, मृग, वराह, महिष 
व दूसरे पश्‌ दिये जायेंगे।”' 

पक्षी का मास भी भक्ष्य था। युधिष्ठिर के अश्वमेध यज्ञ मे जरायुज, अडज 
आदि कोई भी नही छूटा था।' जिन प्राणियो के पाँच नाखून होते है उत्तमे खरगोश, 
साही, गोह, गेंडा व कछुआ खाद्योपयोगी माने जाते ये ।' किसी खास अवसर पर 
मास काफी सग्रह किया जाता था। युधिष्ठिर के राजसूय एवं अश्वमेघ यज्ञ मे और 
अभिमन्यु की शादी मे मास प्रचुर मात्रा मे इकट्ठा किया गया था। हरिण एवं 
बराह का मास ही अधिक प्रचलित था।' 

मांस का व्यवहार ही सबसे अधिक--सव खाद्यो मे मास का व्यवहार ही 
सबसे अधिक होता था। भोज व्गरह के प्रसग मे मास का वर्णन ही विस्तृत रूप से 
हुआ है। यहाँ तक कहा गया हैं कि विराटपुरी मे जब भीम रसोइये के रूप मे थे 
तो वे भी चारो भाइयो को सबकी नजर वचाकर मास ही अधिक दिया करते थे ।* 
घनी परिवारों में खाद्य वस्तुओ में मास का व्यवहार ही सबसे अधिक होता 
था।' 

सछली--मछली का प्रचकन उतना नहीं था। मास की अपेक्षा मछली का 
उल्लेख बहुत कम मिलता है। कहा गया है कि मान्धाता ने ब्राह्मणो को रोहित 
मछली दान मे दी थी।* पितृकृत्य मे मछली का व्यवहार देखने मे आता है। महाभारत 
में लिखा हुआ है कि श्राद्ध मे अगर मछली का दान दिया जाय तो पितर 
दो महीने तक परितृप्त रहते हैं। जित मछलियो पर शल्क (चोई) नहीं होते 
बे ब्राह्मण के लिये अखाद्य बताई गई है। इससे प्रतीत होता है कि ब्राह्मण के अलावा 


१. त्रेणेयान्‌ पुषताज्यंकून्‌ हरिणान्‌ शरभन्‌ शज्ञान्‌। इत्यादि। वन २६६। 
१४, १५ 

२. जरायुजाण्डजातानि। इत्यादि। अरव ८५३४ 

३. पञ्च पजञ्चनखा भक्ष्या ब्रह्मक्षतरस्प वे विद्ः। 
ययाशास्त्र प्रमाणन्ते साभक्ष्ये मानसं कथाः॥ शान्ति १४१७० 

. सांसेवाराहहारिणेः॥ सभा ४२ 

« भीमसेनो४पि मांसानि भक्ष्यणि विविधानि च। विराट १३७ 

« आहयानां सांसपरमस्‌। उद्योग ३४४९ 

» अददद्‌ रोहितान्‌ मत्स्पान्‌ ब्राह्मणेम्यो विज्ञाम्पते। द्रोण ६०१२१ 
शांति २९९१ 

- हो सासो तु भवेतृप्तिमत्स्ये. पितृगणस्य हु। अनु टटाप 
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दूसरे लोग सब तरह की मछलियाँ खाते थे, ब्राह्मण केवकू शल्क वाली बछली ही 
खाते थे।' ' 

स्वादिष्ट द्रव्य अकेले खाना उचित नहीं--खाने के बारे मे और भी कई उपदेश 
दिये गये हैं। साधारण खाद्य वस्तुओ को छोडकर कोई विश्येष स्वादिष्ट चीज पहले 
किसी दूसरे को खिलाये बिना स्वय खाना निन्‍दा का विषय माना गया है। मह॒धि 
ने तो इसे पापजनक तक कह डाला है। खीर, खिचडी, मास, पिष्टक (पिठ्ठी 
की रोटी) आदि स्वादिष्ट चीजें अकेले-अकेले नही खानी चाहिये ।' 

परिवार से सबका एक सा खाना--परिवार के दूसरे लोग, अतिथि व नौकरो 
के लिये जो भोजन बने वही कर्त्ता को खाने का विधान महाभारत मे बताया है । 
अपने स्वय के लिये अछग कुछ बनवाना निषिद्ध माना गया है।' देवता, पितर 
एवं परिवार के है लोगो को जो भोजन कराकर बाद मे स्वय करे उसे, विघसाशी' 
की सज्ञा दी गई है। सबके खाते के वाद बचे हुए भोजन को 'अमृत्त' कहा गया है। 
केवल अपने खाने के निमित्त भोजन वनाना निषिद्ध बताया है।' 

योगियो का आहार--विभिन्न श्रेणी के लोगो के लिये आहार की मी विभिन्न 
व्यवस्था थी। योगियो को कण, पिण्याक, यापक व फलमूल खाने के लिये कहा 
गया है। स्तिग्ध पदार्थों के लिये निषेध बताया है।' ऋष्यश्टगोपाख्यान मे सुनियो 
के खाद्योपयोगी कई आरण्यक फलोका उल्लेख मिलता है। मह॒पि ऋष्यश्यग समागता 


१. अभक्ष्या ब्राह्मणमंत्स्याः इल्कयें चे विवजिता:। ज्ञान्ति ३६२२ 

२- सयाव छूसरं मास दाष्कु्लीं पायल तथा। 
आत्मार्थ न भ्रकतंव्य देवार्थन्तु प्रकल्पयेत्‌॥॥ अनु १०४४१। शाति 
३६॥३३-३५। ज्ञाति २२८६३ 
एका स्वादु समइनातु॥ अनु ० ९३३१३१॥ अनु ९४३८॥२१॥ उद्योग 
३३।४५ 

३. अतिथीताज्च सर्वेषां प्रेष्याणा स्वजनस्थ च। 
सामान्य भोजन भृत्येः पुदषस्य प्रवास्थते॥ शान्ति १९३१९ 

४. देवेस्यश्च पितृस्यक्च सश्चितेम्यस्तथेव च। 
अवशधिष्टानि यो भुड्क्ते तमाहुविधसाशिनम्‌ ॥ अनू ९३॥१५ 

५. अमृतं केवल भुड्क्ते इति विद्धि युधिष्ठिर। अनू ९३१३ 
भुज्जते ते त्वघं पापा ये पचन्त्यात्मकारणात्‌। भीष्म २७॥१३ 

६- कणाना भक्षणे युक्‍तः पिष्याकस्थ च भारत। इत्यादि॥। --शान्ति 
३००४३, ४४ 


आहार द खाद्य २०१ 


वेश्या की अभ्यर्थना करते हुए कहते है, तुम्हे पके हुए भल्‍लातक, आमलूक, करूपक, 
ईगुद, घन्वन, पीपल आदि दे रहा हूँ, यथा रुचि ग्रहण करो।”' जगली फलफूल 
साधारणत ब्राह्मणों के खाद्यस्वरूप व्यवहृत होते थे। उन्हे ब्राह्मण की सम्पत्ति 
समझा जाता था। जगली फलफूल कोई नष्ट न करे, इस वात का राजा पूरा ख्याल 
रखता था। तिल ब्राह्मणो का प्रधान खाद्य था। वैशाख मास की पूर्णिमा के दिन 
ब्राह्मण को तिहू का दान करने एवं तिल खाने का नियम था।' 

पहाड़ी जातियों का भक्ष्य--पहाडी जातियों के छोग तब तक पाकप्रणाली 
से परिचित नही हुए थे। वह लोग भी फलमूल द्वारा ही उदरपृत्ति करते थे।' 

दूध, दही आदि की श्रेष्ठता--दूध, दही एवं घी का व्यवहार उस काल मे बहुत 
अधिक होता था। अनुशासनपर्व के दानधर्म प्रकरण मे गोदान का माहात्म्य बताते 
हुए दूध की अमृत से तुलना की गई है। दही, दूध एव धी की प्रशसा कई स्थानों पर 
मिलती है ।* 

सोमरस-पान--सोम रस-पान का कोई उदाहरण महाभारत मे नही मिलता, 
लेकिन एक जगह सोमपान का अधिकारी कौन हो सकता है, यह बत।ते हुए कहा गया 
है कि जिसके घर मे तीन साल के लिये पर्याप्त खाद्य सामग्री हो एकमात्र वही सोमपान 
का अधिकारी है। इससे प्रतीत होता है कि बहुत धनी व्यक्तियो को छोडकर जन- 
साधारण के लिये सोमपान की कोई सम्भावना नही थी।"* 

सुरापान--सुरापान की बहुत अधिकता देखने में आती है। अभिमन्यु के 
विवाह में सुरा का काफी इन्तजाम था।' आचार्य शुक्र सुरापान के अम्यस्त 


१. फलानि पक्‍्वानि ददानि तेःहं भल्लातकान्यामलकानि चेव। इत्यादि। 
वन १११॥१३ 
२. वनस्पतीन्‌ भक्ष्यफलान्न छिन्द्रुविषये तब। 
बाह्मणातानू सूलफल धर्मासाहुमंनीषिणः॥ शान्ति ८९१ 
वेज्ञाख्यां पौर्णमास्यान्तु तिलान्‌ दद्याद्विजातिषु। इत्यादि। अनु ६८१९ 
३. फलसूलाशना ये च किराताइचगसंवाससः। सभा ५२॥९ 
४. अमृतं वे गवां क्षीरमित्याह त्रिदशाधिप:॥ अनु ६६४५ 
गवां रसाद्‌ परम नास्ति किब्चित्‌। इत्यादि। अनु ७१॥५१।--अनु 
८३ वाँ अध्याय। 
५. यस्य त्रेवा्िकं भक्‍त॑ पर्याप्त भृत्यवत्तये। 
अधिक चापि विद्येत स सोम पातुमहति ७ श्ञान्ति १६४५ 
६ सुरामेरेयपानानि प्रभूतान्युपहारयन्‌। विराट ७२२८ 


र्ग्र महाभारतकालीन समाज 


थे। असुरो ने उनके शिष्य कच (वृहस्पति के पुत्र) को जलाकर, उसकी भस्म 
शुक्राचायं की सुरा मे मिला दी थी।' वाद मे पता लगने पर शुक्राचायय ने सजीवनी 
विद्या से कच को पुनर्जीवित किया और सुरा के सबंध मे नियम वनाया कि जो ब्राह्मण 
सुरापान करेगा, वह इस लोक व परलोक दोनों मे भ्रष्ट कहा जायगा।' 
बलराम के सुरापान का जिक्र कई जगह हुआ है।' उद्योगपर्व मे एक जगह 
कृष्ण व अजुंन दोनो को शराब के नशे मे मदहोश पाया जाता है। घृतराष्ट्र ने 
सजय को उनके पास दूत के रूप मे भेजा था। सजय से किये गये वार्त्तालाप से 
लगता है कि दोनो ने ही काफी अधिक मात्रा में सुरापन कर रकखा था। वाते 
करकंश एवं अहकारसूचक थी। द्रोणपर्व मे देखने मे आता है कि एक दिन युद्ध 
में जाते समय भीम ने शान्तिस्तवन आदि करके करातक मधु का पान किया, 
फिर द्विगुणित बछ अपने अन्दर महसूस करते हुए प्रस्थान किया।" युद्ध के लिये 
प्रस्थान करते वक्‍त उत्साहवृद्धि के निमित्त मद्यपान करना बहुतो की आदत थी। 
एक दिन सात्यकि को भी भीम जैसी अवस्था मे पाया जाता है।* कोई-कोई शौक 
के लिये भी सुरापान करता था। कामुक कीचक ने द्रौपदी से कहा था---“आओ, 
मेरे साथ मधुकपुष्पज मदिरा का पान करो”।" थदुवश मे सुरा का व्यवहार सबसे 
अधिक होता था। अत्यधिक सुरापान ही यदुवश के ध्वस का कारण था।* खास- 
खास मौको पर भी सुरा का काफी इन्तजाम किया जाता था। महाराज युधिष्ठिर 
के अब्वमेघ यज्ञ मे खाद्य व पेय वस्तुओ की तालिका मे मास व सुरा की ही अधिकता 
वर्णित हुई है ।! अभिजात घरो की कुलवधुएँ भी सुरापान की अभ्यस्त होती थी। 


१ असुरे सुराया भवतोउस्मि दत्तो, 
ह॒त्वा दग्घवा चूर्णयित्वा च काव्य॥ आदि ७दाएप 
२. यो ब्राह्मणोञ्य प्रभतीह फरिचित्‌। इत्यादि। आदि ७६॥६७ 
३. ततो हलूघरः क्षीवों रेवतीसहित. प्रभु । आदि २१९॥७-आदि २२०॥ 
२०। उद्योग १५६१९ 
उभी भध्वासवक्षीवावुभो चन्दनरूपिती। इत्यादि। उद्योग ५९५ 
» आलम्य मंगलान्यष्टो पोत्वा करातक मघु। इत्यादि । द्रोण १२५१३, १४ 
तत स मधुपर्काह पीत्वा कैछातक मधु। द्रोण ११०६१ 
एहि तत्न मया साद्ध पिवस्व मधुमाथवीं। विराट १६३ 
- मद्य मासमनेकश'। इत्यादि। सौपल ३॥८-३२ 
« एवं वभूव स यज्ञों घर्मराजस्प घीमत । 
वह्ुन्नवनरत्नौध॒सुरामेरेयसागरः॥ अइबव ८९३९ 


डी (४ ७कओ ८० « 


आहार व खाद्य २०३. 


कृष्ण व अजूत जब जलक्रीडा के लिये यमुना तीर पर गये थे तो उत्तके साथ द्रौपदी, 
सुभद्रा आदि कुलवधुएँ भी गई थी। कोई खुशी मे नाच रही थी, तो कोई हँस रही 
थी, कोई-कोई उत्कृष्ट सुरा का भी पान कर रही थी।' मत्स्यराज की महिषी 
सुदेष्णा प्यास बुझाने के लिये सुरापात किया करती थी। सुरा छाने के बहाने से 
ही उन्होंने द्रोपदी को कीचकालय से भेजा था।' अभिमन्यु के शव से लिपटी' 
शोकाकुल उत्तरा को देखकर गाघारी ने विछाप करते हुए कहा था, माध्वीक सुरा 
के नशे मे बेहोश होकर भी जो उत्तरा पति का आलिंगन करने मे शर्माती थी, वही 
उत्तरा आज सबके सामने पति से लिपटी पडी है।” इस विलापोक्ति से भी पता 
लगता है कि धनियों के अन्त पुर में भी प्राय. सभी सुरा से परिचित होते थे । 
सम्भवत विलासिता के श्रेष्ठ उपकरणों मे सुरा भी ग्रहीत होती थी। साधारण 
समाज में भी किसी-किसी महिला के मद्यपान का उदाहरण मिलता है। 

सुरापान को निन्‍दा--समाज मे सुरापान का काफी प्रचकून होते हुए भी कई 
जगह उसकी निन्‍दा की गई है।' कर्ण व शल्य में जब पारस्परिक कलह हुई, 
तव कर्ण ने मद्रदेश की महिलाओ के सुरापान का जिक्र करके शल्य को ताना मारा 
था। निन्‍्दनीय उक्तियाँ देखने से लगता है कि सुरापान व वृथामासभोजन 
सामाजिक दुष्कृतियों मे गण्य थे । 

गोमांस अभक्ष्य--महाभारत के काल मे गोहत्या निषिद्ध थी। गोहत्या पाप 
बताई गई है।* 

बहुत प्राचीन काल से गोहत्या--प्राचीनकाल में गोमास भक्षण के बहुत 
उदाहरण मिलते है। महाभारत मे भी दो-तीन जगह प्राचीन युग मे गोमास भक्षण 


१. कारिचत्‌ प्रहष्ठा ननृतुद्चुकुशुश्च॒ तथा पराः। 
जहसुश्चापरा नायें: पपुदचान्या वरासबम्‌ ॥ आदि २२२२४ 
२- अप्रेषीद्राजपुत्नी मां सुराहारीं तवान्तिकम्‌। 
पानसाहर से क्षिप्र॑ं पिपासा सेति चान्रवीतृ॥ विराद १६४ 
« लज्जसाना पुरा चैन साध्वीकमदसूच्छिता। इत्यादि। स्त्री० २०७ 
« सा पीत्वा मदिरां मत्ता सपुत्रा सदवि्वलुला। आदि १४८८ 
५. सुराच्तु पीत्वा पततीति शब्दः। शांति १४१॥९०॥ ज्ञांति १६५३४। 
उद्योग रषा३४। कर्ण ४५२९ 
६- वासांस्युत्सज्य नृत्यन्ति स्त्रियों या मद्यमोहिताः ॥ कर्ण ४०३४ 
७. वाक्पारुष्य गोवधो रात्रिचर्या। इत्यादि। कर्ण ४डपा२९ 
न चासां सांसमइनीयाद्‌ गवां पुष्ठि त्थाप्नुयात्‌। अनु ७८॥१७ 


न्<द्‌्ब्च्ण 


र्ण्ड महाभारतकालीन समाज 


के उदाहरण मिलते है। रन्तिदेव के उपाख्यान मे कहा गया है कि वे रोज दो हजार 
गौओ का वध कराते थे और वह मास दान करते थे। इस दान के कारण ही रन्तिदेव 
की कीति चारो ओर फैली थी।' अतिथि एवं अभ्यागत के सम्मान मे पाद्य, 
अर्ध्य आदि के साथ गौ भी दी जाती थी। हत्या की वात कही भी नही कही गई है, 
वरन्‌ गोरक्षा का उपदेश ही दिया गया है। जनमेजय के सर्पयज्ञ करने का पता लगने 
पर व्यासदेव जब वहाँ पहुँचे तो जनमेजय ने मह॒षि की यथोचित अभ्यर्थता करके 
गाय भी दान की। महषि भी सव कुछ लेकर चले आये और गाय का पालन-पोषण 
करने लगे । अतिथि को उपहार स्वरूप गोदान करने के उदाहरण महाभारत 
में सर्वत्र मिलते हैं। सम्भवत सम्मान प्रदर्शन के निमित्त यह रीति समाज में 
प्रचलित थी [! 

अखाद्य--ख़ाद्याखाद्य के सबध मे महाभारत में कई विधिनिषेध मिलते हैं। 
उससे उस काल के लोगो की रुचि का कुछ अन्दाज लगता है। गाय, छोटे पक्षी, 
इलेष्मातक, कछुए के अलावा दूसरे चतुष्पद जलचर जीव, मेढक, गिद्ध, हस, गरुड, 
चेकवा, जलकुक्कुट, बगुला, कौवा, मद्‌गु, वाज, उल्लू आदि अभक्ष्य बताये 
है। मासाहारी पशु व दाँत वाले पशु भी अभक्ष्य बताए हैं। प्रसव के बाद दस दिन 
तक गाय का दूध पीने का निषेध किया है। मनुृष्य एवं मृगी का दूध भी अग्राह्म 
बताया है। 

अन्नग्रहण में विधिनिषेध--अन्नग्रहण के बारे मे भी कई नियम वर्णित हुए 
हैं। प्रेत श्राद्ध का अन्न, सूतिका का अन्न व अशौची का अन्न अभक्ष्य बताया है। 
ब्राह्मण के लिये क्षत्रिय, वैश्य एव शूद्र का अन्न ग्रहण करना भी अनुचित कहा गया है। 
क्षत्रिय का अन्न तेज का नाश करता है एव शूद्र का अन्न ब्राह्मणत्व नष्ट करता है। 
ऐसे ब्राह्मण के क्षत्रिय का अन्न प्रहण करने के बहुत उदाहरण मिलते है। द्रौपदी 
अपने हाथ से खाना बनाकर कब्लाह्मणो को खिलाती थी। राजा ऐौष्य ने उतक को 


१. उक्षाणं पक्‍त्वा सह ओदनेन ! इत्यादि। वन १९६२१ 
अहन्यहनि वध्येते हें सहल्ने गवा तथा। वन २०७९ 
२. पाद्यमाचमनीयव्च अर्ध्य गाञजच विधानत:।॥ 
पितामहाय क्ृष्णाय तवर्हाय न्यवेदयेत। इत्यादि। आदि ६०१३, (४ 
» सभा २१॥३१। उद्योग ८।२६। उद्योग २५१२६। शान्ति ३२६५ 
४. अनड्वा मृत्तिका चेव तथा क्षुद्रपिपीलिकाः। इत्यादि। शान्ति १६। 
ड) 9... 


नए 
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अन्न दान दिया था। और भी कई लोगो के अन्न को लेने का निषेध किया गया है। 
सुनार, पतिपुत्रहीना नारी, सूदखोर, वेश्या, दुश्चरित्रा स्त्री, स्त्री के वशीभूत 
पुरुष, भग्तिषोमीय यज्ञ करने वाला, यजमान, कजूस, बढई, चमार, धोबी, चिकित्सक, 
राक्षमोपासक, चित्रकार, स्त्रीजीवी, परेवित्ति, बन्दी, जुआरी आदि का अन्न 
अग्राह्म बताया है। चिकित्सक का अन्न विष्ठा एव गणिका का अन्न मूत्र के समान 
कहा गया है। शिल्पी का अन्न छेता भी निन्‍्दतीय माना गया है। जो विद्या के 
द्वारा जीविकोपार्जन करते है उन्हे शूद्र समान कहा गया है--उनका अन्न भी ब्राह्मण 
के लिये अग्राह बताया है। दुष्ट एव निन्‍दा करने वाले का अन्न भी नही लेना चाहिये। 
गोहत्या एवं ब्रह्महत्या करने वाले तथा नगरीरक्षक आदि का अन्न लेना भी 
अनुचित बताया है । शराबी, गुरुतल्पी जैसे पापी से भी अन्न लेना पाप हैँ 
बॉँयें हाथ से दिया हुआ अन्न, शराब से छआ हुआ अन्न, जूठा, सूखा मास, हाथ से 
दिया हुआ नमक आदि भी नहीं खाना चाहिये। बासी भी नहीं खाना चाहिये। 
रात को दही व सत्तू खाना भी अनुचित है।' 
आपद्काल सें खाद्याखाद्य का विचार नहीं--भूख से प्राण छूटने की आशका 
होने पर मनुष्य को सोचने का अवकाश नही रहता। उस वक्‍्तजो भी मिले वही खाकर 
प्राण बचाने की इच्छा होती है। आचार्य घौम्य के शिष्य ने भूख सहन न होने पर 
धतूरे के पत्ते खा लिये थे । (देखिये पृ०११९-२० ) श्ान्तिपर्व के १४१ वे अध्याय में 
कहा गया है कि एक वार दुशिक्ष पडने पर महषि विश्वामित्र जब भूख की ज्वाला सह 
तही सके, तो वे चोर की तरह एक चडाल के घर में घुसे और एक कुत्ते की टॉग 
उठा छाये। सौभाग्य से वह मास खाने की नौबत नही आई, उनके तपोबल से वर्षा 
हो गई और दुर्भिक्ष का अत हुआ। अनुशासन पर्व के ९३ वे अध्याय मे भी कहा गया 
१. प्रेतान्न सृतिकान्नज्च यच्च किचिदनिद्वंदम्‌ । इत्यादि । शाति ३६२६;२७ 
ब्राह्मणा ब्राह्मणस्पेह भोज्या ये चेव क्षत्रिया:। इत्पयादि। अनु १३५४२, ३ 
पतीइच द्रौपदी सर्वान्‌ द्विजातिइ्च यशस्विनी। इत्यादि वन ५०११०। 
बन ३॥८३ 
आदि १९श४ 
स्‌ तथेत्युक्वा यथोपपन्नेनानैन॑ भोजघामास। आदि ३३११५ 
२. आयुः सुवर्णकारान्रमवीरायाइच योषितः। इत्यादि। शांति ३६२७-३१ 
भुड्कते चिकित्सकस्यान्नं तदह्लञ्च पुरीषवत्‌॥। इत्यादि। अनु १३५ 
१४-१९ 
३. शान्ति ३६।३२, ३३। शान्ति २ए९८१७। अनु १०४९२-९४ 
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है कि शैव्य के यज्ञ मे वृत्त ऋत्विको ने भूख से व्याकुल हो कर मरे हुए मनृष्य के 
शरीर को राँधता शुरू किया। जव राजा शैव्य ने वाघा डाली तो वे लोग वन मे 
भाग गये। इन सब उपाख्यानों की सत्यता पर विश्वास नहीं होता। विपत्ति 
पडने पर भूख से व्याकुल होकर मनुष्य सव कुछ कर सकता है, यही इन उपाख्यानो 
का सार है। आपद्काल मे अभक्ष्य खाकर भी प्राण बचाना उचित है, यही महाभारत 
का उपदेश है ।* 

आर्थिक अवस्था के अनुरूप खाद्य---आर्थिक अवस्था जैसी होती है, मनुष्य 
का खाद्य भी उसी के अनुसार होता है। भला धनियो जैसा खाना दरिद्व कैसे खा 
सकता है ”? समाज मे जो घनी थे, उनका प्रधान खाद्य मास था। मध्यवित्त परिवार 
में दही-दृध भी मिल जाता था तो लोग समझते थे काफी है और दरिद्र को अगर 
तरकारी बनाने के लिये तेल मिल जाता था तो वह अपना सौभाग्य समझता 
था। 

घनी व दरिद्र की पाचनशक्ति मे अंतर--प्राय देखने मे आता है कि जो धनी 
है, जिनकी पट्रस व्यजन खाने की सामथ्य॑ है वे ग्रहणीरोग से पीडित रहते हैं, उनकी 
पाचनशवित बहुत कम होती है, और जो पेट भर नही खा पाते उनकी जठराग्नि 
ज्यादा तेज होती है। यह सत्य उस काल में भी इसी रूप मे था।* दरिद्र केवल 
सूखी रोटी पाकर ही सन्तुष्ट रहता है, उनके लिये भूख ही प्रमुख बात होती है, 
लेकिन धनी जो हर तरह की खाद्यसामग्री इकट्ठी कर सकता है वह अच्छी तरह 
खा भी नहीं सकता ।* 

पाक--साधारणत खाना बनाने का भार स्त्रियो पर ही होता था, कोई-कोई 


१. एवं विद्वानदीनात्मा व्यसनस्थो जिजीविषु'। 
सर्वोपायेरुपायज्ञों दीनसात्मानसुद्धरेत्‌॥ ज्ञान्ति १४१।१०० 
२. आढ्याना सासपरमं सध्यानां गोरसोत्तरम्‌। 
तेलोत्तरं दरिद्राणां भोजन भरतर्षभ॥ उद्योग ३४४९ 
३ प्रायेण श्रीसमतां छोके भोक्‍तु शक्ति विद्यते। 
जीय॑न्त्यपि तु काप्ठानि दरिद्वाना महीपते॥ उद्योग ३४॥५१॥ श्ाति 
२८२९ 
येषामपि च भोक्तव्यं प्रहणीदोष पीडिताः। 
न शबनुवन्ति ते भोक्‍तु पदय घर्मभृतां चर॥ वचन २०८॥१६ 
४ सम्पन्नतरमेवात्न दरिद्रा भुज्जते सदा। 
क्षुत्‌ स्वादुतां जनयति सा चाद्येषु सुदुलेभा॥ उद्योग ३४५० 
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पुरुष भी खाना बनाना जानता था। राजा नल बहुत अच्छा खाना बना छेते थे, 
खासकर मास पकाने मे तो वह दक्ष थे। कहा गया है दमयन्ती उनके हाथ का वना 
मास खाते ही उन्हे पहचान गई थी। इससे प्रतीत होता है कि नल मानो शौक से 
प्राय मास बनाया करते थे। उतके बनाये मास के स्वाद से दमयन्ती परिचित थी।* 
भीम भी पाकविद्या भे काफी पटु थे। अज्ञातवास के समय राजा विराट की नगरी 
में रसोइये के रूप मे ही उन्होने अपना परिचय दिया था और एक साल तक यही 
कार्य किया था। मत्स्यनगरी मे जब उन्होने प्रवेश किया तो उनके हाथ मे कडछुल 
और काँटा था। राजा विराट के प्रइन के उत्तर मे अपना परिचय देते हुए भीम 
ने कहा था, “मैं रसोइया हूँ, आपकी सेवा करना चाहता हूँ, खाना बनाने का मैं 
अभ्यस्त हूँ। महाराज यूधिष्ठिर का मैं रसोइया था ।” विराट ने उसे नौकरी दे दी। 
इस घटना से अनुमान होता है कि बडे घरो मे पुरुष रसोइया रखते का प्रचलन 
उन दिनो भी था।' ऐसे शायद आम परिवारों में स्त्रियाँ ही खाना पकाती थी। 
विवाह के दिन ही कुन्ती के आदेश से द्रौपदी ने खाना वनाया और परोसा था।'* 
वनवास काल मे भी द्रौपदी स्वयं ही खाना बनाती और परोसती थी। इच्द्रप्रस्थ 
में रहते वक्‍त भी खाने-पीने के मामले मे पूरी देखभाल उन्ही को करनी पडती थी, 
उस काल मे मी वह स्वय खाना बनाती थी कि नही, इसके बारे में ठीक पता नहीं 
चलता ।* यह तो राजपरिवार का उदाहरण है। राजपरिवार मे भी जब रानी 
को ही खाना पकाना पडता था तो अन्य परिवारों मे तो अवश्य ही यह नियम रहा 
होगा। आचार्य वेद की पत्नी ने पुण्यक ब्रत करते वक्‍त ब्राह्मणो को स्वयं भोजन 
परोसने का सकलप किया था।' 

रसोई के बत्तंत--किस तरह के बत्तनों मे खाना बनाया जाता था, यह पता 
नही चलता । बनवासकाल मे द्रौपदी एक तॉँबे की पतीली मे खाना बनाती थी।* 


१. सोचिता नलसिद्धस्थ मसांसस्थ बहुशः पुरा। 
प्रादय सत्त्ता नल सुतं प्राक्रशद्‌ भुददु/खिता। वन ७५२२, २३ 


२. नरेच्धसुदः परिचारको5स्सि ते जानामि सूपान्‌ प्रथम व केवलानू। 
इत्यादि। विराट ८॥९ 


३. त्वमग्रमादाय कुरुष्व भद्रे बलिज्च विप्राय च देहिं भिक्षास्‌। इत्यादि। 
आदि १९२४ 


४. युधिष्ठिरं भोजयित्वा शेषमद्नाति पा्षती ॥ वन ३॥८४। वच २३२४५ 
वन २६२ वाँ अध्याय। (दुर्वासा का उपाख्यात) 

५. ब्राह्मणान्‌ परिवेष्दुसिच्छासि। आदि ३॥९७ 

६: गृद्धीष्व पिठरं तानज़्भू। वन ३॥७२ 
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भीमसेन की कडछुल व काँटा किस घातु का वना हुआ था, यह भी पता नहीं 
लगता। 

भोजन के बत्तंत--राजपरिवार मे सोने व चाँदी की थाली मे भोजन करने का 
वर्णन मिलता है। साधारण परिवारों मे कसे के बत्तंतों का व्यवहार ही अधिक 
होता था।' 

परोसना--खास-खास मौको पर पुरुष ही खाना परोसते थे। आवश्यकता 
पड़ने पर दास-दासी और रसोइये भी सहायता करते थे ।* 

भोजन के बारे मे दूसरे नियम--भोजन करते वक्‍त किस तरह बैठता चाहिये, 
किस तरह भोजन शुरू करना चाहिये आदि के बारे मे भी बहुत सी बातें कही गई हैं। 
खाने के लिये बैठने से पहले अच्छी तरह हाथ, पाँव, मुँह धो लें, बैठकर तीन बार 
आचमन करे। बैठने का आसन व भोजन के पात्र साफ व पवित्र होने चाहिये। 
भोजन करते वक्‍त शरीर के उत्तमाग पर उत्तरीय या दूसरा वस्त्र रहना चाहिये, 
केवल एक वस्त्र पहनकर खाना नही खाना चाहिये । जूता या खडाऊँ पहनकर 
कुछ भी खाना निपिद्ध है। इन नियमो का उल्लघन करने पर वह भोजन आसुर 
भोजन हो जाता है। अकेले वैठकर, एकाग्रचित्त से मौनपूर्वक भोजन करना चाहिये । 
पीने का पानी, दूध, दही, खीर, घी, शहद आदि अगर थाली में बच जाय तो पुत्र 
वगरह को दिया जा सकता है । दही खाकर खाना खत्म नहीं करना चाहिये । 
दही के बाद कुछ न कुछ अवश्य खा लेना चाहिये। भोजन समाप्त होने पर तीत 
वार मुँह घोकर दो वार कुल्ला करना चाहिये । अनुशासनपवे के १०४ वें अध्याय 
मे भोजन की विस्तृत नियमावली उल्लिखित हुई है। 

जव पाडव द्रपद की नगरी मे गये तो उन्हे चार पाँव और पीठ वाले वहुमूल्य 
आसन (कुर्सी) दिये गये थे। उस पर बैठकर ही उन्होंने भोजन किया था। इस 
तरह का व्यवहार और कही भी महाभारत में दिखाई नही देता।' 


१. भुज्जते रुक्मपात्रीभिर्युधिष्ठि रनिवेशने । सभा ४९॥१८। वन २३१४२ 
उच्चावर्च पाथिवभोजनीय पात्रोषु जाम्बूनदराजतीषु। आदि १९४१३ 
भिन्नकास्यजञ्च वर्जयेत्‌। अनु १०४६६ 

२. द्विजाना परिवेष्टारस्तस्मिन्‌ यज्ञे च तेष्भवन्‌। सभा १२॥१४। सभा 
ड९्रेप 
दासाइच दास्यब्च सुमृष्टवेशा. सम्भोजकाइचाप्यूपजहरुरन्म। आदि 
१९४१३ 

३. पज्चादों भोजन भुज्ज्यात्‌। ज्ञान्ति १९३३६॥ अनु १०४॥६१-६६ 


परिच्छुद और प्रसाधन 


विभिन्न रंगों के वस्त्र--समाज में उस वक्‍त भी नाता प्रकार के वस्त्र 
पहनने का प्रचलत था। इच्छानुसार अनेक रगो के वस्त्र लोग पहनते थे। आचारयें 
द्वरोण एवं कृप सफेद रग की धोती पहनते थे। कर्ण पीले और अद्वत्थामा व दुर्यो- 
धन नीले वस्त्रो का उपयोग करते ये। विराटपुरी मे युद्ध करते हुए अर्जुन के हाथो 
परास्त होकर द्रोणाचायं आदि महारथी जब ज्ञानशून्य अवस्था में अपने रथ मे 
पडे हुए जा रहे थे तो उनके पहने हुए कपडे निकाल लाने के लिये अर्जुन ने उत्तर 
से कहा था। इस प्रसग मे प्रत्येक के वस्त्रो का रग बताया गया है।' बलदेव नीले 
रग के कपडे पहनते थे।* 

ब्राह्मणों के सफेद कपड़े तथा मृग-चर्म--ब्राह्मण शायद सफेद कपडे एवं सफेद 
यज्ञोपवीत (जनेऊ) का व्यवहार करते थे। द्रोणाचार्य के वर्णन मे तो यही पाया 
जाता है। एक दूसरी जगह कहा गया है कि ब्राह्मण मृगचर्म पहनते थे। जब भीम 
और अर्जुन कृष्ण के साथ जरासन्ध की नगरी मे गये थे तो उन लोगो ने सफेद रग 
के कपडे पहने थे। उनकी वेशभूषा देखकर जरासन्ध ने उन्हे ब्राह्मण समझा था। 


अन्न बुभुक्षमाणस्तु त्रिमुखेंन स्पृशिदप:॥ इत्यादि। अनु १०४ाएप्‌ 
नैकवस्त्रेण भोक्‍्तव्यमू्‌॥ अनु १०४६७ 
यदहेष्टितशिरा भुड्क्ते यद्भुड्क्ते दक्षिणामुखः। 
सोपानत्कश्च यद्भुड्क्ते सर्व विद्यात्ततासुरम्‌॥ अनु ९०१९ 
वाग्यतों नेकवस्त्रइच। इत्यादि। अनू १०४॥९६-१०० 
ते तत्र वीरा परमासनेषु॥ इत्यादि। आदि १९४१२ 
२. आचायंशारद्वतयोस्तु शुक्ले कर्णस्य पीत॑ रुचिरझच वस्ञ्रम्‌। 
द्रोणेक्च राज्षइच तथैव नीले वस्त्रे समादत्स्व नरप्रवीर। विराद ६६।१३ 
२. केशवस्थाग्रजो वापि नोलवासा सदोत्कट:॥ वन १८॥१८ 
« ततः शुक्लाम्बरधरः शुक्लूयज्ञोपवीतवानू। आदि १३४१९ 
ब्राह्मणस्तु प्रतिच्छन्नो सौरवाजिनवासिभि:॥ आदि १९०४१ 
एवं विरागवसना बहिर्माल्यानुलेपना:। 
सत्यं बदत के यूयं सत्यं राजसु झोभते॥ सभा २१४४ 
१४ 


नए 


२१० महाभारतकालीन समाज 


शुक्ल बस्तर फी शुचिता--सफेद वस्त्रों को औरो की अपेक्षा पविन्न समझा 
जाता था।' 

राजाओ का प्रावार नामक वस्त--राजा प्रावार नाम का बहुमूल्य वस्त्र पहनते 
थे। ईर्ष्या मे जलते हुए दुर्योधन की भारीरिक अवस्था सराव देखकर घृतराष्ट्र 
ते उससे पूछा था, “तुम प्रावार पहनते हो और पुछाव साते हो तव भी दिन पर दिन 
सूखते जा रहे हो।/' 

समयानुसार विभिन्न वस्त्रों का व्यवहार--लोग हमेशा एक ही तरह के कपडे 
नही पहनते थे । समयानुसार अछलूग अऊहूग तरह के कपडे पहने जाते थे। गीले 
कपडे पहनकर नहाने का नियम था। दूसरे का पहना हुआ वस्त तथा बिना पल्‍्ले 
का वस्न पहनना वर्जित था। सोने के समय, काम-काज के समय, पूजा-पाठ के समय, 
अलग-अलूग तरह के चस्त्र पहनने का विधान मिलता है ।* 

युद्ध मे रक्त-वस्त्र--युद्ध के लिये जाते हुए वीर रक्त बस्तर अर्थात्‌ लाल रग 
के कपडे पहनते थे ।" लाल रग मे एक तरह की उत्तेजना होती है, इसी कारण शायद 
ऐसा रिवाज था। 

विभिन्न देशो के विभिन्न प्रकार के वस्त्र--अलग-अलग देक्षो में अहूग-अलग 
तरह के वस्त्र व्यवहृत होते थे। राजसूय यज्ञ मे आये हुए सिंहल के छोगो के मणिखचित 
वस्त्र थे ।* पर्वतीय किरात पशुओ के चमडे से अपनी लज्जा ढकते थे ।. | 

राक्षसो के पस्त्रादि--राक्षेस भी वस्त्रादि का उपयोग करते थे तथा गधवमाल्य 
आदि द्वव्यो का व्यवहार करना भी जानते थे ।* 

उपष्णीष--भारत के सव प्रदेशों मे पगडी वाँवने की प्रथा थी कि नही इसका 
बिल्कुल सही अदाज तो नही छुगता, लेकिन जो दो-चार उदाहरण मिलते है, उनसे 


१. शुक्लवासा. शुचिर्भूत्वा ब्राह्मणान्‌ स्वस्ति वाचयेत्‌॥ अनु १२७१४ 
२. आच्छादयसि प्रावारानइतासि पिशितोदनम्‌। 

आजानेया वहन्ति त्वा फेनासि हरिणः कृशः॥ सभा ४९॥९। वन ३॥५१ 
३. स्नातस्य वर्णकं नित्यमादँ दद्याहिशाम्पते। 

विपययंय न कुर्वोत्त वाससो बद्धिमान्नर.। इत्यादि। अनु १०४।८५-८७ 
४. ऱताम्बरधरा* सर्वे सर्वे रक्तविभूषणा.। व्रोण ३३१५ 
५. शतशबच कुथास्तत्र सिहहाः समुपाहरन। 
सवृता मरिचीरेस्तु ध्यामास्ताम्रान्तलोचना.॥ सभा ५२३६ 
फलमूलाशना ये च॒ किराताइचर्सवाससः। सभा ५२॥९ 
७. सर्वाभरणसयुकत सुसुक्ष्माम्बरवाससस्‌॥। आदि १५३१४ 


दी 


परिच्छद और प्रसाधन २११ 


रूगता है कि पगडी का उपयोग सब प्रदेशों मे था। क्योकि प्राग्ज्योतिष पुराधिपति 
के सिर पर भी पगडी देखी जाती है।' 
पुरुषों में बाजूबंद आदि अलंकारों का व्यवहार--बाजूबद, कुडल आदि अलकारों 

का पहनना पुरुषों मे भी प्रचलित था। उस युग में देश से सोने का अभाव नही था, 
सभी आभूषण सोने के बनते थे । जो उदाहरण मिलते है उनसे पता रूगता है कि 
धनी व्यक्ति ही आभूषणो का उपयोग करते थे। साधारण लोगो के वर्णन मे अलकारो 
का जिक्र कही भी नही पाया जाता । 

राजाओ के मुकुट सें सणि और गले से निष्क का बना हुआ हार--राजाओं 
के मुकुट मे मणि लगी हुई होती थी, गले मे वे हार पहनते थे। वह हार उस काल की 
स्वणेसुद्रा (निष्क) का बत्ता हुआ होता था। प्रन्नज्या लेते समय पाडु ने अपने 
अलकारादि उतारकर ब्राह्मण को दान कर दिये थे । उस प्रसंग के वर्णन से ही' 
उपयुक्त अलकारों के बारे मे पता रूगता है ।' 

सोने के शिरस्त्राण आदि--युद्धक्षेत्र से पडी मृतदेहों के वर्णन से भी इन अलकारों 
के बारे मे पता लगता है। योद्धा सोने का शिरस्त्राण पहनते थे । बाजूबद तथा कुडरू 
उस युग के बहुत ही प्रसिद्ध अलकार थे। अलकारो के वर्णन मे कुडल और वाजूबद 
का जिक्र ही पहले हुआ है।* 

पुरुषो के सिर पर रूम्बे बाल, चोटी आदि--पुरुषो के बालो के अनेको प्रकार 
के चित्र देखने मे आते हैं। कोई-कोई लम्बे बाल रखता था और कोई केवल चोटी' 


१. इ्वेतोष्णीषं॑ इवेतहयं इवेतवर्साणमच्युतम्‌ । 
अपव्याम महाराज भीष्म चन्द्रसिवोदितम्‌॥ भीष्म १६॥२२९। उद्योग 
१५२॥१९ 
दिरस्तस्प विश्वष्ट पपात च्‌ वरांशुकम्‌। 
तालताडनविश्चष्टं पलछाशं नलिनादिव॥ द्रोण २८४९ 
२. वाहून परिघसंकाश। संस्पृशन्तः झने: झतेः। 
काजञ्चनांगददीप्तांइइ.. चन्दनागुरुभूषितान्‌ ॥ उद्योग १५२१८ 
३. ततछचूडार्साण निष्कसंगदे कुंडडानि च। 
वासांसि च महाहणि स्त्रीणामाभरणानि च॥ आदि ११९३८ 
४. अनुकर्ष: पताकाभिः शिरस्त्राणश्च फाञुचने:। 
बाहुभिद्चन्दनादिग्थे: सांगदेइ्च  विज्ञास्पत्ते ॥ द्रोण ११११४ 
शबाकसस्िकाहइच बदनेवचायकुण्डले:। द्रोण ११११६ 
शूरे: परिवृतं योधै: . कुंडलांगदधारिभि:। विराद ३११६ 
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बढाते थे। दुर्योधन के वाल लम्बे थे ।! अर्जुन के सिर पर चोटी थी,।' किसी किसी 
पहाडी जाति मे भी रूम्वी चोटी रखने का नियम था।' साधारणत छूम्बे बाल 
रखने का प्रचछन ही अधिक था। युद्धक्षेत्र मे पडे हुए कटे सिरो के वर्णन से पत 
रूगता है कि उस युग मे अधिकतर लोग हरूम्बे वाल ही रखते थे ।' विराट पर्व में 
भीम तथा कीचक के युद्धवर्णन में कह्य गया है कि भीम ने कीचक के वाल पकडकर 
खीचे थे। वाल अगर रुम्बे न हो तो मुट्ठी मे नही आ सकते ।' जरासध के वाल 
भी लम्बे थे । 

आग के आकार का केशविन्यास--कोई-कोई श्वग की तरह के वाल बनाते थे। 
वे छोग शायद आर्य नही थे, क्योकि यज्ञमडप मे प्रवेश करने की अनुमति उन्हे नही 
मिली थी।" 

काकपक्ष--कष्ण व अभिमत्यु के सिर पर काकपक्ष थे। प्राचीनकाल में 
सिर पर पाँच शिखाएँ रखने का प्रचलन भी था, उसी को काकपक्ष कहा जाता था। 
किसी-किसी कोशकार ने काकपक्ष शब्द का अर्थ जुल्फ बताया है।” जुल्फ अर्थ ही 
अधिक युक्तियुक्त लगता है। 

व्यास और द्रोण का इमअआु--द्रोणाचार्य तथा वेदव्यास के अछावा और किसी 
भी गृहस्थ की दाढी-मूछो का वर्णन नहीं मिलता ।* 

ब्रह्मचारी की पोशाक--भगृहस्थो की पोशाक के साथ ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी तथा 
सनन्‍्यासी की पोशाक की कोई समानता नही थी। ब्नह्मचारी हरवक्त हाथ मे एक 
दड रखते थे । दड पलाश या विल्वकाष्ठ का बनाया जाता था। मुज अर्थात्‌ 


१. यमयन मूर्ड्वजास्तत्र वोक्ष्य चेव दिशों दवा। इत्यादि। शल्य ध६४४,५ 

२. विमुच्य वेणीसपि नह्य कुण्डले। विराट ११॥५॥ विराट २२७ 

३. खजा एकासना हवा प्रदरा दीघवेणवः॥ सभा ५२३ 

४. कृत्तकेशसलक्कतम्‌॥ विराट ३२११२। केदपक्षे परामृशत्‌। द्रोण १३५९ 
तमागलितकेशान्त ददृशु, सर्वपाधिवा:॥ द्रोण १३६१ 

५. ततो जग्राह केशेषु साल्यवत्सु सहाबल.। विराट र२शापर 

६, केशान्‌ ससनुगृह्य च॥ सभा २३६ 

७. शकास्तुषारा. कंकाइच रोमज्ञा. श्यगिणो मराः। इत्यादि । सभा ५१३० 

<. पूर्णचन्धाभवदन काकपक्षवृताक्षिकम्‌॥। द्वोण ४८।१७ हरि, विष्णुपु० 
६८ वाँ अध्याय। 

६. बचश्चूनि चंव इ्मश्रूणि दृष्ट्वा देवी न्‍्यमीलूयत्‌॥ आदि १०४४५ 
शुक्लकेश- सितश्सभ्रुः शुक्‍्लूमाल्यानुलेपतः। आदि १३८१९ 


परिच्छद और प्रसाधन २१३ 


तृण निर्मित मेखला, यज्ञोपवीत एवं जटा धारण करना भी उनके कत्तंज्यो मे गिना 
जाता था।' 
वानप्रस्थी तथा संनन्‍्यासी के वस्त्रादि--वानप्रस्थी तथा सत्यासी चमडा और 


वल्कल पहनते थे। बहुत से बाल तथा दाढी-मूँछ भी रखते थे। धृतराष्ट्र, गाधारी, 
कुन्ती एवं विदुर वानप्रस्थाश्रम मे चर्म व वल्कल ही पहनते थे। महाप्रस्थान के 
समय युधिष्ठिर आदि पाँच भाइयो तथा द्रौपदी ने वल्कल और चर्म पहना था। 
जुए मे हारकर वन को जाते हुए भी उनके एक जैसे ही वस्त्र दिखाई देते है।' 

यज्ञ से यजमान का पहनावा--यज्ञ मे यजमान को भी काफी जअशो से ब्रह्मचारी 
जैसे वस्त्र पहनने पडते थे। आभूषण आदि पहनने के लिये कोई निपेष नही था। 
अश्वमेध यज्ञ के समय युधिष्ठिर की पोशाक से यही पता चलता है। युधिष्ठिर के 
गले मे स्वर्णहार था, बदन पर क्षौमवस्त्र तथा काले मृग का चमडा था और हाथ 
में दड था। 

सहिलाओं की पोशाक--स्त्रियो के पहनावे का वर्णन महाभारत में बहुत 
ही सक्षिप्त मिलता है। अनेको प्रसगो मे केवल 'सपरिच्छद' विशेषण मिलता है। 
इस एक शब्द के अलावा और कुछ नही कहा गया है ।* 

विवाह के वस्त्र--विवाह के समय द्रौपदी ने क्षौमवस्त्र (रेशमी कपडे) 
पहने थे ।" सुभद्रा ने छाल रग का कौशेय वस्त्र पहना था।' 


जल लक सी डर 

१. धारयीत सदा दण्ड बेल्व॑ पालाशमेव वा। अइब डेह्ाड 
सेखला च भवेत्‌ सौझ्जी जदी नित्योदकस्तथा। 
यज्ञोपवीती स्वाध्यायी अलुब्धो नियतत्नतः॥ अहइब ४६६ 

२. चमंवल्कलसंचासी। अदव ४८ 
दान्तो मंत्र: क्षमायुक्‍तः केशान्‌ इमश्ु च धारयन्‌ । अह्व ४६१५ 
तथैव देवी गाधारी वल्कल्‍ाजिनधारिणी। 
कुन्ता सह महाराज समानक्तचारिणी ॥ इत्यादि! आश्र १९१५-१८ 
उत्सूज्याभरणान्यंगाज्जगूहे वल्कलूान्युत॥ इत्यादि। महाप्र शरण 
सभा ७९१० 

३. हेममाली रुक्‍्मकण्ठः प्रदीप्त इबव पावकः। 
क्रृष्णाजिनि दंडपाणिः क्षौसवासाः स धर्मजः॥ अश्व ७३५ 

४. स्त्रियकच राकज्ञः सर्वास्ताः सप्रेष्याः सपरिच्छदा:। आदि १३४१५ ४ 
भादि १५३॥१४। विराद ७२३१ 

५. कृष्णा च॒ क्षौमसंवीता कृतकौतुकसगला। आदि ११९४३ 

६- सुभद्रां त्वरमाणइच रक्‍्तकौशेयवासिनीम्‌॥ आदि २२११९ 
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स्वर माला आदि अलंकार--स्वर्णमाला, कुडल, मणिरत्न, निष्क (तात्कालिक 
प्रचलित स्वर्णमुद्रा), कम्बू (शख), केयर (वाजूबद) आदि उन दिनो अलकारो 
के तप में प्रचलित थे। निप्क से गले का हार वनाया जाता था। शख की शायद 
हाथ की चूडियाँ बनती थी।' 

स्त्री-पुरुष दोनो हारा कुडल का व्यवहार--पुरुष भी स्त्रियों की तरह कुडल 
पहनते थे। कुडल सोने के वताये जाते थे । राजा सौदास की पत्नी मदयन्ती के 
कुडल रत्ननिर्मित थे ।* 

भेंवो के बीच कृत्रिम चिह्न--दोनो भवो के वीच एक तरह का कृत्रिम चिह्न 
बनाया जाता था, जिसका नाम 'पिप्ल' था। दमयन्ती के माथे पर वह चिह्न जन्मगत 
था। उस चिह्न को सौन्दर्यवर्दधक अछूकार की तरह माना जाता था।* 

छाता तथा जूता--छतरी और जूते का व्यवहार भी उन दिनो व्यापक रूप 
से था। इनका व्यवहार केवल अभिजात परिवारों तक ही सीमित नही था, क्योकि 
स्नातक एव ब्राह्मण को छाता व जूता दान करने के लिये कहा गया है ।* 

चन्दन--प्रसाधन रूप मे जिन द्रव्यो का व्यवहार होता था, उनमे चन्दन 
सर्वप्रधान था। पुरुष और स्त्री सव गरीर पर चन्दन का लेप करते थे। चन्दन के 
साथ थोडी अगुरु भी सिलाई जाती थी। धनी परिवारों मे चन्दन दासियाँ बनाती 
थी। राजा विराट के अन्त पुर मे द्रौपदी इसी कार्य के लिये नियुक्त थी।* 


१. शत दासीसहस्रनाणि कौन्तेयस्थ महात्मनः। 
फम्बूकेयूरधारिण्यो निष्ककठय स्वलकृता.। वन २३२॥४६, ४७ 
सुवर्णमाला वासासि कुण्डले परिहाटके । 
नानापत्तनजे शुओे मणिरत्ने च शोभने॥ इत्यादि। आदि ७३२, ३ 
२. श्रुत्वा च सा तदा प्रादात्ततस्ते मणिकुण्डले। अदइब ५८॥३ 
« अस्या छयोष आुवोर्सध्ये सहज पिप्लुदत्तम.॥ बन ६९५ 
चिह्नभूतो विभूत्यर्वमय धात्रा विनिभित ॥। वन ६९७ 
४ दह्ममानाय विप्राय य' प्रयच्छत्युपानही । 
स्नातकाय महावाहो सशिताय द्विजातयें ॥ अनु ९६॥२० 
न केवल भाद्धक्ृत्ये पुण्यकेप्वपि दीयते । अनु ९५२ 
चालस्तम्ननिभास्तेषा चन्दनागुरुटपिता । 
भज्ञोभन्त महाराज बाह॒वों बाहुदआलिनाम्‌ । इत्यादि । 
सना २१।२८। सभा ५८३५ 


॥ 


५ 


कल 
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चन्दन साल्य आदि--किसी विशिष्ट व्यक्ति का सम्मान करने के लिये चन्दन, 
माला आदि देने का नियम था। वीरशय्या पर सोये हुए भीष्म को कुमारियो ने 
चन्दनादि द्वारा भूषित किया था।' 

तुंग तथा क्ृष्णागुरु--तुग' नामक एक सुगघित द्रव्य तथा काले अगुरु को 
चन्दन के साथ मिलाने की प्रथा थी। अनुलेपन के लिये श्वेत चन्दन का ही व्यवहार 
होता था। केवल काली अगर के लेपतन के उदाहरण भी देखने मे आते है।' 

महाराज युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ मे आये हुए राजाओं मे से किसी-किसी ने 
उल्लिखित गध द्रव्य उपहारस्वरूप दिये थे। वे लोग प्रचुर परिमाण मे चन्दन, कृष्णा- 
गुह, एवं अन्य गधद्रव्य लाये थे । मलय तथा दर्दुर पर्वत से भी अगुरु और चन्दन 
उपहारस्वरूप आया था। चन्दन के रस से भरे अनग्रिनत सोने के कलश युधिष्ठिर 
को दिये गये थे ।* 

इंगुद और अगुरु-तेल--स्तान से पहले शरीर पर अगुरु का तेल और इगुद 
सलने का जिक्र भी हुआ है । यह नियम शायद गृहस्थो के लिये नही था।* 

सस्‍्तान के बाद पुष्पादि से सज्जित होना--स्नाव के बाद चन्दत, बेल फूल, 
तगर, नागकेसर, बकुल आदि गध एव पृष्प आदि से सज्जित होने का नियम था।' 

पुष्पमाल्य--सिर मे एव गले मे मालाओ का व्यवहार प्राय हर जगह होता था। 
पुष्पमालाएँ ही ज्यादा अच्छी समझी जाती थी। छाल रग की माला गले मे पहनना 
वर्जित था, सफेद ही गले के लिये श्रेष्ठ मानी जाती थी। “छाल रग की माला सिर 


य ना जातु स्वयं पिषे गात्रोद्त्तंसमात्मतः। 
अन्यत्र कुन्त्या भद्वन्ते सा पिनस्म्यद्य चन्दनम्‌ ॥ विराट २०१२३ 
१ कन्याइचच्दनचूणेंड्च लाजेमाल्यैशच सर्वद्ाः । 
अवाकिरंछान्तनवं॑ तत्र गत्वा सहस्रदाः। भीष्म १२१३ 
२.चन्दनेन च शुक्लेन स्वतः समलेपयन्‌। 
कालागुसुविभिश्रेण तथा तुंगरसेन च। आदि १२७२० 
राजसिहान्‌ महाभागान्‌ कृष्णागुरुविभूषितानु। आदि १८५२४ 
३ चन्दत्तागुरुकाष्ठानां भारानु कालीयकस्य च। 
चर्मरत्नसुवर्णानां, गधानाचैव राहयः। सभा १० 
सुरभीइचन्दनरसान्‌ हेमकुस्भसमास्थितान्‌ | इत्यादि । सभा ५२३३,३४ 
४ इंगुदेरगुतेलानां स्तेहाें च निबेषनम्‌ । अनु १४२७ 
९ प्रियगुचन्दनाभ्यां च बिल्वेन तगरेण च। 
पूथगेबानुलिम्पते केसरेण च बुद्धिसान्‌। इत्यादि। अनु १०४८७, ८८ 
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में लगाई जा सकती है, यह कहा गया है। कमल या कुमुद की माला पहनना निषिद्ध 
बताया है ।* 

पुष्प-प्रेम--फूल के प्रति मनुष्य का प्रेम प्राचीन काल से ही चला आ रहा है।' 
प्रसाधन मे फूल अनुपम उपकरण माना जाता रहा है। पृष्प मन को आनन्दित 
करता है, शरीर व मन मे उल्लास पैदा करता है, इसलिये फूल को 'सुमनस' कहा 
गया है।' जो पुष्प हृदय को पुलकित करता है, जिसके विमर्दंत से मधुर सुगघ 
निकलती है, जिसका रूप मन को हरता है, ऐसा पुष्प मनुष्य समाज मे आदर की 
वस्तु है।' सव शुभ कर्मों मे फूल विशेष उपकरण माना जाता था, विशेषत विवाह 
आदि शुभ कार्यों मे पुष्प को यथेष्ट आदर प्राप्त था।* 

केशविन्यास तथा अजन--दिन के प्रथम भाग मे केशप्रसाधन एव अजन आदि 
आँजने का विधान था। 

विधवाओ का निराभरण रहना--विघवाएँ कोई भी आभूषण नही पहनती 
थी। केवल सफेद रग के कपडे तथा सफेद उत्तरीय उनका परिघान था। आश्रम- 
बासिक पव मे किये गये विधवाओं के वर्णन से यही प्रतीत होता है।' 


१ रकक्‍्तमाल्य न धार्य स्थाच्छुकल धाय॑ तु पंडितेः। 

वर्जयित्वा तु कमल तथा कुबरूय प्रभो। इत्यादि। अनु १०४८३,८४ 
२. मनो छादयते पश्माच्छिय चापि दधाति च। 

तस्मात्‌ सुमनस प्रोक्‍्ता नरें. सुझृतकर्मसिः । अनु ९८२० 
३ . मनोहृदयनन्दिन्‍यो विमद सधुराइच याः । 

चारुरूपा, सुमतसों मनुष्याणा स्मृता विभोः । अनु ९८॥३२ 
४ .सज्नयेत्‌ पुष्टियुक्‍तेषु विवाहेषु रहुसु च॥ अनु ९८३३ 
५. प्रसाधनञ्च फेशानामजन  दन्‍्तघावनस्‌ । 

पूर्वाह्न एव कार्याणि देवतानाञ्च पुजनम्‌ ॥ अनु १०४२३ 
६. एतास्तु सीमन्‍्तशिरोरुहा या शुक्लेकत्तरीया नरराजपत्न्यः । 

राज्ञोअ्स्थ वृद्धस्थ पर शताख्या. स्तुषा नृवीरा, हतपुत्रताथाः । 

आश्रम २५११६ 


सदाचार 


सदाचार' शब्द का अर्थ--अपने आचरण के छारा ही साधु पुरुष समाज की 
श्रद्धा का पात्र बनने मे समर्थ होता है। समाज सज्जन एव धामिक कहकर जिनकी 
श्रद्धा करता है, उनके आचार को ही सदाचार' की सज्ञा दी गई है। उनके सभी 
आचरण साधू हो ही, यह बात नही है, प्रत्येक मनुष्य से गलतियाँ होती हैं। अत 
सब आचरण सदाचार रूप मे ग्राह्म नही होते । शास्त्रविहित प्रशसनीय आचार ही 
सदाचार कहलाते है। शास्त्रों की मर्यादा का उल्लघत करके मनचाहे आचार को 
सदाचार नहीं कहा जाता ।' 

सनृष्य के आचार का फल---अपने आचार के द्वारा मनुष्य दीघजीवी हो सकेता 
है, इहलोक व परलोक दोनो मे घन-ऐश्वर्य तथा कीति-लाभ कर सकता है। दुराचारी 
पुरुष दुखी और अल्पायु होता है । अत उन्नति चाहने वाले मनुष्य को सदा शुद्ध 
आचरण का पालन करना चाहिये । जो व्यक्ति आर्ष अर्थात्‌ ऋषियो द्वारा बताये 
गये विधिनिषेध के अनुसार नही चलते थे, वे शिष्टाचार की भी उपेक्षा करते हैं, 
इहलोक व परलोक दोनो लोको के लिये भ्रष्ट होते है, उन्हे कही भी जगह नही 
मिलती।* 


१. साधुनाञच यथावृत्तसेतदाचार लक्षणस्‌। अनु १०४॥९ 
दुराचाराइच दुरद्धंर्षा दुर्मुख्नाइचाप्यसाधवः। 

साधव:ः शीलसस्पत्ना शिष्टाचारस्य लक्षणस्‌॥ अन्‌ १६२३४ 
प्रसाणमप्रमाणं वे थः कुर्यादबुधो जनः। 

नस प्रमाणतामहँँद्‌ विवादजननो हि सः॥ अनु १६२२५ 
आचारल्लभते ह्यायुराचाराल्लभते शस्षियम्‌। 

आचाराल्‌ कौन्ि ऊभते पुरुषः प्रेत्य चेह च॥ इत्यादि। अनू १०४६-१३ 
अनु १०४।१५५-१५७ 

यस्प नाएं प्रमाण स्याच्छिष्टाचारदच भाविनि। 

नव तस्य परो लोको नायमस्तीति विइचयः॥ बन ३१२२ 
आचारो हन्त्यलक्षणम्‌। उद्योग ३९४४ 


द््ण 


२१८ सहाभारतकालोन समाज 


हर कार्य मे सज्जन पुरुषो का अनुकरण करने के निमित्त महाभारत मे अनगिनत 
उपदेश दिये गये है। कई सदाचारो का उल्लेख भी मिलता है। जैसे, प्रत्येक स्वस्थ 
व्यक्ति को ब्राह्म-मुहत्तें मे शय्या छोड देनी चाहिये ओर फिर यथाविधि शौचादि 
से निवृत्त होकर उपासना करनी चाहिये | दन्तधावन, प्रसाधत, अजन लेपन आदि 
भी पूर्वाह्न मे ही कर लेना चाहिये। देवताओ की अचेना पूजा भी पूर्वाह्न में ही करने 
का विधान है। ब्लाह्मण तथा अतिथि की सेवा करना हर एक मनुष्य का कर्त्तव्य 
बताया गया है। इसी प्रकार प्राय सभी कार्यों के विधिनिषेध अनुशासन पर्वे के 
१०४ थे अध्याय मे विस्तृत रूप से वर्णित हैं। वासुदेव-उग्रसेन-सवाद में अनेको 
सदाचारो का उल्लेख मिलता है--काम, क्रोध और लोभ ये तीनो मनृष्य के 
भन्नु हैं, उन्हे वश मे रखना चाहिये। यथायोग्य श्रम तथा देखभाल करके सब कार्य 
पूरे करने चाहिये। किसी के ऐश्वयं से जलना नही चाहिये। दुखी का दुख दूर करने 
के लिये साध्यानुसार चेष्टा करनी चाहिये इत्यादि।* 

सदाचार प्रकरण--द्विज-व्याध-सवाद (वन्र० २०५ से २०८ वाँ अध्याय), 
यक्षे-युधिष्ठिर-सवाद (वत्त ३१२ वाँ अध्याय ) श्रीवासव-सवाद (शाति० २२८ वाँ 
अध्याय) एव दुर्गातितरणाध्याय (शाति० ११० वाँ अ०) मे सदाचार के वारे मे 
अनेको बाते कही गई हैं। 'चतुराश्रम ' प्रबंध के 'गृहस्थ' प्रकरण मे जिन आचारो 
का उल्लेख किया गया है, वही सदाचार कहे गये हैं। जिन आचारो के आचरण 
से मनृष्य का कल्याण हो वही वास्तविक रूप मे सदाचार है। महाभारत मे बहुत 
से उपाख्यानों के माध्यम से भी सदाचार का ही उपदेश दिया गया है।' 

अन्त शुद्धि--सदाचार पालन करने के लिये बाह्य शुचिता का ख्याल रखना 
पडता है। लेकिन वाहर की शुचिता से अन्त करण की शुचिता का मूल्य कही अधिक 
है। मन की शुद्धि ही सबसे वडी चीज है । चरित्र विशुद्ध त हो और वाहर से सदा- 
चार का पालन किया जाय तो वह पाखड हो जाता है ।* 

आय॑ और अनायं---जो वेद आदि शास्त्रविहित साघु आचारो का पालन करते 
थे, उन्हे आय कहा जाता था और जो उनके विपरीत आचरण करते थे, वे अनार्य' 


१. द्वान्ति २३० वाँ अध्याय। 

२. यत्‌ कल्याणमभिध्यायेत्तत्रान्मान नियोज़येतू। शान्ति ९४१० 

३. अगाघे बिमले शुद्धे सत्यतोये घृतिकृदे 
स्‍्नातव्य सानसे तीर्यो सत्त्वमालस्व्य द्याइवतम्‌ ॥ इत्यादि। अनु 
१०८३-९ 


पारिवारिक व्यवहार 


प्रत्येक गृहस्थ को माता, पिता, स्त्री, पुत्र, परिजनों के साथ रहना पडता है। 
सम्पूर्ण प्राणिजगत के साथ प्रत्येक का योग है और एक की जीवनयात्रा के लिये दूसरे 
का दायित्व कम नही है, यह सत्य होते हुए भी हर मनुष्य मे इस बात का ज्ञान तो नही 
होता, लेकिन प्रत्येक गृहस्थ को अपने परिवार के लिये अपने को दान करने का सुयोग 
अवश्य मिलता है। परिवार के प्रत्येक सदस्य के प्रति गृहस्थ का जो कत्तेव्य एव 
दायित्व होता है, यथोचित रूप से उसका पालन करने से अन्त करण को क्रमश" 
प्रसारित होने का मौका मिलता है। महाभारत मे आश्रम विभाग के उद्देश्य के 
बारे मे सोचने पर भी सर्वप्रथम यही सत्य हमारे दिमाग मे आता है। महाभारत 
के मतानुसार ससार मे गृहस्थ की जिम्मेदारी सबसे अधिक है। दूसरे के सुख के लिये 
अपने सुख की तिलाजलि देनी पडती है इस कारण सब आश्रमो मे गृहस्थ ही सबसे 
बडा त्यागी माना गया है । 

साता और पिता--गुरुजन तीर्थे के समान पूज्य होते हैं।' गुरुजनो में माता- 
पिता को महागुरु कहा जाता है, अतएव हर तरह से महागुरु की प्रीति अर्जन करना 
ही मनुष्य मात्र का कत्तंव्य है। जो पुत्र माता-पिता के आदेश का पालन करने के 
लिये सदा तत्पर रहता है, उसे ही यथार्थ पुत्र कहा जा सकता है।' माता-पिता 
प्रत्यक्ष भगवान होते हैं। नौ महीने गर्भ मे रखकर एवं असह्य यन्त्रणा सहकर माता 
सनन्‍्तान का पालन करती है। तपस्या, पूजा आदि नाना प्रकार के सत्कार्यों के फल- 
स्वरूप माता-पिता सन्तान लाभ करते हैं। पुत्र धामिक, यशस्वी एवं विद्वान हो 
तो माता-पिता को अपार आनन्द होता है। जो माता-पिता की आशा पूर्ण करते 
हैं, वह इस लोक व परलोक, दोनो मे सदा सुख के भागी होते है। अत मन-वचन- 
काय तीनो से माता-पिता की सेवा करना सन्‍्तान का परम कर्त्त॑व्य है।' 

माता-पिता के श्रेष्ठत्व के बारे मे सतभेद--सन्तान के लिये माता-पिता मे से 


१. तीर्थाना गुर्वस्तीयंम्‌। अनु १६२॥४८॥ 
२. मसातापित्रोवंचनकृद्धित पथ्यक्च य सुतः। इत्यादि। आदि ८५॥२५-३० 
३ प्रत्यक्षेण हि दृश्यन्ते देवा विप्रषिसत्तम। इत्यादि! वन २०४३, ४ 


पारिवारिक व्यवहार- : २२१- 


। कौन अधिक श्रेष्ठ है, इस विषय मे भी मतभेद दिखाई देता है। कोई-कोई कहता 
.. है गर्भधारण एव प्रतिपालन मे माता ही अधिक कष्ट उठाती है इसलिये पिता की 
अपेक्षा माता का महत्व अधिक है। कुछ छोग कहते है कि पिता तपस्या, देवपुजा, 
तितिक्षा आदि के द्वारा सत्पुत्र छाभ की आकाक्षा करता है, पुत्र के सस्कारादि 
कम भी पिता ही करता है अतएव पिता ही श्रेष्ठ है। मतभेद के बारे मे अच्छी तरह 
अध्ययन किया जाय तो पता लगता है कि सन्‍्तान के लिये दोनो ही समान है। 
सनन्‍्तान के लिये दोनो ही एक दूसरे की तुरूता मे महागुरु है।' 
गुरुजनो की सेवा से सन्‍्तात का कल्याण--पिता गाहंपत्य अग्नि के, माता 
दक्षिण अग्नि के एव आचाय॑ आवहनीय अग्नि के समान होता है। अप्रमत्त भाव 
से इन तीनो की सेवा करने से इहलोक, परलोक व ब्रह्मलोक को जीता जा सकता 
है। मनुष्य के सब कल्याण गुरु सेवा के अधीन होते है। मगल चाहने वाले पुरुष 
को सदा इनकी सन्तुष्टि करनी चाहिए।' पिता अगर सन्तुष्ट हो तो प्रजापति सुष्ट 
होते हैं, माता की तुष्टि से सम्पूर्ण पृथ्वी सन्तुष्ट होती है एवं आचार्य की तृप्ति से 
ब्रह्म की प्राप्ति होती है।' नारद ने कृष्ण से कहा है, जो माता, पिता एवं गूरुजनो 
की तुम्हारी तरह भक्ति करते है, वे तुम्हारी हर चीज के अधिकारी होते हैं। जो 
गुरुओ की यथोचित पूजा करते है, उनकी आयु, यश, एव श्री की वृद्धि होती है।" 
बाचाये-पुजा--आचाय॑ की सेवा के सबध मे शिक्षा” प्रबन्ध मे कहा गया है। 
आचाय॑ पूजा के विषय मे कच की एक सुन्दर उक्ति है--“जो मेरे कानो मे अमृत 
घोलते हैं, मेरी मूखेताओ को दूर करते हैं, उन्हे मैं माता व पिता समझता हूँ। 
जो विद्वान पुरुष अमूल्य निधिस्वरूप वेद के दाता आचार्य की पूजा नही करता वह 
अप्रतिष्ठित होता है तथा नक॑ में जाता है।”' 


१. गुरुणाड्चेव सर्वेषां माता परमको गुद:॥ आदि १९६१६ 
नास्ति सातसमों गुदः। अनु १०६॥६५। अनु ६२९२।अनु १०्पा१५ 
पिता पर देवत॑ मानवानां सातुविद्िष्ट पितरं वदन्ति। शान्ति २९७२ 
सातृस्तु गौरवादल्ये पितृनन्ये तु मेनिरे। इत्यादि। चच २०४ १५-१९ 

२. शान्ति १०८ वाँ अध्याय। 

३. येन प्रोणाति पितरं तेन भीतः प्रजापति:॥ इत्यादि। शान्ति १०८२५, 
२६। अनु ७४२५, २६ 

४. सातापित्रोगुंरुषु च सम्यग्‌ वर्तन्ति ये सदा। इत्यादि। अनु ३१३५ 

५ गुय्मभ्यच्य॑ बद्धेन्ते आयुषा यशासा ध्षिया। अनु १६२४५ 

&- यः श्रोत्रवोरमृत निषिज्चेत्‌। इत्यादि। आदि ७६६३, ६४ 


श्र्२ सहाभारतकालीन, समाज 


गुरुजनो की प्रीति अर्जन करना ही श्रेष्ठ धर्म--गधमादन पर्वत पर महपि 
अध्टिसेन के साथ जब युधिष्ठिर का साक्षात्कार हुआ तो मह॒षि ने कुशछ मगलू 
पूछने के वाद प्रश्न किया, हे पार्थ, तुम माता-पिता की आज्ञा का भी भाँति पालन 
तो करते हो ”गुरुओ एवं वृद्ध पृडितो की यथायोग्य पूजा तो करते हो तर” 
साता, पिता, अग्नि, गुर, एवं आत्मा इन पाँचो की जो पूजा करता है, वह इहछोक 
व परलोक दोनो में सुख का उपभोग करता है।' पुत्र की सलाई के लिये जो अपना 
सर्वस्व अर्पण कर देते है, उन स्नेहमय माता-पिता को सन्तुष्ट रखना ही पुत्र का 
प्रधान कत्त॑व्य है। महापुरुषों ने इसी को पुत्र का श्रेष्ठ घर्म बताया है।' 

गुरुजतो की सेवा से स्वर्गप्राप्ति--जो शुद्ध आचारो का पाछन करते है, सत्य 
मे विश्वास रखते हुए माता-पिता की पूजा करते हैं, वे उनके ऋण से उकऋण 
हो जाते हैं।' जो पिता, माता, आचार्य एवं ज्येष्ठ भ्राता की सेवा करते है, कभी 
उनकी निन्‍्दा नही करते, उन्हें अभिरूषित स्वर्ग की प्राप्ति होती है एवं गुरु सेवा 
के कारण नरक के दर्शन नही करने पडते।" माता-पिता आदि की आज्ञा का पाकूत 
करने में अपने हित-अहित के बारे मे सोचने का अवकाश नहीं होता। वह लोग 
चाहे कैसा भी आदेश क्यो न दे, विना किसी हिचक के उसका पालन करना ही 
पुत्र का धर्म है।' 

सातृपितृभक्त धर्मव्याध--माता-पिता के आदर्श सेवक धर्मव्याध की कहानी 
सभी जानते है। माता-पिता की सेवा से ही उन्हें हर विषय का अदुभुत्‌ ज्ञान प्राप्त 
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हुआ था, सेवा के कारण ही वे श्रेष्ठ बोगी बनने में समर्थ हुए थे।* 


१. मातापित्रोन्‍्व ते वृत्ति. कच्चित्‌ पार्थ न सीदति। 

कच्चित्ते गुरवः सर्वे वृद्धा वैद्याइच पूजिताः॥ वन १५९६, ७ 
२. पिता माता तथैवाम्निगुरुरात्मा च पल्चमः) 

यस्यैते पूजिता: पार्थ तस्थ लोकाबुभो जितौ॥ बन १५९१४ 
३. एतद्धमंफह पुत्र नराणां धर्मनिदचये। 

यत्तुष्यन्त्यसय्थ पितरो माता चाप्पेकदशिनो॥ उ १४५७७ 
४. तपःशौचवता नित्य सत्यधर्मरतेन च। 
५. मातापिन्नोः पूजने यो धर्मस्तमपि से श्रुणु। इत्यादि! अनु ७५४०-४२ 
६. मातुः पितुर्गुरणा|च कार्यमेवानुशासनम्‌ । 

हित चाप्यहित वापि न विचार्य नरषंभ ॥ अनु १०४१४५ 
७. बन २१३ वाँव २१४ वाँ अध्याय। 


पारिवारिक व्यवहार श्श्क 


देवव़्त की मृत्युंजपता--सर्त्यत्रत भीष्म की पितृभक्ति भी सर्वजनविदित 
है। सन्तुष्ट पिता के आशीर्वाद के फलस्वरूप ही वह मृत्यु को जीतने मे समर्थ 
हुए थे।' 

गृरुजनों का भरणपोषण न करना पाप--जो माता-पिता का भरण-पोषण नही 
करते उन्हे महापापी कहा गया है। जो व्यक्ति बिना किसी कारण के उनका त्याग 
करता है, शास्त्रो मे उसके लिये पतित की सज्ञा दी गई है।' माता-पिता का मन 
दुखी हो ऐसा आचरण करना सन्‍्तान के लिये बिल्कुल गहित बताया गया है। 
जो पुत्र माता-पिता का अपमान करता है, वह मृत्यु के बाद गधे आदि के रूप मे जन्म 
लेकर असीम कष्ट उठाता है।* 

प्रातः उठकर गुरुओ को प्रणाम--सुवह सोकर उठने पर सबसे पहले माता- 
पिता एवं गुरुजतों को चरण छूकर प्रणाम करने का विधान बताया गया है।* 

गुरुजनों के आगसन पर खड़े होकर प्रणाम करनता--अपने से बडो के आने 
पर तत्क्षण उठकर खडे होने एवं प्रणाम करने के लिये उपदेश दिया गया है।" 

हर कार्य के लिये अनुसति छेता--माता-पिता की अनुमति लिये बिना कोई 
भी कार्य करना अनुचित है। कौशिक नाम के एक ब्राह्मण ने वेदाध्ययन्त के निमित्त 
माता-पिता की आज्ञा लिये बिना परदेश गमन किया था। बाद में जब वह 
पितुमातृभकत धर्मव्याधसे मिला तो अपने बिना कहे चले आने पर बहुत लज्जित 
हुआ और उनके कहने पर घर वापस लौटे तथा माता-पिता की सेवा मे मन 
लगाया।* 

साता-पिता की गलती नहीं पकड़नी चाहिये--कहोड पुत्र अण्टावत्र ने गर्भा- 
बस्था (? ) मे ही पिता की अध्यापना मे दोष निकाला था, इसी कारण उनके शरीर 
के आठ अग ठेढे हो गये थे। माता-पिता आदि गुरुजनों के दोष निकालना 


१. न ते मृत्यु: प्रभविता यावज्जीवितुसिच्छसि। आदि १००११०३ 

२. जीवतो थे गुरूत भृत्यान भरन्त्वस्थ परे जना:॥ अनु ९३१२८ 
त्यजत्यकारणे यदच पितर मातरं गुरुम्‌। इत्यादि। शान्ति १६५६२ 
शान्ति १५३८१॥। 

» पितरं मातरणछ्चैव यस्तु पुत्रोउवमन्यते। इत्यादि। अनु ११शण८-६०१ 

« मातापितरमुत्याय पूर्वभेवाभिवादयेत्‌ । अनु १०४४३ 

५. ऊढ्धं प्राणात्थ्युत्कामन्ति यूनः स्थविर आयति। 

प्रत्युत्थाताभिवादाभ्यां पुतस्तान्‌ प्रतिपद्यते॥ उद्योग ३८१ 

स तु गत्वा हिजः सर्वा' शुश्रूषां कृतवांस्तदा। वन २१५३३ 


न । 


श्री 
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सनन्‍्तान का कत्तंव्य नही है, यह समझाने के लिए ही शायद यह उपाख्यान रचा 
गया है।' 

गुरुजनो से काम कराना पाप--माता-पिता से कोई भी काम कराना पुत्र 
के लिये पाप का कारण बताया गया है।' और भी वहुत से उपाख्यानो में माता-पिता 
की श्रद्धा करने का उपदेश मिलता है। 

सहागुरु की तृप्ति से बिब्व की तृप्ति--चिरकारिकोपाख्यान' में माता-पिता 
के प्रति पुत्र के कत्तव्य के सबंध मे विस्तृत रूप से कहा गया है। उस उपाख्यान 
मे स्पष्ट किया गया है कि, “पिता समस्त देवताओ का समष्टिस्वरूप होता है और 
माता देवताओ तथा मत्येवासी सर्वभूत की समष्टिस्वरूप होती है, अतएवं अगर वे 
सन्तुष्ट हो जाय॑ तो सारा ब्रह्माण्ड परितृप्त हो जाता है। पिता ही धर्म है, पिता ही 
स्वर्ग है, पिता ही तपस्या है। पिता के परितृप्त होने से सव देवताओ की परितृष्ति 
होती है।" 

पितृत्रय--जिसके द्वारा उत्पत्ति हुई हो, जो भय से छुटकारा दिलाता 

हो और जो अन्नदाता हो, उनकी पितास्वरूप भक्ति करनी चाहिए।' 

दुर्वेशाग्रस्त पुत्र पर साता-पिता का स्नेह अधिक--माता-पिता ऐसे तो सभी 
सन्तानो को एक ही दृष्टि से देखते हैं केकिन औरो की अपेक्षा जो अधिक दयनीय 
अवस्था मे होता है उस पर उनका स्नेह अपेक्षाकृत अधिक होता है।" 

भाई व बहन--बडे भाई और बडी बहन की श्रद्धा करने का उपदेश दिया गया 
है। कहा गया है कि “वडा भाई पिता के समान है, अतएवं हर तरह उनका अनु- 
गमन करना उचित है।” 


उपालब्धः शिष्यसध्ये मह॒षिः स त॑ं फोपादुदरस्थं शशाप। वन १३२११ 
२. पुन्ननच पितर मोहात्‌ प्रेषयिष्यति फर्मसु॥ शान्ति २२७॥११३ 
३. शान्ति २६५ वाँ अध्याय। 
४. देवताना समवायमेकस्थ पितर चिदु । 
मर्च््यानां देवताना च स्नेहावम्पेति मातरम्‌ ॥ ज्ञान्ति २६५४३ 
५. पिता घर्म पिता स्वर्ग. पिता हि परमन्तपः। 
पितरि प्रीतिमापन्ने सर्वा प्रीयन्ति देवता.॥ शान्ति २६५२१ 
६. यब्चनमुत्पादयते यइचेनं चायते भयात्‌। 
यदचास्य कुरुते वृत्ति सर्वे ते पित्तरस्त्रय. ॥ अनु ६९११८ 
७. दीनस्य तु सतः द्ाक पुत्रस्यान्यधिका कृपा। वेन ९१६ 


नः्स 
र 


पारिवारिक व्यवहार 

पांडवो तथा विदुर का आदर्श श्रातृप्रेम--भीम वगैरह अत और दरार 
का समुचित आदर करते थे, यह महाभारत मे सर्वत्र ही दिखाई देता है। यद्यपि 
भीम' को बीच-बीच से युधिष्ठिर के काम की अच्छी या बुरी आलोचना करते हुए 
देखा जाता है, लेकिन उसमे सामयिक अधीरता के अलावा अनादर या अश्रद्धा का 
भाव कही नहीं दिखाई देता। आदशो क्षत्रिय एवं सरल स्वभावी भीम हर अवसर 
पर अपने को प्रकृतिस्थ नही रख पाते, इसी कारण कही-कही थोडी चचलछता का 
आभास मिलता है।' छेकित बडे भाई के आदेश का उल्लंघन करते हुए उन्हें कही 
नही पाया जाता। पाडवों एवं विदुर का आदशो भातृप्रेम भी महाभारत मे स्पष्ट 
रूप से प्रकट हुआ है। भीम, अर्जुन आदि वीर श्रेष्ठ योद्धा एव अमित बलशाली होते 
हुए भी सदा अपने अग्रजो का अवुसरण करते थे। वे यदि बडे भाई का अनुसरण 
न करते तो शकुनि के कपट भाव से जुआ खेलते समय ही कुरुक्षेत्र का महायुद्ध 
शुरू हो जाता। युधिष्ठिर तो भाइयो को छोडकर स्वर्ग जाना भी अच्छा नही 
समझते थे।* 

ज्येष्ठ तथा कनिष्ठ का व्यवहार--अनुशासन पर्व मे, भीष्म-युधिष्ठिर- 
सवाद में एक अध्याय का नाम ज्येष्ठ कनिष्ठ-वृत्ति' है। इस अध्याय मे भीष्म 
युधिष्ठिर को बडे एवं छोटे भाई के पारस्परिक व्यवहार के बारे मे उपदेह देते है। 
वे कहते है, हे तात, तुम भाइयो में बडे हो अत अपने ज्येष्ठत्व का ख्याल रखते 
हुए छोटे भाइयो के साथ ऐसा व्यवहार करता कि वे तुम्हारा गुर के समान 
सम्मान कर सके। अकृत बुद्धि गुरु को शिष्य सम्मान की दृष्टि से नहीं 
देखते। गुरु मे दीघंदशिता का होना आवश्यक है। अगर गुरु मे दीर्घदर्शिता 
का अभाव होगा तो शिष्य कंसे दीर्षदर्शी बनेंगे ” ज्ञानी एवं बुद्धिमान होते 
हुए भी बडे भाई को समय विशेष पर छोटे भाई के दोष देखते हुए भी अघ एवं 
'जड मनुष्य जैसा व्यवहार करना चाहिये। यदि छोटी-छोटी बातो मे हमेशा 
छोटो मे दोष निकाला जायगा तो छोटो का मन विद्रोही हो उठेगा। छोटो 
के दोष अगर नजर मे आयें तो उन्हें कुशलता से दूर करने की कोशिश करनी 
चाहिये। यदि दूसरे छोगो के सामने छोटे भाई का तिरस्कार किया जायगा तो 
छिद्धान्वेषी, ईर्ष्यान्वित शत्रु उसे बुरी सलाह देकर अपने पक्ष मे मिलाने की कोशिश 
करेगा। वश्ञ मे वयोज्येष्ठ व्यक्ति के सद्ष्यवहार से कुल उज्ज्वल होता है और उसके 


१. सभा ६८ वाँ अध्याय। वन ३३ वाँ तथा ३४ वा अध्याय। शान्ति 
१० चॉ अध्याय। 
२. गन्तुसिच्छासि तन्नाहूं यत्र ते श्रातरों गताः। सहाप्रस्थानिक ३३३७ 
श्५ 
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असद्‌ आचरण से वश का गौरव खत्म होता है। जो वडा भाई अपने छोटे भाई 
का हमेशा तिरस्कार करता रहता है वह ज्येष्ठ शब्द की सार्थकता को नही निभाता 
तथा पैतृक सम्पत्ति के बंटवारे मे वह अपने को श्रेष्ठ भाग का अधिकारी भी नही 
बता सकता, वल्कि वह तो राजा से दड पाने का अधिकारी होता है। छोटे भाई 
यदि कुमागंगामी हो तो उन्हें पैतृक घन से वचित करना ही उचित है। बडा भाई 
पिता के समान होता है, छोटे भाइयो को उसकी आज्ञा का पालन करना चाहिये 
तथा पिता के समान आदर करना चाहिए।”' 

बड़े भाई का अपसान करना अनुचित--जो व्यक्ति पितृतुल्य बडे भाई का 
अपमान करता है, बह दूसरे जन्म मे क्रोंचयोनि मे जाता है, एक साल तक उस योनि 
मे रह कर फिर चीरक पक्षी के रूप मे जन्म लेता है। इसके बाद पाप का क्षय होने 
पर मनुष्य रूप मे जन्म लेता है।' 

राजा नल का आदशे भातृप्रेम--राजा नल ने अपने छोटे भाई पुष्कर द्वारा 
लाछित होने पर भी बाद मे उसे उसकी सम्पत्ति जो उन्होने जीती थी, लौटाकर 
क्षमा कर दिया था। उस उपाख्यान मे नल का आतृस्नेह चकित कर देता है।' 

भादइयो से बन्घुत्व व सोहादं--पाडवो मे केवल भक्ति एवं स्नेह ही नही था, 
वे आपस मे एक दूसरे के मित्र भी थे। युधिष्ठिर हर कार्य मे भाइयो से परामर्श 
लिया करते थे। कभी-कभी छोटे भाई स्वय भी उन्हें सलाह देकर काम मे सहायता 
पहुँचाते थे। वनवास के समय युद्ध की तैयारियों के समय तथा अश्व्मेघ यज्ञ करते 
वक्‍त भीम आदि चारो भाइयो को युधिष्ठिर से सलाह-मशविरा करते हुए पाया 
जाता है। चारो भाई सुहृद मित्र की तरह बिना माँगे हुए भी यूधिष्ठिर को अपनी 
अपनी राय दिया करते हैं। युधिष्ठिर भी उनकी राय की मर्यादा को कभी कम नही 
होने देते थे तथा उनसे राय लेता आवश्यक समझते थे। विदुर धृतराष्ट्र के प्रधान 
मत्री थे। उनसे धृतराष्ट्र अगर किसी काम मे सलाह नही छेते थे, तो भी वे उनके 
हित की राय देने मे नही चूकते थे। यही कारण था कि अविवेचक दुर्योधन के साथी 
उनसे कुढते थे, किन्तु वे अपने कर्तव्य के प्रति सदा जागरूक रहते ये। विदुर तथा 
घृतराप्ट्र मे आतृप्रेम भी कम नही था। धृतराष्ट्र अच्छी तरह जानते थे कि विदुर 
ही एकमात्र उनके शुभाकाक्षी मित्र हैं, लेकिन कभी-कभी उनका विवेक अत्यधिक 
पुत्रस्तेह की दुर्वकता के सामने हार जाता था। 


१ अनु १०५ वाँ अध्याय। अआता ज्येष्ठ सम पित्रा। शान्ति २४२॥२० 
२. ज्येष्ठ पितृसम चापि भ्रातर यो5वमन्यते। इत्यादि। अनु १११८७, ८८ 
३. पुष्कर त्व हि से आता सजीव शरद झतस्‌॥। चन ७८२५ 
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परिवार के विभाजन से क्षति--महाभारत मे कहा गया है कि भाइयो के 
साथ एक ही परिवार मे रहना चाहिए। पैतृक सम्पत्ति का विभाजन करके अलग 
झलग रहना भाइयो के लिये अच्छा नहीं होता। इस विषय पर एक उपाख्यान 
भी कहा गया है। कथा इस प्रकार है---विभावसु नाम के एक क्रोधी स्वभाव वाले 
ऋषि थे। उनके छोटे भाई का नाम सुप्रतीक था। सुप्रतीक हमेशा अपने बडे 
भाई से अरूग होने के लिये कहा करता था। एक दिन विभावसु सुप्रतीक से बोले, 
“देखो बहुत से मूर्ख व्यक्ति भाइयों के अलग-अलरूग रहने को अच्छा समझते हैं। 
लेकिन विवेकशील व्यक्ति इसका अनुमोदन नही करते, क्योकि अरूग हो जाने 
पर भाई धन के मद मे अधे होकर आपस में कलह करते है। उस वक्‍त मुँह का मीठा 
मन का कपटी शत्रु सुयोग समझ कर भाइयो की कलह रूपी अग्नि के लिये ईंधन 
जूटाता है। फलस्वरूप दोनो ही पक्ष उस कलहाग्नि से भस्म हो जाते है।' 

बड़ी बहन--बडी बहन माता के समान होती है। जो व्यक्ति बहन के साथ 
शत्र्‌ जैसा व्यवहार करता है, वह नर्क का भागी बनकर असीस यातवा भोगता 
है।' 

छोटी बहनत--बडे भाई एवं छोटी बहन में आपसी व्यवहार के उदाहरण स्व- 
रूप श्रीकृष्ण तथा सुभद्रा को लिया जा सकता है। श्रीकृष्ण सुभद्रा को वहुत प्यार 
करते थे। जब भी हस्तिनापुर जाते थे, बहन तथा बुआ (कुन्ती) से मिलने के 
लिये अन्त पुर में अवश्य जाते थे।' 

पतिहीना विधवा बहन का भरण-पोषण---पतिहीना विधवा बहन का भरण- 
पोषण करना भाई के कत्तेंव्यों मे गण्य था। बहन की पूरी देखभाल का भार भाई 
पर ही होता था। 

आदशें का हर जगह अनुसरण नहीं हुआ, गरुड़ तथा नाग--भाई-बहन का यह्‌ 
मधुर सबध उस काल में आदर्श माना जाता था। किन्तु हमेशा इस आदशे का 


१. विभाग बहवो सोहात्‌ कत्तुमिच्छन्ति नित्यदा:। इत्यादि। आदि 
२९१८-२१ 

२. ज्येष्ठा मातृसमा चापि भगिनी भरतषंभ। अनु १०५१९ 
ज्येष्ठां स्वसारं पितरं मातरं च यथा शक्‍जू मदसत्ताइचरन्ति | इत्यादि ॥ 
अनू १०२१७ 

३. द्दर्शानन्तरं कृष्णो भगिनीं स्वां महायशा:। सभा रहें 

४. चत्वारि ते तात गुहे वसन्तु. . -भगिती चानपत्या। उद्योग 
इशाछड 
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यथारीति पालन हुआ ही, यह नही कहा जा सकता। प्राचीन काल के सौतेले भाई 
गरुड एव नागो की झत्र॒ुता अभी भी प्रसिद्ध है।' 

बड़े भाई की पत्नी माता के समान--उस काल मे बडे माई की पत्नी को भी 
माता के समान मानना आदर्श समझा जाता था। पाडव वनवास के समय कुन्ती 
को विदुर के यहाँ छोड गये थे। विदुर ने तेरह साल तक उन्हें सम्मानसहित अपने 
यहाँ रक्खा था।' 

कनिष्ठ का सपत्नीक बडे भाई के शयनकक्ष मे जाना दृूषणीय नहीं पर बडे के 
जाने मे दोष--वडे भाई की पत्नी देवर से स्नेह करती थी। युधिष्ठिर एक जगह 
कहते हैं कि छोटा भाई यदि अपनी पत्नी के साथ बडे भाई के शयनकक्ष मे जाय तो 
कोई बात नही है, लेकिन बडे भाई को अपनी पत्नी के साथ छोटे भाई के शयनकक्ष 
में नहीं जाना चाहिये।' 

छोटे भाई को पत्नी के साथ जेठ का व्यवहार---आश्रमवासिक पर्व मे आया 
है कि घृतराष्ट्र, गाधारी एव कुती तीनो ने एक साथ प्रत्रज्या ली थी। कुन्ती के प्रति 
धृत्तराष्ट्र के स्नेहमय व्यवहार का उल्लेख मिलता है। 

देवर या जेठ से गर्भाधान कराना उस काल मे दूषित नही माना जाता था, 
लेकिन गर्भाधान के समय को छोडकर बडे भाई की पत्नी को माता के समान तथा 
छोटे भाई की पत्नी को पुत्रवधू के समान मानने का नियम था। (देखिए पृ० ४०) 

अपने से बडे को तुम कहना उनकी हत्या करने के समान---एक वार कर्ण 
के वाण से घायल होकर युधिष्ठिर ने अर्जुत को बहुत घिक्कारा, विशेषकर उनके 
गाडीव, रथ, पताका आदि की भी निनन्‍्दा की। अजुन ने घनुष की निन्‍दा करने 
वाले के शिरच्छेदन की अपनी पूर्व प्रतिज्ञा के अनुसार युधिष्ठिर का सिर काठने 
के लिए तलवार निकाली । उस आयी विपत्ति को देखकर कृष्ण ने अर्जुन को उपदेश 
देते हुए कहा, “सम्मानित व्यक्ति को जब तक सम्मान मिलता रहे, तभी तक वह 
जीवित रहता है, अपमान ही उसकी मृत्यु होती है। तुम्हारे युधिष्ठिर को वुर्मा 


१. आदि ३४ वाँ अध्याय 
२. ज्येष्ठा मातृसमा चापि भगिनों भरत्षभ। 
श्ातुर्भार्या च तद्‌वत्‌ स्पात्‌ . . .॥ अनु १०५२० 
विदुरइचापि तामार्त्ता कुन्तीमाइ्वास्य हेतुभि.। 
प्रावेशयद्‌ गृह क्षत्ता स्वयमात्तंतरः शने. ॥ सभा ७९३१ 
३« य्रुरोरनुप्रवेशों हि नोपघातों यवीयस:। इत्यादि। आदि २१३३२ 
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सम्बोधत करते से ही उनकी मृत्यु हो जायगी। अपने से बडो को 'तुम' कहकर 
उनकी अवज्ञा करता, उनकी हत्या करने के समान है।”' 

अपमान करने के उद्देश्य से तुम कहना अन्याय है, नहीं तो नहीं--अपने से 
बडो को तुम कहने के बहुत से उदाहरण महाभारत से मिलते है, यहाँ तक कि बडे 
भाई का नाम लेकर बुलाने के उदाहरण भी है। भीम को अर्जुन नाम लेकर बुलाते 
थे, छेकिन यह अपमान के उद्देश्य से चही होता था। अत यह रुयाल रखना चाहिए 
कि हमेशा जिनके साथ श्रद्धा का व्यवहार करते हो, उनकी कभी भी अवज्ञा करना 
उचित नही है। उस काल मे पत्ती, पुत्रवधू, कन्या आदि के साथ किस प्रकार का 
व्यवहार सामाजिक आदर्श माना जाता था यह नारी प्रकरण में बतायाजा 
चुका है। 

जमाई का आदर--उस युग में भी सास तथा ससुर जमाई का आदर-सत्कार 
काफी करते थे।* 


ज्ञाति के दोष--ज्ञाति वर्ग के दोष एवं गूण दोनो ही का विशद रूप से वर्णन 
हुआ है। एक जगह भीष्म यूधिष्ठिर से कहते है--ज्ञाति अर्थात्‌ पितृवश्ञ मे उत्पन्न 
व्यवित को मृत्यु के समान भयानक समझना चाहिये। ज्ञाति जैसा सम्पत्ति का छोभी 
और कोई नही होता। जिस प्रकार एक सामन्‍्ती राजा अपने पडोसी राजा की 
ऐश्वर्य वृद्धि से मन ही मन कुढता है, उसी प्रकार एक ज्ञाति दूसरे ज्ञाति का ऐश्वर्य 
सहन नहीं कर पाता। एक सरलस्वभावी, मृदुभाषी, उदार, सुशील व सत्यवादी 
पुरुष के विनाश की कामना उसका ज्ञाति ही कर सकता है और कोई नही।* 

ज्ञाति के गुण--उपयुक्त दोषो के साथ साथ ज्ञाति के गुणों का उल्लेख भी 
जगह जगह हुआ है। भीष्म के कथन से पता चलता है कि जिनके रिश्तेदारों मे 
ज्ञातिपुरुष नही होता, वे कभी सुखी नहीं रह सकते। ज्ञातिविहीन पुरुष प्रत्येक 


१. यदा मान रूभते सान नाहुस्‍तदा स वे जीवति जीवलोके। इत्यादि! 
कर्ण ६९८ १-८३। 
त्वंकारों वा वधो वेति विद्वत्सु न विश्िष्यते। अनु १२६५३ 
त्वंकारस्तासधेयजत्च ज्येष्ठानां परिवज्जंयेत्‌। ज्ञान्ति १९१२५ 

» गृुरुणामव्सानों हिं वध इत्यभिधोयते। कर्ण ७०१९१, २। आदि 
१४१८ 

» अधिका किल नारीणां प्रीतिर्जासातुजा मवेत्‌। आदि ११६१२ 

४. ज्ञातिस्यइचैव वृध्येथा सृत्योरिष भय सदा। 

उपराजवृ राजद्धि ज्ञातिन सहते सदा॥ इत्यादि। शान्ति ८०३२, ३३, 


जे 


न्श््प 
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की अवज्ञा का पात्र होता है, वह वडी आसानी से शत्रु द्वारा परामूत हो जाता है। 
जब कोई मनृष्य हर एक के द्वारा परित्यक्त हो जाता है तब एकमात्र ज्ञाति ही उसका 
आश्रयस्थल होता है। कोई व्यक्ति अगर किसी का अपमान करे तो एक ज्ञाति 
ही ऐसा होता है, जो उसे सहन नही कर पाता ।' 

एक ज्ञाति के प्रति दूसरे ज्ञाति का व्यवहार--एक ज्ञाति दूसरे ज्ञाति के अपमान 
को अपना अपमान समझता है। ज्ञातियों मे दोष एवं गुण दोनो ही होते हैं। वचन 
शव व्यवहार के द्वारा ज्ञाति का यथोचित आदर व सम्मान करना चाहिये, उनके 
साथ दुव्यंवहार करना उचित नही है। मन मे भले ही उन पर विश्वास न हो छेकिन 
अत्यक्ष मे एक विश्वस्त की तरह व्यवहार करना ही वाछनीय है। जो मनुष्य ज्ञाति 
की भावनाओं को समझकर, सोच विचार कर उनके साथ वर्ताव करता है वह 
शत्रु को भी मित्र बना सकता है।' एक ज्ञाति के विपदग्रस्त होने पर उसके उद्धार 
की चेष्टा करना दूसरे ज्ञाति का परम कर्तव्य है।' 

विपदग्रस्त दुर्योधन के प्रति पाडवो का व्यवहार--अहीरो के गाँवों मे जाते 
समय दुर्योधन आदि के पराजित एव बन्दी होने पर दुर्योधन के बचे हुए सैनिको ने 
बनवासी पाडवो के समक्ष उपस्थित होकर सहायता की भिक्षा माँगी। घमडी 
दुर्योधन के इस प्रकार विपत्ति मे पडने का समाचार सुतकर भो।म प्रसन्न होकर बोले 
“धर्बों ने हमारे मित्र का काम किया है। हम लोगो के लिये जो कार्य कठिन था, 
वह गधर्वों ने कर दिया है।” भीम की वात सुनकर धर्मराज गुस्से से बोले, यह 
आनन्द का समय नही है। ज्ञातियों मे आपसी कलह तो हुआ ही करती है, लेकिन 
किसी भी हालत मे कुल की मर्यादा मष्ट करना उचित नही है। कोई दूसरा आदमी 
हमारे झाति पर हमला करे और हम बैठे-बैठे खुश हो,यह क्या कभी हो सकता है 7” 
इस प्रकार नीतिवाक्यो द्वारा भीम को शान्‍्त करके युधिष्ठिर ने तत्क्षण उन्हें तथा 
अर्जुन को दुर्योधन के उद्धार के लिये भेजा। भीम और अजुन के बाहुवल द्वारा 
दुर्योधन को गधर्वों से मुक्ति मिली । मूल महाभारत मे न होते हुए भी टीकाकार 
नीलकठ ने यूधिष्ठिर की उक्ति के रूप मे एक इलोक उद्धृत किया है, जिसका अर्थ 


१. अज्ञातिनो5पि न सुखा नावज्ञयास्ततः परम्‌। 

अज्ञातिमन्त पुरुष परे चाभिभवन्त्युत॥  इत्यादि। ज्ञान्ति ८०३४, २५ 
२: आत्मानसेव जानाति निकृत बान्धवेरपि। इत्यादि। शान्ति ८०३६-४१ 
३. येन केनचिदार्त्ताना ज्ञातीना सुखमावहेत्‌। आदि ८०२४ 
४ यदा तु कश्चिजुज्ञातीना वाह्म' प्रार्थयते कुलम्‌। 

न मर्ययति तत्‌ सन्‍्तो वाह्मे नाभिप्रधषंणम्‌ ॥ इत्यादि ।*वन् २२४३-२२ 


पारिवारिक व्यवहार २३१ 


यह है कि, अपने आपसी विरोध के समय हम पाँच भाई एक तरह एव दुर्योधन 
आदि सौ भाई दूसरी तरफ है, कितु किसी अन्य के साथ विरोध होने पर हम सब 
मिलकर एक सौ पाँच भाई है।”* 

जाति प्रेम--एक जगह विदुर धृतराष्ट्र से कहते है, “गुणहीन ज्ञातियों पर भी 
दया करती चाहिए। आपस में खाता-पीना, वोलचाल एव प्रेम रखना कत्तंव्य 
है। सज्जन ज्ञाति दूसरे ज्ञाति का विपत्ति से उद्धार करता है और दुर्जन ज्ञाति 
“विपत्ति मे डालता है। यदि धनी ज्ञाति के आश्रय मे रहकर कोई कष्टभोग करे, 
सो उसके लिये आश्रयदाता ही पाप का भागी होता है। अतएवं महाराज आप भी 
'पाडवों पर दया करिये।”' 

वृद्ध ज्ञाति को आश्रय देना--असहाय वृद्ध ज्ञाति को आश्रय देना प्रत्येक कल्याण- 
कामी मनुष्य का कत्तंव्य है।' 

आपसी विरोध से शजत्रुवृद्धि--जिन ज्ञातियों मे हमेशा आपसी विरोध रहता 
है, शत्र्‌ उन्हें बडी आसानी से पराजित कर देता है। एक साथ रहता, साथ साथ 
उठना बैठना, खाना-पीना, सलाह मशविरा करना ज्ञातियों के लिये छाभदायक 
है। आपसी कलह से पारिवारिक शक्ति का क्षय होता है। परस्पर सहान्‌ भूति 
एव सद्व्यवहार रखने से जलाशय के कमलो के समान ज्ञातियों की शक्ति बढती 
रहती है।' 

ईर्ष्या के कारण निर्धनता--जो व्यक्ति अपने गुण सम्पन्न ज्ञाति से ईर्ष्या करता 
है, उस असयत मनुष्य का लक्ष्मी भी परित्याग कर देती है।* 


१. परस्परविरोधे हि व्यय पञ्च च ते शतम्‌। 
अन्य: सह विरोधे तु वर्य पञ्चोत्तरं शतम्‌ ॥ नीलकंठ । शान्ति ८०४१ 
२. यो ज्ञातिमनुगृह्ल्ञाति दरिद्रं दीनमातुरम्‌ ॥ इत्यादि। उद्योग. ३े८१७- 
२७। उद्योग ३५४३ 
३. वुद्धो ज्ञातिः। उद्योग ३३।७४। अनु १०४॥११३। 
४. एवं ये ज्ञातयो5थेंषु सियो गच्छन्ति विग्रहम्‌। 
तेमित्रवशसायान्ति शकुनाबिव विग्रहात्‌ ॥ इत्यादि। उद्योग ६४ 
१०, ११। 
अन्योन्यसमुपष्टम्भोदत्योन्यापाश्रयेण वा। 
ज्ञातयः संप्रवद्धन्ते सरसोचोत्पलान्युत॥ उद्योग ३६६५ 
५. य. कल्याणगुणान्‌ ज्ञतीन सोहाल्लोभाहिदृक्षते। 
सोषजितात्मा जितफोयो न चिरं तिष्ठति स्रियम्‌ ॥ उद्योग ९१३०। 
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व्यास का घृतराष्ट्र को उपदेश--ऊुरुक्षेत्र के युद्ध से पहले महपि व्यास ने 
धृतराप्ट्र को उपदेश देते हुए कहा था, “महाराज, तुम्हारे पुत्रों ने विताशकारी काल 
के रूप में जन्म लिया है। तुम उन्हे सुबुद्धि देकर पथ पर का सकते हो, अत उन्हें 
ज्ञातिब् करने से रोको। ज्ञातियों का वध करना अतिशय नीच कर्म है, तुम इस 
प्रकार के घृणित कार्य में लिप्त होकर मेरे अप्रियभाजन मत वनो। जो अपने कुल- 
धर्म को नप्ट करता है, वह धर्म से च्युत हो जाता है।”' 

ज्ञातियो को वश मे करने के उपाय--नारद के कथन से पता चलता है कि 
सद्व्यवहार एवं मबुर भाषा ही ज्ञातियो को अपना वना सकते है। यथाशवित 
अन्नदान, क्षमा, नम्जता, मृदुता, सम्मान प्रदर्शन आदि किसी को भी वशीभूत करने 
में सहायक होते हैं। क्षमा, सयम, त्याग एव वृद्धि के द्वारा मन्‌ प्य ज्ञातियों मे यशस्वी 
बन सकता है।' 

ज्ञातियों मे विरोध होने पर मध्यस्थता करना मिन्न का कर्तेव्य---ज्ञातियों मे 
कलह होने पर जहाँ तक हो सके उसे खत्म करने की चेष्टा करना प्रत्येक शुभाकाक्षी 
मनुष्य का कर्तव्य है। पुत्रशोक से उन्मत्तप्राय गान्धारी ने कौरव पाडवो के विद्ेप 
को न मिटाने के लिये कृष्ण को आप दिया था।* गान्धारी के इस शाप का औचित्य 
विचारणीय है। क्योकि कृष्ण ने मध्यस्थ के रूप मे कुसुसभा में उपस्थित होकर 
इस विवाद को मिटाने के लिये यथासाव्य चेष्टा करने मे कोई कसर बाकी नही 
रक्‍खी थी। कुरुसभा में उनके दिए हुए कथन से प्रमाणित होता है कि केवल इस 
आपसी विरोब को खत्म करने के लिये उन्होंने दूत का कार्य करना स्वीकार किया था। 
वह विदुर से कहते है-- हे विदृुर, में इस विवाद को निपटाने की पुरी कोशिश 
कट्गा। मित्रो के सकट के समय जो सहायता नही करते, पडितो ने उनके लिये 
नृणन' भव्द का उपयोग किया है। विध्वेपत ज्ञाति कलह में जो मध्यस्थता स्वी- 
कार कर बल्ह के शमन का उपाय नहीं करते वे मित्र बनने के अयोग्य होते है। 
से यदि इस समस्या को सुलझाने की चेप्टा नही करूँगा तो मूढ व्यवित कहेँगे 
जि दोनो पक्षो के कलह निवारण के लिये समर्थ होते हुए भी इृष्ण ने चेप्टा 
नहीं की। समाज में मैं कछक्रित न होऊें, यही सोचकर मैं यहाँ आया हें। 


१. धर्म्य देशय पन्यथान समर्थो ह्यसि वारणे। इत्यादि। भोप्म ३५३-५६ 
२ शव्त्याउन्नदान सतत तितिक्षाज्ज॑वमाईवम्‌। इत्यादि । शान्ति ८१२१-२७ 
३. पाण्डवा धारत्तराष्ट्राइवइ दग्धा कृष्ण परस्परम्‌॥ इत्यादि। 

स्‍त्री २५३९-४५ 
४ सो5ह यतिप्ये प्रशम क्षत्त कत्तुंममायया। इत्यादि। उद्योग ९३॥८-१७ 


पारिवारिक व्यवहार र३े३ 


पारिवारिक सद्व्यवहार--जो व्यक्ति परिवार के हर सदस्य के साथ उचित 
व्यवहार करता हुआ गाहंस्थ्य का पालन करता है, वही वास्तविक मुनि है। 
परिवार के लोगो के साथ जो कठोरता से वर्ताव करता हैं वह विशुद्ध वृत्ति द्वारा 
जीविकोपार्जन करते हुए भी पाप का भागी होता है। उसकी सब तपस्याएँ निष्फल 
होती हैं। साधू गृहस्थ परिवार के पोष्य वर्ग के भरण पोषण के लिये सदा प्रयत्न- 
भील रहता है। अतिथि एवं पोष्य वर्ग के भोजन करने के वाद वह भोजन करता 
हैं। उस भोजन को अमृत भोजन' कहा गया है। सवको भोजन कराना ही गृहस्थ 
का प्रधान यज्ञ है, यज्ञ मे अवशिष्ट भोज्य वस्तु को ही 'हवि. अथवा अमृत' कहा 
जाता है। गृहस्थ रोज अमृत' भोजन करता है इसलिये उसे 'अमृताभी' की सन्ञा 
भी दी गई है। भृत्यवर्ग के भोजन करने के वाद जो भोज्यद्रव्य वचता है, उसे 
“विघस' कहते है। जो मनुष्य भृत्यो के वाद भोजन करता है उसे 'विघसाशी' 
कहते हैं। हर गृहस्थ को अमृत एवं विघस भोजन करना वाछचीय है। गृहस्थ को 
ऋत्विक, पुरोहित, आचार्य, मातुल, अतिथि, आश्रित, वृद्ध, शिशु , रुप्ण, विद्वान, 
मूर्ख, दरिद्र, ज्ञाति, सवधी एवं दूसरे कुटुम्वियों के साथ रहना पडता हैं। उसे 
किसी से भी कलह नही करनी चाहिये। माता, पिता, सग्रोत्रा स्त्रियाँ, आता, पुत्र, 
पत्ती, पुत्री एव भृत्य आदि प्रत्येक के साथ सद्व्यवहार करना चाहिये। जो सज्जन 
व्यक्ति अपने परिवार के पालून-पोषण मे सदा सतक॑ रहता है, कभी भी विरक्ति 
का अनुभव नही करता वह ससार मे महापुरुष कहलाता है। ऐसे व्यक्ति को ही 
पुरुष श्रेष्ठ की सज्ञा दी जा सकती है और वह व्यक्ति तीनो लोको को जीतने में 
भी समर्थ होता है। आचार्य की पूजा से ब्रह्मलोक, मातृ पितृ-भकति से प्रजापति 
लोक, अतिथिसत्कार से इन्द्रलोक एवं ऋत्विक की पूजा से देवलोक का अधिकार 
मिलता है। सगोत्रा स्त्रियों की सेवा से अप्सरा लोक तथा ज्ञातियों की सेवा से 
बैखदेव लोक को प्राप्त किया जा सकता है। वधु वाधवगण दिशाओं के, माता एव 
मातुल पृथिवी के, वृद्ध, वालक, रु्ण एवं कृश व्यक्ति आकाण के अधिपति माने 
जाते हैं। इनकी सेवा से इन स्थानों का आधिपत्य मिलता है। वडा भाई पिता के 
समान, पत्ती व पुत्र अभिन्न शरीर, भृत्यवर्ग अपनी छाया एव दृहिता नितान्त करुणा 
की पात्री होती है। ये छोग अगर कोई अनुचित कार्य कभी करे भी तो उसे सहन 


१ तिप्ठन्‌ गृहे चंव मुनि्नित्यं शुचिरलंकृत: 
पावज्जीवं दयावांदच सर्व्चपापे: प्रमुच्यते ॥। वन १९९१०१ 
२. न ज्ञातिस्यो दया यत्य शुक्लदेहो विकल्मप:। 
हिंसा सा तपसस्तस्य नानाशित्वं तपः स्मुतम्‌ ॥ वन १९९॥१०० 
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कर लेना चाहिये। गाहूंस्थ्यधर्म को पालनेवाला घामिक व्यवित अविश्वान्त परिश्रम 
वरता हुआ परिवार की हित कामना करे, यही उसकी तपस्या है। साधु गृहस्थ 
हमेशा अभिरूपित सुस॒ का उपभोग कर सकता है। सग्े-सवधियों के भरण-पोपण 
में मिलने वाले आनन्द की तुलना मे स्वर्ग का सुख भी उसके लिये तुच्छ होता है।' 


२. नाम्यानदनन्‌ गृहे बिय्नों बमेतू कश्चिद्पूलित । इत्यादि। बान्ति रेडेर 
छारउ 


प्रकीर्ण व्यवहार 


पारिवारिक व्यवहार के अलावा दूसरे सामाजिक तौर तरीको की भी थोडी 
बहुत झाँकी महाभारत में मिलती है। उस काल के बहुत से लौकिक व्यवहार 
आज लप्त हो चुके हैं, लेकिन वहुत से आज भी समाज मे प्रचलित है। 

अदृध्य-वस्तुदर्शन की विधि--किसी अदृहय वस्तु को देखने के लिये मन्त्र- 
सिद्ध जल से नेत्रो को धोया जाता था। उस युग मे प्रचलित बहुत से लौकिक 
सस्कारो में यह भी एक था। छिपे हुए जीव-जन्तुओ के प्रत्यक्ष दर्शन के निमित्त 
'इस जल का उपयोग होता था। गुह्मक आदि देवगण इन विपयो के विशेषज्ञ थे। 
मन्रसिद्धि के कारण वे लोग बहुत शक्तिणाली थे।' 

अन्तःपुर से प्रवेश की विधि--कभी किसी विशेष अवसर पर किसी सम्श्रान्त 
व्यक्ति से मिलने के लिये अगर अन्त पुर मे प्रवेश करने का मौका पडता था तो 
दोनो हाथ जोडे हुए दृष्टि नीचे, पावो की ओर झुकाकर जाने का नियम था। इस 
तरह के प्रवेश का कारण था कि प्रवेशकारी का गुद्ध सयत भाव अक्षण्ण बना रहे, 
शिष्टता का अतिक्रमण न हो।* 

किसी को अपमानित करने की रीति--गुरु अपराध की सजा में अपराधी 
'शिष्य के वाल वीच बीच मे से काट कर सिर पर पाँच जगह वाल रख कर उसे 
छोड देते थे। वनवास काल मे द्रौपदी का अपहरण करने के अपराध मे भीम ने 
जयद्रथ को यही सजा दी थी।' विजित मनृष्य सव लोगो के सामने विजेता से 
जब तक मैं तुम्हारा दास हूँ' नही कह देता था, उसे क्षमा नही मिलती थी। इस 
प्रकार की स्वीकारोक्ति को बहुत ही अपमानजनक समझा जाता था।* घवके 
देने की प्रथा उस समय भी विद्यमान थी। ताडित व्यक्तित इसमे वहुत अपमान 
समझता था। बहुत प्रभावत्राली व्यक्ति ही इस प्रकार की सजा देने का साहस 
करते थे।* 


» इृदसम्भः कुवेरस्ते महाराज प्रयच्छति। इत्यादि। वन २८८१० 
पादागुलीरभिप्रेक्षण प्रयतो5हु छृताअजलि.। इत्यादि। उद्योग ५९३ 
» एयमुकत्वा सदास्तस्थ पञच चक्के बुकोदर । बस २७११९ 

- दायो5उस्मीति त्वया वाच्य ससत्सु च सनासु च। बन २७१११ 

« गछे गहीत्या क्षिप्तोउस्मि बशणेन सहासुने। लनु १णदारर 
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निपूत्ती वगेरह नारियो का सागलिक कार्यो मे अलधिकार---निपूत्ती, रजस्वला, 
इवेत कुष्ठ रोगी स्त्रियाँ किसी मागलिक कार्य मे भाग नही ले सकती थी।' 

अभिवादन--गुरुजननो का अभिवादन करना दैनिक कर्मों मे गण्य था। 
कल्याणकामी व्यक्ति प्रात शय्या त्याग करते ही माता, पिता, आचार्य आदि 
गुरुओ को प्रणाम करते थे। कही परदेश जाते समय बडो के चरण छूकर प्रणाम 
करने की प्रथा उस युग मे भी थी। देवता, ब्राह्मण एवं उपस्थित गुरुजनों को प्रणाम 
किये विना कोई भी यात्रा शुरू नही करता था।' कही वाहर से आने पर भी गृह- 
प्रवेश से पहले सबको प्रणाम करना पडता था। अभिवादत करते समय अपना 
नाम लेने का विधान भी मिलता है।" वडो के पाँवो मे मस्तक नवा कर एव चरण 
स्पर्श करके प्रणाम किया जाता था। गुरुजन प्रणाम करने वाछे का आलिगन 
करके मस्तक सूंघते थे। कुशल-क्षेम के वाद पूछते थे, तुम्हारा धर्म एव ज्ञान तो 
अक्षुण्ण है न? पृज्य गुरुजनो का यथारीति सम्मान तो करते हो ?”* दूत वगेरह्‌ 
के द्वारा भी बुजुर्गों को प्रणाम भेजा जाता था। बे छोग भी किसी आते-जाते के 
हाथ आशीर्वाद एवं कुशल-क्षेम भेजते थे।* 

अभिषेक---राज्य का भार देने से पहले भावी राजा का अभिषेक किया जाता 
था। यह एक प्रकार का भास्त्रीय एव लौकिक उत्सव होता था। प्रत्येक राजा को 
यह अनुष्ठान अवश्य करना पडता था। महाभारत मे कर्ण” व युधिष्ठिर के अभि- 
पेक का विशद वर्णन मिलता है। एक जल से भरे सुवर्णघट मे भुना हुआ अन्न 
तथा पुष्प डालकर मत्र पढते हुए ब्राह्मणो ने उस जल से सुवर्णपीठ पर बैठे कर्ण 


» रजस्वला च या नारी हिवत्रिकापुत्रिका च या। अनु १२७१३ 
» मातापितरमुत्याय पूर्वमेवाभिवादयेत्‌॥ अनु १०४४४ 
- आदि १४५।१-४। आदि ११३२२९॥ अहृव ६३२२ 
- आदि ११श४३। आदि २०७॥२१॥ सभा ४९५५३। सभा रारेड 
» अम्यवादयत प्रीतः शिरसा नाम कीर्त्तयनू। वन १५९।१ 
क्ृष्णो5हमस्मीति निपीड्य पादी । आदि १९१२० 
» स तया सूर्वन्युपा त्रात. परिष्वक्ततच केशव. । सभा २३ 
अयि धर्मेण वत्तेब्व शास्त्रेण च परन्तपा । इत्यादि। आदि १६९४ 
७. वृद्धा स्त्रियों याइच गुणोपपन्ना । इत्यादि। उद्योग ३०३२ 
<. ततस्तस्मिन क्षणे कर्ण. सलाजकुसुमंघंटे । इत्पादि। आदि १३६३७, 
झट 
९. शान्ति। ४० वाँ अध्याय । 


डा न या यए ०७ 


बडी 
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का अभिषेक किया था। अभिषेक के बाद उनके सिर पर छत्र लगाया गया, 
चेंवर ढुलाये गये और चारो ओर तुमुरूष्वनि की गई। राजपुत्र अर्जुन से युद्ध करने 
के निमित्त परीक्षा मञ्च पर ही दुर्योधन ने कर्ण का अगराज के रूप मे अभिषेक 
किया, फलस्वरूप उसी समय सक्षेप मे मुख्य अनुष्ठान उन्हे करना पडा। कुरुक्षेत्र 
के महायुद्ध के वाद युधिष्ठिर का अभिषेक हुआ। उनके अभिषेक का वर्णन इस 
प्रकार है-- 

शुभ क्षण मे युधिष्ठिर सोने के आसन पर बैठे। कुन्ती, धृतराष्ट्र, घौम्य आदि 
के आसन ग्रहण कर लेने पर उन्होने पहले श्वेत पुष्प, स्वस्तिक,गक्षत, भूमि, सुवर्ण, 
रजत एवं मणि का स्पर्श किया। उनके सम्मुख अभिषेक मे काम आने वाले उप- 
करण रक्‍्खे गये। सोने,चाँदी, ताँवे एव मिट्टी के कलश भर कर रखे गये। पुष्प, 
भुता अन्न, कुश, दूध, मध्‌, घी, शमी (कीकर), पीपल व पछाण की लकडी, 
श्रुव, औौदुम्बर तथा शख आदि बस्तुएँ छाई गई। श्रीकृष्ण के आदेश से पुरोहित 
धौम्य ने ईशान कोण मे जरा ढलाऊ एक वेदी वनाई। सफेद आसन पर व्याप्नचर्म 
विछाकर आसन वनाया और उस पर युधिष्ठिर तथा द्रौपदी को बैठाया, फिर 
शास्त्र-विधि से मनत्रोच्चारण करते हुए आहुति डाली। तब पहले श्रीकृष्ण ने 
पूजित शख के जल से, वाद मे धृतराष्ट्र, भाइयो एवं उपस्थित प्रजा ने धर्मराज का 
अभिषेक किया। ढोल, नगाड़े, दुन्दुभि आदि वाद्यो के स्वर एवं जयघोष से 
सभास्थल मुखरित हो उठा। ब्राह्मणो से स्वस्तिपाठ कराकर महाराज ने उन्हें 
दान दिया, उपस्थित गुरुजनो को प्रणाम करके अन्य छोगो का यथोचित अभिवादन 
किया। सब विधि सम्पूर्ण होने पर युधिष्ठिर ने राज्यभार ग्रहण किया। 

असंगल सूचक शब्द सुनने पर स्वस्ति' शब्द का उच्चारण--श्रूगाल आदि 
पशुओ के अमगरू सूचक शब्द सुनने पर विज्ञ व्यक्ति स्वस्ति स्वस्ति' शब्द का 
उच्चारण करते थे। कुरुसभा मे जब द्रौपदी पर दुर्योधन आदि का अत्याचार हो 
रहा था, तब घृतराष्ट्र के महल मे गृहाग्नि के पास अचानक श्रृगालू की चीत्कार 
सुनाई दी, उल्लू आदि पक्षियों ने भी उस प्रतिध्वति को दोहराया। तत्वदर्शी 
विदुर, गाधारी, भीष्म, द्रोण एव कृपाचार्य उस दारुण छाव्द को सुनकर अमगल की 
जाक्षका से उद्विग्न चित्त हो उच्च स्वर में 'स्वस्ति स्वस्ति' कहने लगे।' 

आत्महत्या के उपाय--आत्महत्या के लिये विप भक्षण, अग्निप्नवेण, पानी 
में डूबना, फाँसी लगाना आदि तरीके अपनाये जाते थे।* 

१, भीष्मद्रोणो गोतमइचापि विद्वान्‌ स्वस्ति स्वस्तोत्यपि चेवाहुरुच्चे:। सभा 


७१२३। 
२. विषमरस्नि शर्ल रज्जुमास्यास्थे तव फारणात्‌॥ बन फुद्दादे 
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किसी रिइतेदार के घर से बिदा लेने के समय--सगे सवधियो के घर जाने 
पर वहाँ से विदा लेते वक्‍त सबसे मिलकर यथायोग्य अभिवादन के वाद अन्त पुर 
में जाकर सबसे विदा लेने की रीति थी।' 

आनन्द प्रकाश--आननन्‍्द के समय आपस में हाथ मिलाकर प्रसन्नता प्रकट 
की जाती थी। अचानक किसी सगे सबधी के आ जाने पर आलननन्‍्दातिरेक से 
उससे हाथ मिलाया जाता था। आनन्द प्रकट करने के उद्देश्य से ताली वजाना भी 
उस काल मे प्रचलित था। रगमच तथा युद्धभूमि के दर्शकगण ताली बजा कर 
अभिनेता और योद्धा का उत्साह बढाते थे।' 

समा-समिति मे वस्त्र हिलाकर भी खुशी प्रकट की जाती थी। घृतराप्ट्र के 
कहने से जब द्रौपदी को दासत्व से मुक्ति मिली थी तो सभासद्गणो ने वस्त्राचल 
हिलाकर हर्ष प्रकट किया था।* ब्राह्मण वेशधारी अजुन के द्रौपदी-स्वयवर मे 
लक्ष्यममेद कर लेने पर उपस्थित असख्य ब्नाह्मणो ने अपने अपने चैलखड विजय- 
पताका की तरह ऊपर उडाये थे।' युद्ध के प्रारम्भ मे दुर्योधन के सैनिको ने भी 
उललसित होकर वस्त्रखड हिलाये थे।* 

योग योग' शब्द भी आनन्द का सूचक माना जाता था। एक ही उद्देश्य से 
बहुत से लोगो के एक साथ इकट्ठे होने पर उल्लास के साथ योग योग कहा 
जाता था।" 

आरयंगण अपक्ब्द का उच्चारण नहीं फरते थे--आर्यगण अर्थात्‌ सुशिक्षित 
एवं वैदिकाचारी व्यक्ति अपदब्द का प्रयोग नही करते थे। भाषा मे जो विशुद्ध 
शब्द प्रयुक्त होते थे उनके अलावा प्रादेशिक अथवा अस्पष्ट अर्थवोवक असगत 
शब्दों को म्लेच्छ शब्द कहा जाता था। जो व्यक्ति ऐसे शब्दो का प्रयोग करता था 


१. अभिगस्यात्रवीत्‌ प्रीत' पृथा पथुयज्ञा हवि.। इत्यादि। सभा डेंपए।५७-५९ 

२० तत' प्रहसिता* सर्वे तेबन्योन्यस्य तलान्‌ ददुः॥ वन २३७२४ 
करेण च फर गृह्म कर्णस्य मुदितों भृशम्‌॥ इत्यादि। बन २६१२५ 
उद्योग १५६॥२२। शल्य ३श४३। 

« हर्बयामासुरुच्चर्मा सिहनादतरूस्वने'॥ वचन २०२७ 
तं भत्तमिव सातग तलगब्देन सानवाः। इत्यादि। शल्य ३३।६० ६ 
चेलावेघाइचापि चक्ुनंदन्तः। सभा ७०७ 

« चेलानि विव्यधूस्तत्र ब्नाह्मगाइच सहस्रदा'॥ आदि १८८२३ 

« हृष्टठा सुमनसो भूत्वा चेलानि दुघुवुइच हू। भी ४३३३० द्रो २०११३ 

» योगो योग इति प्रीत्या तत- शब्दों महानभूत्‌॥ आश्र २शर 


न्पा 


6 का ओझा न 


प्रकीर्ण व्यवहार २३९. 


उसे समाज मे अच्छी नजरो से नही देखा जाता था। विदुर, युधिष्ठिर आदि 
म्लेच्छ भाषा भी जानते थे। उनके साकेतिक आलाप को कोई समझ न सके, इस 
उद्देश्य से वारणावत जाते समय विदुर ने युधिष्ठिर को म्लेच्छ भाषा में बहुत सी 
बाते बताई थी।' 

स्वेच्छा से आत्मीय स्वजन को बिदा नहीं दी जाती थी--सगे सवधियो के 
घर जाने पर तुम जाओ' या अब तुम्हारा जाना उचित है' इस तरह कहकर किसी 
को भी घर से विदा नही किया जाता था। यहाँ तक कि आये हुए स्वजन का जाना 
अत्यावश्यक प्रतीत होते हुए भी वे अपने मुंह से कहकर भेजना उचित नही समझते 
थे। द्रौपदी के विवाह के बाद द्रुपदपुरी मे ठहरे पाडवो को हस्तिनापुर लाने के लिये 
धृतराष्ट्र ने विदुर को भेजा था। राजा द्वुपद ने विदुर से कहा था, यद्यपि इनका 
जाना बहुत जरूरी है, लेकिन भेरा कहना तो उचित नही है।”' 

उत्तेजित करता--किसी' को उत्तेजित करने के लिये उसे उसके जन्म की 
शपथ दिलायी जाती थी। युद्ध क्षेत्र मे दुर्योधन ने अर्जुन से कहा था, “पार्थ, यदि 
तुम पाड्‌ के पुत्र हो तो जिन जिन दिव्यास्त्रो व दूसरे अस्त्रो की शिक्षा तुम्हे मिली 
है, उन सबका प्रयोग करो।” 

उत्सव--उत्सव आदि मे नाना प्रकार के आमोद-प्रमोद होते थे। दुर्योधन 
के षडयन्त्र के अनुसार पाडवों को वारणावत भेजते समय कहा गया था कि वहाँ 
'पशुपति समाज' लगा हुआ है। पश्ुपति समाज का अर्थ था पशुपति की पूजा के 
उपलक्ष्य मे लगा हुआ मेला । इससे प्रतीत होता है कि विशिष्ट पूजा पर्व आदि उत्सव 
के समय मेला भी लूगता था।*एकचक्रा' नगरी के अवस्थान काल के समय विपन्न 
ब्राह्मण-परिवार की रक्षा के निमित्त भीम ने माता के आदेश से वक राक्षस का 
वध किया था। इसके वाद उस नगर एवं निकटस्थ जनपदो के ब्राह्मण, वैश्य एव 
शूद्रो ने मिल कर' ब्रह्म उत्सव' का अनुष्ठान किया। एक ब्राह्मण के हाथो से राक्षस 
का वध हुआ था, इस कारण ब्राह्मण पूजा के उपलक्ष्य मे इस उत्सव का आयोजन 
किया गया था।* वृष्णि एव अन्धकवश्ञी स्त्री-पुरुषो ने मिल कर रैवतक पर्वत पर 


« नार्य्या स्लेच्छन्ति भाषाभिर्मायया न चरन्त्युत4 सभा ५९११ 
» प्राज्ञः प्राज्ञः प्रतापज्न, प्रलापक्ः वचो$इ२वीत्‌॥ सभा १४५२० 
* न तु तावन्मया युक्तमेतद्‌ वक्‍त स्वयं गिरा। भादि २०७२ 

- तदूर्शय मयि क्षिप्रं यदि जातो5सि पाण्डुना। द्रोण १००३६ 

* जय समाज. सुमहान्‌ रमणीयतमो भुवि। आदि १४३।३ 

*« ततस्ते ब्राह्मणा सर्वे क्षन्रियाइच सुविस्मिता-। 


यत ।|ुह छ६ # ए २० २० 
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बहुदिनव्यापी उत्सव किया था। उत्सव उस पव॑त के अधिष्ठाता देवता की पूजा 
के लिये हुआ था। सम्मिलित वीरो ने उस उत्सव मे ब्राह्मणो को नाना प्रकार के 
द्रव्य दान में दिये थे।! शरत्काल में नई फसल के पकने पर मत्स्यनगर मे एक 
विराट उत्सव का आयोजन हुआ था। उस उत्सव का नाम बत्रह्योत्सव था। अनेक 
स्थानों से प्रसिद्ध पहलवान उस उत्सव में आये थे। उसी उत्सव मे जीमूत नामक 
मल्ल के साथ पाचक वेशवारी भीम का मल्लयुद्ध हुआ था। 

युद्ध मे विजय होने पर विजयी राजा की नगरी में उत्सव मनाया जाता था। 
उस उत्सव मे कुमारियाँ वस्त्राभूषणो से सुसज्जित होकर पुरी के बाहर राजपथ 
पर जाती थी। समूची नगरी नाना प्रकार के वाद्यो से मुखरित रहती थी। वाराग- 
नाएँ सज-बज कर आमोद-प्रमोद मे भाग छेती थी।' राजपथ को पताकाओ से 
सुसज्जित किया जाता था। पुष्प आदि से देवताओं की पूजा की जाती थी। एक 
व्यक्ति हायी पर बैठकर घटा बजाते हुए नगरी के मुख्य-मुख्य पथो पर जयघोषणा 
करने के लिये घूमता था। हाथो मे दही, दूर्वा आदि लिये हुए प्रजावृन्द राजा का 
जयगान करते हुए फिरते थे। अलक्कता कुमारियाँ तथा वारागनाएँ विजयी राजा 
की आरती उत्तारकर राजमार्ग से ले जाती थी।* उत्सव आदि मे पुरुषो के साथ 
महिलाएँ भी जाती थी। रैवतक उत्सव मे राजा उम्रसेन अनगिनत रमणियो को 
साथ लेकर गये थे, कुमारियो की तो कोई बात ही नही। सखियो से घिरी सुभद्रा 
का अपहरण अर्जुन ने र॑वतक उत्सव में ही किया था।" 

उपहास--किसी व्यक्ति का हास्यास्पद आचरण देखकर अट्टहाम करने को 
उसका उपहास माना जाता था। पुरुषों के अस्वाभाविक आचरण पर स्त्रियाँ 
भी अट्ृृहास करतो थी।* 


वहा शूद्राइव मुदिताइचकुतहामहं तदा॥ आदि १६४२० 
१. भोजवृष्णान्प्वकाइचेव महे तस्य गरिरेस्तदा। आदि २१९२ 
२. अथ भासे चतुर्ये तु ब्रह्मणः सुमहोत्सव.। विराट १३१४ 
३० कुमाय समलकृत्य पर्यागच्छन्तु में पुरात्‌ ॥ इत्पादि। विराट ३४॥१७,१८ 
डे. राजमार्गा क्रियन्ता मे पत्रकासिलकृता:। हत्यादि। विराट ६८।२३-२८ 
५. तर्य॑व राजा वृष्णीनामुग्रसेन. प्रतापवान्‌। 

अनुगीयमानो गन्धरवे. स्त्रीसह्सहायवान्‌ ॥ आदि २१९८ 
६. तत्न मां प्राहसन्‌ कृष्ण प्रार्येन सह सुस्वरम्‌। 

द्रोपदों व सह स्त्रीभिव्यंगयन्ती सनो मसम॥ सभा ५०३० 


“प्रकीर्ण व्यवहार ५ २४१ 


उल्का व उल्मुक--अन्धकार मे कही बाहर जाते हुए उल्का अर्थात माल और 
उल्मुक (जलती लकडी) की सहायता छी जाती थी।' 

छोटे भाई से क्षमा प्रार्थंता--महाराज धृतराष्ट्र अत्यधिक पुत्रस्तेह के कारण 
अच्छा ब्रा सोचने मे भी असमर्थ हो जाते थे। एक बार सुपरामर्शदाता विदुर की 
उन्होंने कटुबचन कहकर भरत्संना की। महामति विदुर धृतराष्ट्र के दुव्यंवहार 
से व्यथित होकर वन मे पाडवो के पास चले गये। बाद मे धृतराष्ट्र ने अपनी भूल 
समझते पर सजय को भेजकर विदुर को बुरूवाया। उनके आने पर उनसे क्षमा 
माँगी। 

कीड़ा-कीतुक--बच्चों के नाता प्रकार के खेलकूदो का विवरण मिलता है। 
बाल्यकाल मे पाडव वीटा' से खेलते थे। वीटा' शब्द का अर्थ जौ की आकृति की 
करीब चार अगुल की लकडी है। शायद उस लकडी को दूसरी लबी रकडी से दूर 
फेंका जाता था। नीलकठ की टीका से तो छूगता है कि वह आधुनिक गिल्ली डडे 
जैसा ही खेल था। कोई कोई वीठा का अर्थ लोहे की गिल्ली से छेते है।' बाल्या- 
वस्था मे कौरव-पाडव मिलकर वहुत से खेल खेला करते थे, जैसे घूल उडाना, 
खाना-पीना, भागना-दौडना आदि। किसी भी खेल मे भीम को कोई भी नही 
हरा पाता था। तैरता भी पाडवो को बहुत प्रिय था।" 

एक बार भयकर गर्मी के दिनो मे कृष्ण व अजुन मित्रो के साथ यमुना के 
किनारे गये। वहाँ पहले से ही अद्भुत प्रकार के गृहादि निर्मित कराये हुए थे। 
त्तरह तरह के वृक्षलताओ से मडित यमुना तीर पर पहुँच कर कृष्ण व अर्जुन ने गध- 
माल्य आदि घारण किया और अन्त पुर मे गये। वहाँ द्रौपदी, सत्यभामा आदि 
महिलाएँ उनके साथ क्रीडा मे रत हुईं । कोई वन मे, कोई जल मे तो कोई घर मे क्रीडा 
करने छूगा। द्रौपदी तथा सुभद्रा वस्त्र, अलकार वगैरह दान करने लगी, वे दोनो 
अकल्पनीय आनन्द का अनुभव कर रही थी। नारियो मे कोई कोई तो खुशी मे 
नाचने रूगी, कोई हँसने लगी, कोई विश्रम्भालाप के लिये बैठ गई तो कोई आसव- 


१. सहसेव ससाजग्मु रादायोल्‍का: सहल्लशः। विराट २२७९१ 
उल्मुकन्तु समुचम्य तेषासग्रे घतज्जयः॥ आदि १७०४ 
३. क्षम्यतासिति होवाच यदुक्‍तोषसि सयावघ। वन ६२१ 
३. फकीडन्तो वीटया तत्र बीराः पर्यचरनू सदा। आवि १३११७ 
४. जवबे लक्ष्याभिहरणे भोज्ये पांसुविकर्षणे। आदि १२८॥१६ 
५. ततो जलविहारार्थ कारयामास भारत ॥ आदि १२८३१ 
- ६ 
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पान से सब कुछ भूंछ कर मस्त हो गई। बेणु, वीणा व मृदग की ध्वनि से यमुना का 
किनारा मुखरित हो उठा। 

घनीवगं मे अक्षक्रीडा अर्थात्‌ जुए का बहुत प्रचलन था। महाभारत के युद्ध 
की जड ही अक्षक्रीडा थी। छुट्टी के समय या उत्सव आदि में जुआ खेलकर समय 
विताना जैसे उस काल का फैशन था। युद्ध मे विजयी पुत्र के आगमन पर विराट 
राजा कक (युधिष्ठिर) के साथ जुआ खेलने बैठ गये।' राजा नल एव पुष्कर की 
चूतक्रीडा की परिणति से तो हर कोई परिचित है। कुरुसभा में जुआ खेलने के लिये 
बुलाये जाने पर युधिष्ठिर ने शकुनि से कहा था---घूत्तों के साथ जुआ खेलना 
महापाष होता है, घर्मयुद्ध मे विजयी होना ही वास्तविक जय है, मुनिश्रेष्ठ असित 
यही कह गये हैं।”' अक्षक्रीडा मे विशेष अभिज्ञता अर्जन करने के लिये 'अक्षहृदया 
नामक विद्या का अध्ययत करना पडता था। वनवासी' युधिष्ठिर ने बृहृददव मुनि 
से यह विद्या सीखी थी। राजा नल ने ऋतुपणं से द्यूतकौशल सीखा था। नीलकठ 
ने कहा है, पासे का अधि«्ठाता एक देवता है। उस देवता को वशीभूत करनेवाले 
मत्र को अक्षहृदय कहते हैं। मत्र के प्रयोग से खेलते वक्‍त मनुकूल दाँव पडते हैं।" 
विद्वान नीतिज्ञ व्यक्ति जुए को बुरा समझते थे। पाडवों के वनगमन के बाद 
श्रीकृष्ण ने उनसे कहा था, अगर मैं कुरुसभा मे उस वक्‍त उपस्थित होता तो इस 
व्यसन के दोष बताकर खेलने से रोकता। स्त्री मे अत्यासक्ति, द्यूतक्रीडा, मृगया 
एवं सुरापान करने से मनुष्य की श्री का विनाश होता है।* 

गूहारम्भ व गृहप्रवेश--देवता की अर्चना, मागलिक उत्सव, ब्राह्मण दक्षिणा 
आदि गृहारम्भ या गृहप्रवेश के वक्‍त करना आवश्यक थे। लोगो को आमन्त्रित 


१. ततः कतिपयाहस्य वीभत्सु: कृष्णमब्रवीत्‌ ॥ इत्यादि। आदि २९२।१४-२६ 
२. अक्षानाहर सेरप्नि कंक यूत प्रवर्तताम्‌ू। इत्यादि। विराट ६८॥३० 
बन ५९ वाँ अध्याय। 
३. इद वे देवनं पापं निक्ृत्या कितरे सह। 
घर्मेंण तु जयो युद्धे तत्‌ पर त् तु देवतम्‌॥ सभा ५९१० 
४. ततो5क्षहृदय प्रादात्‌ पाडबाय महात्मने। वन ७९॥२१ 
« एवमुकत्वा ददो विद्यासृतुपर्णो नछाय वे। वन ७२२९ 
६. वारयेयमह झूत वहुन्‌ दोषान्‌ प्रदर्शयत्‌। वत १३२ 
स्त्रियोकक्षा मृगया पानमेतत्‌ कामसमत्यितस्‌॥ इत्यादि। वचन १३॥७ 


रद 


, प्रकीर्ण व्यवहार र४३ 


करके सरस व्यजन खिलाकर तृप्त किया जाता था। ब्राह्मण स्वस्ति एव पुण्याह 
कहकर आशीर्वाद देते थे।' 

गो-दोहन---ब्राह्मण भी गाय स्वय ही दुहते थे। कहा गया है कि श्राद्ध के 
सकलल्‍प से जमदर्नि स्वय ही होमबेन्‌ को दुहते थे। आजकल कही कही ब्राह्मण 
का दुहा दूध दैव एवं पैत््यकर्म मे नही लूगाया जाता। 

चिन्ता का प्रकाश--पाँव के अँगूठे से मिट्टी खुरचना, गम्भीर दृष्टि से तीचे 
देखना, चिन्ता का द्योतक माना जाता था।' किसी के विषण्ण भाव से गाल पर 
हाथ रखकर चुप बैठने को भी किसी समस्या में पडने का चिह्न समझा जाता था।* 

नत्तंक वगरह को अन्‍्तःपुर से पुराने कपड़े सिलते थे--वृहन्नला के भेप मे 
अजुंन राजा विराट के अत पुर की कुमारियो को नृत्यगीत की शिक्षा देते थे। 
कुमारियाँ भी सन्तुष्ट होकर उन्हे पुराने कपडे वगैरह दे देती थी। 

नवबंधू फो सौंपना--नववब्‌ को उसके पितृपक्षीय पुरुष पतिगृह की किसी 
वृद्ध महिला के हाथो में सौंपते थे।* 

निमन्‍्त्रण के लिये दृत भेजवा--ब्राह्मण या राजघराने के लोगो को निमन्त्रित 
करने के लिये दूत भेजा जाता था।" 

पति का नास लेना--सधवा रमणियो से अधिकाण महिलाएँ अपने पति का 


नाम नही लेती थी, आय॑” कहकर ही उनका परिचय देती थी। कोई कोई नाम 
भी लेती थी। 


१. ततः पुण्ये शित्रे देशे शान्ति कृत्वा महारथाः। इत्यादि। आदि २०७२९ 
सभा ११८ 
प्रविद्याम्यन्तरं श्रोमान्‌_ दैवतान्यभिगम्य च। इत्यादि। शान्ति 
३८। १४-२१ 

« श्राद्ध संकल्पयासास जमदस्तिः पुरा किल। 
होमधेनुस्तमागाज्च स्वयभेव दुदोह तामू ॥ अश्व ९श४१ 

» बुर्योधनः स्मित झृत्वा चरणेनोल्लिखन्‌ महोीमु। वन १०२९ 

- दध्युक्रच सुचिरं काल करासक्तमुखाम्बुजा.॥ सभा ७९२३ 

« बासासि परिजीर्णानि रलब्धान्यन्तःपुरेड्जुन:। विराट १३८ 

« द्रौपदी सान्तयित्वा च सुभद्रां परिदाय च। सभा रा८ट 

-« निमन्त्राणार्थ दृत्ताइच प्रेषणामास झ्षीक्रगानु॥ वन रृएपाद 
समज्ञप्तास्ततो दूताः पाण्डवेयस्य दासनात्‌। सभा ३३॥४२ 

८. घियू बल भीमसेनस्य धिक्‌ पार्यस्थ च गांडीवम्‌ । इत्यादि। वन १२६७, 

७७, ७८। 


ब्ण 


द्ू का .त ०-०४ 


र्ष४ महाभारतकालीन समाज 


पति पर सवेह--ऋषि मन्दपाल का कहना है कि साध्वी से साध्वी स्त्री भी 
अपने पति को सशक दृष्टि से देखती है। मह॒षि वश्षिष्ठ पर भी अरुन्धती को सदेह्‌ 
रहता था। मन्दपाल ने कहा है, नारियो की यह मनोवृत्ति स्वभावजात है। 
ऋषि की यह धारणा शायद सामयिक क्षोम के कारण ही है।' 

पतिगृह एवं पितृगृह से प्रसव--साधारणत सनन्‍्तान का प्रसव ॒पतिगृह में ही 
होता था। कोई कोई गर्भवती स्त्री ससुरालवालो की अनुमति से पिता के घर चली 
जाती थी और वही सन्‍्तान प्रसव करती थी।' 

परिचित व्यक्ति से साक्षातर होने पर कुशल प्रइन पूछनता--किसी परिचित 
व्यक्ति से मुलाकात होने पर ययायोग्य अभिवादन के वाद कुशल क्षेम पूछने का 
अ्चलन उस काल में भी सौजन्य माना जाता था।* 

सुप्रिय सवाद सिलने पर धनदान---अगर बातचीत के अन्तर्गत कोई शुभ- 
सवाद देता था, तो तत्काल उसे धन, रत्न आदि देकर पुरस्कृत किया जाता था।* 

वरदान--देवता, मनृष्य, यक्ष, रक्ष आदि सभी प्रसन्न होने पर वरदान दे 
सकते हैं, यहाँ तक कि तियंग योनि के प्राणियों को भी वर देने मे समर्थ बताया गया 
है। सन्तुष्ट व्यक्ति के अन्त करण से मिला हुआ आशीर्वाद ही वरदान हो जाता 
है। वर देने एव लेने के भी नियम थे। वेश्य व्यक्ति किसी से भी एक से अधिक 
वर नही ले सकता था। क्षत्रिय स्त्री को दो तथा क्षत्रिय पुरुष को तीन वर देने का 
नियम था। ब्राह्मण चाहे जितने वर ले सकता था। शूद्र के विषय में कुछ नही 
कहा गया है।" 

वशीकरण--मन्त्र, औषध आदि की सहायता से एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति 


नरवीरस्प वे तस्य नलस्थानयने यत्त। वत ६९२९ 
आये सूर्यरयं रोड गतोझ्सों मासचारिक.। शान्ति ३५७८ 
१. सुन्नता चापि फल्याणी सर्वभूतेषु विश्वुता। 
अरुन्धती महात्मानं वश्िष्ठ पर्यशकत॥ आदि २३३२८ 
२ त्वन्तु जाता मया दृष्टा दशाणेंषु पितृगृहे। वन ६९१५ 
३ चक्रतुदच यथान्यायं कुशलप्रइनसविदम्‌। आदि २०६॥१० 
४. प्रियाख्याननिमित्त वे ददो बहुघनं तदा। इत्यावि। अइब ८७॥१६॥ 
विराट ६८२२ 
५. एकमाहुर्वेश्यवर हो तु क्षत्रस्त्रियो वरौ। 
चयस्तु राज्षो राजेल्र ब्राह्मणस्य शतं चरा:॥ सभा ७१३१५ 


- प्रकीर्ण व्यवहार - रड५्‌ 


को वश में कर सकता है, यह धारणा तत्कालीन समाज में भी थी। सुशिक्षिता 
सत्यभामा द्वारा वशीकरण पर प्रकाश डलवाया गया है।' 

बालचापल्य--पति के विरह से उन्मत्तप्राय, विवर्णमुख दमयन्ती ने जब 
चेदिराजपुरी मे प्रवेश किया था तो वालको का एक झुड भी कौतूहलूवश उनके 
पीछे पीछे आ रहा था। बालकों की यह चपलता चिरकाल से ही समान रही है।!' 

विरक्ति के अर्थ मे नमस्कार! शब्द का प्रयोग--विरक्ति या विराग के अर्थ 
में भी नमस्कार शब्द प्रयुक्त होता था। वैषयिक चिन्ता छोडने, विषयलिप्सा 
में निवृत्त होने के लिये उपदेण देते वक्‍त कहा जाता था विषय को नमस्कार करो ।”* 

भरत्सना--किसी की भत्सेना करते के लिये उसके अन्यायपूर्ण आचरण का 
उल्लेख करके बडे बडे विशेषणो द्वारा निन्दित किया जाता था। द्रोणाचार्य ने 
दु आसन की इसी प्रकार निन्‍्दा की थी। 

जेठ के अथ में इवसुर शब्द का प्रयोग--कही कही जेठ के अर्थ मे भी श्वश्‌र 
शब्द का प्रयोग मिलता है। अ्ातृश्वसुर शब्द का आतु शब्द लुप्त होकर केवल 
इवशूर शब्द व्यवहृत होता था।' 

जेठ छोटे भाई की पत्नी से नहीं बोलता था--छोटे भाई की पत्नी के जेठ से 
बातचीत करने का रिवाज उस काल मे भी नही था। कुन्ती की सेवा से सन्तुष्ट 
होकर धृतराष्ट्र ने गाधारी के मार्फत कुन्ती को अपनी सन्‍्तुष्टि का सवाद 
दिया था।' 

भूत आदि के बारे में किवदन्ती--महाभारत मे इसके वारे मे कहा गया है कि 
जिस प्रकार किसी पर भूतप्रेत का असर होने पर उसकी स्वतन्त्र सत्ता नही रहती, 
उसी की इच्छा से वह हर का करता है, उसी प्रकार रणभूमि मे योद्धागण अपने 
आत्मीय स्वजनों के साथ जैसे अन्य परिचालित हो कर युद्ध कर रहे थे।" राजा 
नल के ऊपर कलि के उत्पात की कहानी तो सर्वविदित है ही।* 


* ब्रतचर्या त्तपो वापषि स्तानमस्त्रौषधानि चा। इत्यादि। वचन २३२॥७,८ 
- अनुजस्मुस्तत्र बाला ग्रासिपुत्रा: कुतृहलात्‌। ज्ञान्ति १९६१५ 

« विषयेक्यो नमस्कुर्याद्‌ विषयान्न च भावयेत्‌। शान्ति १९६१५ 

- द्रोण १२० वाँ अध्याय। 

- कृतशौचं ततो वृद्ध इबशुरं कुन्तीभोजजा। आश्ष १९६ 

» गान्धारि परितुष्टोउइस्सि वध्दाः शुश्रूषणेन वे। आश्र १८८ 

» आविष्टा इव युध्यन्ते पाण्डवाः कुरुभिः सह॥ भीष्म ४६॥३ 

- बन ७२ वाँ अध्याय। 


५० 0४ 


७. &6छ री ० « 0 


कल महाभारतकालान समाज 


जमीन पर पाँव पटकना--क्रोवाबेश मे प्रतिपक्षी पर प्रहार करने के उद्देश्य 
से “मैं तुम्हारे सिर पर लात मारता हूँ” यह कहकर जमीन पर पाँव पटकते थे।' 
मनुष्य का ऋ विक्र--अर्य से मनुष्य का क्रय-विक्रय करता भी समाज मे 
प्रचलित था। एकचक्रा नगरी मे जब वक्र राक्षस के पास आदमी भेजने की किसी 
ब्राह्मण परिवार की बारी होती थी तो वह परिवार रुदन करता हुआ कहता था-- 
“क्या करूँ, मेरे पास तो इतना धन भी नहीं है कि किसी आदमी को खरीदकर 
उस राक्षस के भोज्यरूप में भेज दूँ।/* 
सनुष्य विक्रय निषिद्ध-यद्यपि मनुष्य के ऋय-विक्रय का प्रसग महाभारत में 
मिलता है लेकिन मनुष्य का क्रय उस काल के अनु शासन मे अविहित था। सभवत 
समाज मे प्रचलित होते हुए भी यह वैघ नही माना जाता था, या हो सकता है कि 
मनृष्य का क्रय-विक्रमय किसी स्थान अथवा कार विशेष में प्रचलित रहा हो।* 
मन्त्र द्वारा राक्षसी माया का नाश--मत्रवल से आसुरी, राक्षसी आदि माया 
को खत्म करने का उल्लेख भी इस ग्रन्य मे मिलता है।* 
मागलिक द्रव्य-कुछ द्रव्यो का मागलिक द्र॒व्यो के रूप मे व्यवहार होता था। 
उन द्रव्यों को घर मे रखना एवं उत्सव आदि में यथाविधि उनका उपयोग करना 
गृहस्थ के लिए श्रेष्ठ माना जाता था। भेस तथा गाय को एक साथ रखना कल्याण- 
प्रद वताया गया है। चन्दन, वीणा, दर ण, मध्‌ , घृत, लोहा, ताम्र, शख, शालिग्राम, 
गोरोचन आदि को मागलिक द्रव्य बताया गया है।* भृष्व्घान्य (भुना अन्न), 
चन्दन चूर्ण हर मागलिक कृत्य मे छितराये जाते थे।' दही का पात्र, घी. एवं अक्षत 
कल्याणकारी द्रव्य माने जाते थे।" इवेतपुष्प, स्वस्तिक, भूमि, सुवर्ण, रजत, 
मणि आदि का स्पर्श मगलछूदायी कहा गया है। महाभारतकार कहते हैं, जो व्यक्ति 


१ सर्वेषा बलिना मूद्धिन्‌ मयेद निहित पदसू॥ सभा ३९२। सभा ४४४० 

२. न व में विद्यते वित्त सक्रेतु पुरुष ववचित्‌॥। आदि १६०१५ 

३ अन्यो5्प्यणय न विक्रयों मनुष्य” कि पुन प्रजाः। अनु डंपाररे 

४ अथ ता राक्षसों मायासुत्यिता घोरदरशनास्‌। इत्यादि। वच १११९ 

५. अजोक्षा चन्दन वीणा आदर्शों मधुसपिषी। इत्यादि ! उद्योग ४०१०, ११ 

६. लाजेइचन्दनचूणेंड्च विकी्यं च जनास्ततः। वन २५६।॥२ 
ततइचन्दनचूणेकच लाजेड्चापि समनन्‍्ततः। हरि, विष्णु पु० १७९ वाँ अ०१ 

७ वाचयित्वा हिजश्नेष्ठान्‌ द्िपात्रधृताक्षते॥ कर्ण ११११ 

<. तत्रोपविष्टो धर्मात्मा ब्वेताः सुमनसोउस्पृशत्‌। शान्ति ३०७ 


प्रकीर्ण व्यवहार २४७ 


प्रात कार शय्या त्याग करके गो, घृत, दि, सरसों, प्रियगु का स्पर्श करता है, 'वह्‌ 
सब प्रकार के पापों से मृकत होता है।' 

सृगया--इस देश मे शिकार प्राचीन काल से ही राजाओ को प्रिय रहा है। 
भहाभारत की रचता के समय जिन घटनाओ ने पुरातन इतिहास के रूप मे प्रसिद्धि 
लाभ कर ली थी, उनमे भी मृगया का उल्लेख मिलता है। शान्तनु, पाडु, उनके 
पुत्रो एव कृष्ण के शिकार करने का वर्णन मिलता है।' 

रोदन--दारुण शोक मे रोते समय स्त्रियाँ छाती भी पीटती थी। बाल तो 
अपने आप ही विखर जाते थे, आभूषण आदि अगो से उतर जाते थे। रोते समय 
पल्ले से या हाथ से मुँह ढेककर रोने का दृश्य भी दिखाई देता है।'* 

शपथ--शपथ लेने के अनेको ढंग उस काल मे प्रचलित थे। आज भी वे 
तरीके उसी तरह अक्षुण्ण है। जगल मे जटासुरवध के समय भीम ने युधिष्ठिर से 
कहा था, हे राजन, मैं आत्मा ,अआतृगण, धर्म, सुकृत एवं इंष्ट की शपथ खाकर 
कहता हूँ कि इस राक्षस का वध अवश्य करूँगा।” इसका भावार्थ यह है कि यदि 
मैं इसका वध न करूँ तो अपने व्यक्तित्व, श्रातृसौहाई, धर्म, सुकृत एवं इष्ट से 
अष्ट होऊ। शपथ तथा प्रतिज्ञा प्राय एक ही तरह की होती थी। प्रतिज्ञा पालन 
न कहूँ तो अमुक पाप या अनिष्ट का भागी बर्नूँ इस प्रकार की उक्ति जिस प्रतिज्ञा 
से सवद्ध हो उसी का नाम शपथ है। वीर पुरुष अपने शस्त्र का स्पर्श करके शपथ 
लेते थे। इसका उद्देश्य होता था कि यदि अपनी प्रतिज्ञा की रक्षा न कर सकू तो यह 
शस्त्र मेरे लिये कल्याणकारी न हो ५ सिर पर हाथ रखकर कसम खाने का उल्लेख 
भी मिलता है। अबा शाल्वपति से कहती है--मै सिर पर हाथ रखकर कसम 
खाती हूँ कि तुम्हारे अलावा किसी दूसरे का मैंने पत्तिरूप मे ध्यान भी नही किया।” 
सहख्नार मे परम शिव का अवस्थान होता है, इसी धारणा से शायद सिर पर हाथ 


१. कल्य उत्याय यो भरत्त्य: स्पृकेद्‌ गां वे घृतं दघि। अनु १९६१८ 

२. स कदाचिद्‌ वन राजन्‌ सृणयां निर्ययोंपुरात्‌ ॥ इत्यादि। आदि ९५। 
५९। आदि १७६॥२। आदि ११८ वा अध्याय। आदि ९७॥२५। आदि 
२२१) ६४ 

३. प्रकी्णमूद्धजाः सर्वा विभुक्ताभरणस्रजः। 
उरांसि पाणिभिघेन्त्यो व्यलपन्‌ करुणं स्त्रियः:॥ सौधलूू ७१७ 
वाष्पमाहारयद्देवी वस्त्रेणावृत्य वे मुखम्‌। स्त्री १५३३॥ आाश्ष १०७ 

४. आत्मना भ्रातृभिर्चेव धर्सेण सुकृते न च। इत्यादि। चन १५जा५५ 

५. प्रतिजानासि ते सत्यं राजन्नायुधभालभे। वतन २५२२३ 
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रख कर शपथ ली जाती थी। इसका अभिग्राय देवमूत्ति को स्पर्श करना होता 
है। देवमूत्ति का स्पशं करके झूठ नहीं बोल सकती, यही अवा की शपथ का 
अर्थ था।' 

कुरुसभा मे दुर्योधन के ढुव्यंवहार से क्षुब्ध एवं कुद्ध होकर भीमसेन ने शपय 
ली थी कि, “युद्धक्षेत्र मे अगर तुम्हारी जधाएँ न चीरूँ तो मुझे पितरों के छोक मे 
स्थान न मिले!” “आज धनज्जय (अजुन) का वध किये बिना यदि हम युद्ध 
क्षेत्र से लौटे तो अव्नती, ब्रह्मघाती, जराबी, गूरुदाररत ब्रह्मस्वहारी आदि पापी 
जिस छोक मे जाते हैं, वही लोक हमे भी मिले---” सप्त महारथियों ने यह शपथ 
ले रखी थी।' अभिमन्य्‌ ने युद्ध मे जाते समय कसम खाई थी कि---आज अगर 
शत्रुपक्ष का कोई भी युद्ध मे जीवित बच कर जाय ती मैं अजुन का पुत्र नही और 
सुभद्रा मेरी गर्भधारिणी नही।”” पुत्र शोक से अधीर अर्जुन ने जयद्रथ के वध के 
लिये तरह तरह की कसमे खाई थी जैसे---“अगर कल शाम तक मैं युद्ध मे जयद्रथ 
को न मार दूं तो मुझे वीरगति प्राप्त न हो, मैं मातृधघाती, पितृघाती, विश्वासघाती 
आदि की गति मे जाऊं ।'" विसस्तैन्योपाख्यान में अनेको प्रकार की शपथों का 
उल्लेख मिलता है---जिसने चोरी की हो वह गाय को पैर छगाये, सूरज की तरफ 
मुह करके पेशाब करे, अनध्याय के दिन अध्ययन करे, शरणागत की हत्या करे, 
झूठी गवाही दे, पानी मे पेशाव करे इत्यादि। अर्थात्‌ इन सब कार्यो के करने से जो 
पाप लगता हो वही चोर को भी हछगेगा।' 

शाप--महाभारत की करीब करीब सभी मुख्य घटनाओ का मूल कोई न कोई 
शाप वताया गया है! जनमेजय के सर्पसन्न के भग होने का कारण एक कुतिया का 
शाप था। भीष्म का, विदुर का जन्म, पाड्‌ की मृत्यु आदि घटनाओ का मूल भी 
एक एक शाप था। कुरुक्षेत्र के महायुद्ध के कारणों में भी मुख्य कारण दुर्योधन को 


३. त्वामृते पुरुषव्याप्न तथा मूर्दानमालभे। उद्योग १७४१६ 

पितृनिः सह सालोक्यं सास्म गच्छेद्रकोदर.॥ सभा ७११४ 

ये वे छोकाइचाम्नतिना ये चैव ब्रह्मघातिनाम्‌ | इत्यादि।प्रोण १६। 

२९-३५ 

४. चाह पार्येन जात- स्थाम्‌ न च जात. सुभव्रया ॥ द्रोण १४२७ 

५ यद्येतदेव संग्रामे न कुर्या पुरुष्षभा.। 
सास्म पुष्यक्षताल्लोकान्‌ प्राप्म या शूरसम्भतान्‌॥ इत्यादि। प्रोण 
७१२४-२९ 

- अनु ९३ याँ अध्याय। 


व 


ट् 
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दिया गया मैत्रेय ऋषि का शाप बताया गया है। यहाँ तक कि महाभारत मे 
जिन्हे पूर्णब्रह्म का अवतार माना गया है उन पार्थसारथि कृष्ण को भी गाधीरी के 
शाप के कारण दयनीय दशा मे इहलोक त्याग करता पडा। सम्पूर्ण महाभारत 
में दिये गये शापो का सग्रह किया जाय तो उनकी सख्या एक हजार से कम नही 
होगी। एक मनृष्य की आहत इच्छाशक्ति दूसरे मनुष्य के भाग्य, पौरुष आदि 
हर चीज को पराभूत कर सकती है, यह भाव प्रकट करना ही शायद इन शापो 
के वर्णन का उद्देश्य है। एक वात और लक्ष्य करने योग्य है, वह यह कि कही भी 
किसी के भी ज्ञाप की व्यथेत्ता वणित नही हुई है। शाप देने पर वह पूरा अवश्य 
होगा। तप शक्ति सम्पन्न पुरषो की मत शक्ति अधिक होती है, उनकी इच्छा 
शक्ति दूसरे के प्रतिकूल कार्य कर सकती है, योगियो का यह मत है। किसी के मन 
को कष्ट पहुँचाने पर दुखी व्यक्ति के अन्त करण से निकछा शाप कष्टदाता के 
भाग्य व पौरुष को भी निष्फल कर देता है, इस सिद्धान्त को दृढ़ करना ही प्राचीत 
ग्रथकर्त्ताओ का अभिप्राय है। कोई कोई अजलि मे जल भर कर शाप देने के वाद 
वह जरू जमीन पर फेक देते थे। 

उसझान में ऊगे फूछ को अग्राह्मता--हमशान एवं देवस्थान में रूगे फूल 
विवाहादि मागलिक काय॑ तथा प्रसाधन के कार्य मे व्यवहृत नहीं होते थे। 

संध्या समय कमनिवृत्ति--सध्या होने पर काम बद कर देने का विधान था। 
स्तान, भोजन, अध्ययन आदि सध्या को करना निषिद्ध था । उस समय सयत- 
चित्त होकर भगवच्चिन्ता करने का नियम था।* 

सपत्नी-विदेष--सौतो मे स्नेह का होना किसी भी यूग मे दिखाई नहीं देता । 
महाभारत के कई सपत्नी विद्वेष के दृश्य हमारी दृष्टि आकर्षित करते हैं। कश्यप 
पत्नी कद्र्‌ तथा विनता की ईर्ष्या व विवाद पौराणिक उपाख्यानों मे बहुत प्रसिद्ध 
है। यह विवाद भी जनमेजय के सर्प यज्ञ करने का एक मुख्य कारण था। विनता 
को दासी बनाने के लिये कद्रु ने कितना जघन्य कमे किया था।' कुन्ती व माद्री मे 
भी कोई विशेष स्नेह नही था। एक दो जगह उनके पारस्परिक विद्ेष की झलक 
मिलती है। कुन्ती तीन पुत्रो की माता वन गई है यह देखकर माद्री ने एक दिन 


१. ततः स्‌ वाष्युपस्पृशय कोपसंरक्तछोचन:) वन १०३२ 
२. न तु इसशानसस्भूता देवतायतनोद्भवाः। 
सच्चयेत्‌ पुष्टियुक्तेषु विवाहेषु रहःसु च॥ अनु ९८॥३३ 
३५ संध्यायाञ्च न भुज्जीत न स्नायेत्ष तथा पठेत्‌ु॥ अनु १०४॥१४१ 
४. एवं ते समय कृत्वा दासीभावाय वे सियः॥ आदि २०५ 
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एकान्त में पाडु से कहा, “महाराज, आपकी सन्तानोत्पादन की अयोग्यता, कुन्ती 
का स्थान मुझसे ऊँचा होने आदि का मुझे कभी गम नही रहा, यहाँ तक कि गान्धारी 
के सौ पुत्रो के जन्म का सवाद भी मुझे दुखी नही कर सका, लेकिन मेरी सपत्नी कुन्ती 
पुत्रवती हो गई और मैं अपुत्रा ही हूँ इससे मेरा चित्त बहुत सतप्त है। कुन्ती अगर 
भुझ पर अनु ग्रह करे तो मेरे गर्भ से भी आपके क्षेत्रज पुत्र उत्पन्न हो सकते है। मैं 
तो उसकी सपत्नी हूँ इसलिये अपनी यह अभिलाषा उस पर प्रकट नही कर सकती। 
आप यदि मुझ पर प्रसन्न होकर उससे कह दें तो मेरी अभिलाषा पूर्ण हो सकती है।”' 
वाद मे कुन्ती की कृपा से माद्री के गर्भ से भी नकुल और सहदेव ने जन्म लिया। 
तीसरी बार फिर सनन्‍्तान हो सकती है यह सोचकर पाडु ने कुन्ती से कहा। इस 
पर कुन्ती बोली, “राजन्‌, मैं अब माद्री को आह्वान मन्त्र नहीं बता पाऊंगी, 
मेरी वृद्धि मोटी है, माद्री ने मेरी प्रतारणा की है। एक वार के मन्त्र से अश्विनी 
कुमारो का आह्वान करके वह दो पुत्रो की माता वन गई है। अबकी बार मन्त्र 
सिखाने पर उसके पुत्रो की सख्या अधिक हो जायगी और तब मैं और भी प्रतारित 
होऊँगी। अतएव मैं प्रार्थना करती हूँ, अब आप यह अनुरोध मत करियेगा।”' 
अर्जुन जब नवपरिणीता सुभद्रा को लेकर इन्द्रप्रस्थ आये तो गुरुजन आदि को प्रणाम 
करके अकेले ही अन्त पुर मे द्रोपदी के पास गये। उन्हे देखकर प्रणयकुपिता द्रौपदी 
बोली, “अब यहाँ क्यो आये हो ? सुभद्रा के पास जाओ, दूसरा वधन अधिक दृढ़ 
होने से पहला वधन शिथिल हो जाता है। इस प्रकार कुपित वचनो से द्रौपदी अर्जुन 
की भर्त्सता करने छगी। अर्जुन ने बार वार क्षमा माँग वडी मुश्किल से उसे शान्त 
किया और तब नववधू को अन्त पुर में ले गये। ' 

मन्दपाल की पत्नी जरिता व लपिता मे भी कोई विशेष सद्भाव नहीं था। 
ऋषि मन्दपाल कभी कभी अपनी पत्नियो के कटु वचनों से बहुत दुखी होते थे।* 
विदुरनीति मे कहा गया है कि जिन महिलाओ के सौत होती है वे वहुत दुख में 
जीवनयापन करती हैं।! सपत्नी के अलावा ऐसे भी अगर कोई समान अवस्था 


१. न सेइस्ति त्वयि सन्तायों विगुणेईपि परन्तप। इत्यादि। आदि १२४। 
२ कातमु पुनः पार्ड्साअ्र्थे समचोदयत्‌ । इत्यादि। आदि १२४२५-२८ 
३. त द्रौपदी प्रत्युवाच प्रणयात्‌ कुरुमन्दनम्‌। 
तत्नेव गच्छ कौन्देय यत्र सा सात्वतात्मजा॥ इत्यादि। आदि रर२श। 
१६-१९ 
४. आदि रशश३ वाँ अध्याय। 
५ यां राजिसधिविश्ना स्त्री। इत्यादि। उद्योग ३५३१ 


प्रकीर्ण व्यवहार र्५१ 


बाला दूसरा व्यक्ति अधिक समृद्ध हो जाय तो पहले के लिये यह सहन करना कठिन 
होता है। इस प्रकार ईर्ष्या पुरुष व स्त्री दोनो मे ही सदा से एक सी रही है। द्रौपदी 
जब इच्द्प्रस्थ से हस्तिनापुर आई तो उन्हें बहुमूल्य वस्त्राभूषणों से अलकृत देखकर 
श्वृतराष्ट्र की पुत्रवधुएँ खुश नही हुईं। 
सभा समिति--उत्त दिनो राजदरबार रोज ही लगा करता था । किसी विशेष 

अवसर पर आपस मे मिलकर सलाह मशविरा करना, आमोद प्रमोद करना पूरे देश 
में ही एक ही रूप मे होता था। सभा मे ज्ञानी पुरुषो की उपस्थिति न होने पर उसे 
सभा ही नही माना जाता था। लोगो की धारणा थी कि सभ्यगण धर्मसम्मत बात 
कहते हैं। धर्म नष्ट होने पर परिषद का कोई अर्थ ही नही रह जाता। सभा मे 
सत्य एवं धर्म की प्रतिष्ठा खत्म होने से सभासदगण अधरम के भागी होते है।' 
समिति मे उपस्थित सभी सभासद नही बोलते थे। वक्तव्य विषय पर अगर मतभेद 
नही होता था तो सबके प्रतिनिधि के रूप मे एक ही व्यक्ति अभिमत व्यक्त कर देता 
था। साधारणत उम्र व विद्याबुद्धि मे जिसे उपयुक्त समझा जाता था उसी को 
प्रतिनिधि बनाया जाता था। _ सभा समिति में अगर किसी के साथ किसी गोपनीय 
विषय पर विचार विनिमय करना होता था तो उस व्यक्ति को सभागृह के बाहर 
ले जाकर परामश करने का नियम था। 

सोमपान--स्लोमपान करनेवालो को पुण्यात्मा समझा जाता था।" 

क्षोभ से वस्त्रांचचई आदि हिलाना--क्षोम का कोई कारण उपस्थित होने 
पर उत्तरीय, अजिन या शरीर पर पहने किसी कपडे को हिलाकर क्षोभ प्रकट 
किया जाता था।' 


१. यज्ञेसेन्या: परा्मुद्धि दृष्ट्वा प्रज्बलितासिव। सभा ५८३३ 
२. न सा सभा यत्र न सन्ति वुद्धाघ। उ ९णडंट। उ ३ेपाए८ 
ध्वस्ते धर्मे परिषत्‌ सम्प्रदुष्येत्‌4 सभा ७१४८ 
३. तेषासथ वृद्धतमः प्रत्युत्थाथ जटाजिनी। 
ऋषीणां सतसाज्ञाय सहर्षिरिदमन्रवीत्‌॥ आदि १२६२१ 
ततः सन्धाय ते सर्वे वाक्यात्यथ समासतः। 
एकस्मिन्‌ ब्राह्मणे राजन्निवेश्योचुनंराधिपम्‌॥ आश्र १०११० 
४. तत उत्थाय भगवान व्यासों द्वपायनः प्रभुः। 
करे गृहीत्वा राजानं राजवेइस समाविशत्‌॥ आदि १९६२१ 
५. पुण्यक्त्‌ सोसपो5ग्निमानू। व ६४॥५० 
६. उदक्रोशन्‌ विप्रमुख्या विधुन्बन्तोडजिनानि च। आदि १८८२ 


अतिथिसेवा और शरणागतनरक्षा 


अतिथिसेवा नित्यकर्मों के अन्तर्गत--अतिथि सेवा प्राचीन काल से ही समाज 
में चही आ रही है! वैदिक साहित्य मे इस विषय पर उपदेश दिया गया है। 
पचयज्ञो मे मनृष्ययज्ञ अर्थात्‌ अतिथि सेवा को ही श्रेष्ठ माना गया है।' (द्रष्टव्य 
पृष्ठ १०७) 

अतिथि की सेवा त करता पाप--अतिथि को गुरु समझ कर उसकी पूजा करने 

का नियम था। जिसके घर मे अतिथि को यथायोग्य सम्मान नहीं मिलता, वह 

गोहत्या एव स्त्रीहत्या के पाप का भागी होता है। घर के द्वार से अतिथि को लौटाने 
से देवता व पितर उस गृहस्थ का त्याग कर देते हैं। अतिथि के आदेश का पालन 
विना किसी हिचक के करना चाहिये। ससार की कोई वस्तु ऐसी नही है, जो 
अतिथि को न दी जा सके।* 

अतिथि शब्द का अयं--जो किसी भी समय गृहस्थ के घर आकर रहे, वही 
अतिथि होता है। अतिथि एक दिन से अधिक घर में नही रहता।'* 

अतिथिसत्कार से आडम्बर का निषेध--अतिथि-सत्कार मे किसी भी प्रकार 
का आडम्बर करना निषिद्ध था। अपने निमित्त से रसोई में जो कुछ भी बने, 
अतिथि को भी वह देने का नियम था। अतिथि के उद्देश्य से कोई चीज बनाना 
उचित नही माना जाता था।* वस्तुत तो अतिथि सेवा के नित्यकर्मों मे गण्य होने 
के कारण अतिथि के उद्देश्य से प्रतिदिन विशिष्ट आहार की व्यवस्था करना गृहस्थ 
के लिये सम्भव भी नही था। अधिक व्यय के भय से अतिथि भक्ति के ह्वास होने 


१, पञ्चयज्ञास्तु यो मोहान्न करोति गृहाअमी। इत्यादि। शान्ति १४६।७। 
शान्ति ११०५। अनु २(६९-९३। अनु १२७॥९ 

२. अतिथियंस्थ भग्नाशो गृहात्‌ प्रतिनिवर्त्तते। इत्यादि। अनु १२६। 
२६, २८। शान्ति ११०५। शान्ति १९११२ 

३. अनित्य हि स्थितो यस्मात्तस्मादतियिरुच्यते॥ अनु ९७१९ 

४. आपो मूल फलज्चेव ममेद प्रतिगृह्मयताम्‌। 
यदर्थों हि नरो राजस्तदर्थोष्स्यातियथिः स्मृत.॥॥ आश्र २६३६ 


अतिथिसेवा और, शरणागत-रक्षा २५३ 


की आशका भी थी। इसीलिये शायद अतिथिसत्कार मे अत।वश्यक आडम्वर 
का निषेध किया गया है। 

अतिथि पूजा की पद्धति--किसी अतिथि के पधारने पर गृहपति खडें होकर 
उसका स्वागत करता था, फिर बैठने के लिये आसन देता था। पथक्लान्ति दूर 
होने पर पाद्य, अध्य, मधुपर्क आदि से उसकी यथाविधि अचंना की जाती थी। 
इस नियम का हर गृहस्थ को समान रूप से पालन करता पडता था।' 

समाज के विशिष्ट अभ्यागत की आवभगत--किसी विशिष्ट व्यक्ति के 
आगमन के उपलक्ष्य मे अभिजात घर के लोग व धनी व्यक्ति घर वगैरह की साफ 
सफाई कराते थे। पथ को चन्दन के रस से सिक्‍त करके सुगधित द्रव्यो से सुवासित 
किया जाता था। उत्कृष्ट फूल उस सडक पर बिछाये जाते थे। शहर के प्रधान 
व्यक्ति इकट्ठे होकर मुख्य मार्ग पर अभ्यागत का स्वागत करने जाते थे। पूरे 
नगर के स्त्री पुरुष मिलकर उस सम्मानित अभ्यागत की अभ्यर्थना करते थे।* 

सम्मानित अभ्यागत फो वस्त्रादि उपहार देना--धनी व्यक्ति सम्मानित 
अतिथि को नाना प्रकार के बहुमूल्य वस्त्र आदि उपहारस्वरूप देते थे।* 

राजपुरी मे ऋषि मुनियो की अभ्यर्थता--राजनगरी मे किसी ऋषि मुनि के 
आगमन पर राजा मत्री व पुरोहित को साथ लेकर उनके स्वागत को जाता था। 
पुरोहित आगे बढकर अ््य आदि निवेदित करता था। 


१. अभ्यागच्छति दाशाहें प्रज्ञाचक्षुनेरेइवरः। 
सहैव द्रोणभीष्साम्यामुदतिष्ठन्महायद्ञा॥) उ ९४३६-२८। उ ८९॥। 
१३, १४ 
तमागतमूर्षि दृष्ट्वा नारदं सर्वधमंवित्‌। इत्यादि। सभा ५११३-१५ 
पाद्यार्धास्यां यथान्यायमुपतस्थुसंनीषिण:॥ वन १८श४८॥ अनु पश। 
१३-१८ 
समीपतो भीससिद शज्ञास प्रदीयर्ता पाद्यमध्यं तथास्मे ॥ आदि १९३॥२१ 
२. संमृष्टसिक्तपंथान पुष्पप्रकरशोभितम्‌। इत्यादि। आदि २२१३६, ३७। 

उद्योग ४ड७४। उद्योग ८४२५-२९ 


न्प्ण 


» उद्योग ८६ वाँ अध्याय। 

४. तस्मे पूजां ततो5कार्षीत्‌ पुरोधाः परसर्षये। आदि १०५२९ 
ततः स राजा जनको मत्रिभिः सह भारत। 

पुरः पुरोहित छृत्वा सर्वाष्यन्तः पुराणि च। ज्ञान्ति ३२६११-५ 


र्५प४ड महासारतकालीन, समाज 


अतिथि ज्ञत्रु भी हो तो अभ्यर्थंना विधेय--अशंत्रू भी यदि अतिथि के रूप मे 
किसी के द्वार पर उपस्थित होता था तो उसकी भी यथारीति आवभगत करनो 
गृहस्थ के लिये अनिवायं था। गृहस्थ से भत्रुता होने के कारण उसके द्वारा प्रदत्त 
पाद्य आदि बत्र्‌ अतिथि ग्रहण नही भी करता था। 

अतिथि के लौटते समय गृहस्थ का अनुगसन--अतिथि जब लौठता था तो 
गृहस्थ कुछ दूर तक उसे छोडने जाता था।' अतिथिसत्कार उस काल में एक उच्च 
आदर्श के रूप मे प्रचलित था। गृहस्थ की गृहस्थी' केवल आत्मीय स्वजनों तक ही 
सीमित नही थी। अनात्मीय को आत्मीय के रूप मे नही वल्कि देवता के रूप में 
देखने के लिये महाभारत मे जगह-जगह उपदेश दिया गया है। देवता मनुष्य का 
कल्याण करते हैं लेकिन अतिथि गृहस्थ को घर की क्षुद्र सीमा से निकाल कर 
उदारमना बनाता है। 

अतिथि के भोजन करने के बाद बचे अन्न की पविन्नता--अतिथि के भोजन करने 
के बाद रसोई मे जो आहार वस्तु वचती है उससे अधिक पवित्र और कुछ नही 
होता--इस उक्त से प्रतीत होता है कि गृहस्थ के अन्त करण को उदार व प्रशस्त 
बनाने के लिये ही अतिथि सेवा को नित्यकर्मों मे सम्मिलित किया गया है।' आज- 
कल तो अतिथि दिखाई ही नही देते। पथश्रम से क्कान्त होने पर भी पथिक अपने 
खचचे से ही खाने पीने का प्रवन्ध करते हैं, किसी का अतिथि बनना पसन्द नही करते 
और गृहस्थ भी आजकल अतिथि को देवता के रूप मे नही देखते। 

श्षिवि का आत्मत्याग--आपदग्नस्त शरणागत को आश्रय देने के लिये भी 
बहुत उपदेश दिया गया है। सिर्फ मनुष्य ही नही, दूसरे क्षुद्र प्राणी मी ऋषि मुनियो 
की सदय दृष्टि से नही छूटे ।' राजा शिवि के आत्मत्याग की कहानी तो जगत्पमसिद्ध 
है ही। महाभारत मे कई जगह इस उपाख्यान का गुणगान किया गया है।* 


१. झन्नुतों नाहंणा वय प्रतिगृहूणीम। सभा २१५४ 
२. प्रत्युत्थायाभिगम्न कुर्यान्यायेन चाच्चेनामू। वन २५६ 
तेड्नुत्रजत भद्र वो विषयान्तं नृपोत्तमानू। इत्यादि। सभा ४डंप।४५४६ 
३. अतो मष्ठतरं नान्यत्‌ पूतं फिड्िन्चच्छत्तकतो। 
दत्त्वा यस्त्वतिथिम्यो5्न् भुड्वते तेनेव नित्यश.॥ वन १९३३२ 
४. आगतस्‍स्य गृह त्यागस्तथेव शरणार्थिनः। इत्यादि। आदि १६११० 
५. बन १३० वाँ, १३१वाँ अध्याय। वन १९४ वाँ अध्याय। वन १९६ वाँ 
अध्याय। अनु ३२ वाँ अध्याय। 


अतिथिसेवा और शरणागत-रक्षा 


कपोत-लुब्धक-संवाद--शान्तिपवं के कपोत-लुब्धक सवादे मे-झरण्वगत रक्षा 
की जो कहानी वर्णित है, वह अत्यन्त शिक्षाप्रद है। युधिष्ठिर के प्रश्न के उत्तर से 
भीष्म कहते है, “महाराज, शरणागत की रक्षा करने का फल बहुत ही बडा है। 
शिवि आदि सत्पुरुषों ने शरणागत पालन के फलस्वरूप सिद्धि प्राप्त की थी। 
महात्मा भाग॑व ने मृचुकुल्द राजा को कपोत और लृब्धक की जो कहानी सुनाई 
थी, वह मै तुम्हे सुनाता हूँ । उससे तुम समझ जाओगे कि एक कपोत ने शरणागत 
शत्र्‌ व्याध की पूजा करके किस तरह अपना माँस उसे दिया था और उसके फल से 
उसे कौन सी गति मिली थी।' 

स्वर्गारोहण के समय युधिष्ठिर का साथी कुत्ता--युधिष्ठिर के स्वर्गारोहण 
के समय कुत्ते के रूप मे धर्म भी उनके साथ गया था। उस कुत्ते का परित्याग करने 
के लिये इन्द्र के बार बार अनुरोध करने पर भी यूधिष्ठिर ने उसे नही छोडा था। 
उन्होने कहा था, “इन्द्र, भक्त का त्याग करना ब्रह्महत्या के समान है, अत आत्म- 
सुख के लिये मैं इस कुत्ते का त्याग कभी भी नही कर सकता।” भयभीत, भक्‍त, 
आत्त या कातर प्राणी की अपने प्राण देकर भी रक्षा करनी चाहिये। शरणागत 
का परित्याग, स्त्रीवध, मित्रद्रोह एवं ब्राह्मण का सपत्तिहरण ये चार कुकर्म भक्त- 
त्याग के समान है।' 

कुन्ती की दया--जतुगृह-दाह के वाद जब पाडवो ने एकचक्रा नगरी मे एक 
ब्राह्मण के घर आश्रय लिया था तव एक दिन वक के पास वलिरूप मे एक व्यक्ति 
को भेजने की उस परिवार की बारी आई। सारा घर करुण कऋ्दन से भर गया। 
कुच्ती ने ब्राह्मण परिवार को सान्‍्त्वना देते हुए कहा कि 'मेरा एक अमित वलूशाली 
पुत्र वलि लेकर जायगा। उसे राक्षस किसी भी तरह नहीं मार सकता।” ब्राह्मण 
व ब्राह्मणी के बहुत वाघा देने पर भी कुन्ती ने भीम को राक्षस के पास भेज दिया। 
भीम ने राक्षस को मार डाला। यद्यपि ब्राह्मण परिवार कुन्ती का शरणापन्न नही 
था, तब भी उनकी असहाय, करुण अवस्था देखकर उनका हृदय दया से प्लावित 
हो गया। यह भी शरणागत की. रक्षा करने के जैसा ही था।* 


१. शान्ति १४३ वें से १४९ वें अध्याय तक। 

२. भक्तत्याग प्राहरत्यन्तपापम्‌। इत्यादि। आश्र ३३११-१६ 
भकक्‍तज्च भजमानज्च तवास्मीति च वादिनस्‌। 
न्रीणेतांछरणप्राप्तान्‌ विषसेष्षि न संत्यजेत्‌॥ उद्योग ३३॥७२ 

३. आदि १६१ थें से १६३ वें अध्याय तक। 


क्षमा व श्रद्धा 


क्षमा युधिष्ठिर के चरित्र का गुग--महाभारत के प्रधान चरित्रो पर दृष्टिपात्त 
करने से यह निर्णय किया जा सकेता है कि युधिष्ठिर के चरित्र मे क्षमागुण सबसे 
अधिक प्रकट हुआ है। आदि से लेकर अत तक जहाँ भी उनसे साक्षात होता है 
उनका वही एक रूप देखने को मिलता है। मात्र एक दिन कर्ण के साथ युद्ध करते 
हुए उन्होंने थोडी सी अधीरता दिखाई थी।' 

शमीक ऋषि को अनुपम क्षमा--महाभारत मे एक और ऋषि का चरित्राकन 
हुआ है, जिनका नाम शमीक था। उन्हें तो साक्षात्‌ क्षमा की मूर्ति कहा जा सकता 
है। ध्यानमग्त, मौन ऋषि के कधे पर राजा परीक्षित ने मरा हुआ साँप डाल 
दिया। मुनि जरा भी विचलित नही हुए। उनके पुत्र श्वगी को समवयस्क ऋषिपुत्र 
कृश से यह समाचार मिला। कृश की भत्संना से उत्तेजित होकर श्यगी ने शाप दिया 
कि, “जिस पापात्मा ने मेरे पिता के कधे पर मरा हुआ साँप डाला है वह आज से 
सातवे दिन तक्षक दशन से मृत्य्‌ को प्राप्त हो जायगा।” जब शमीक को पुत्र के 
इस शाप के बारे में पता छगा तो वह शगी से वोले, 'वत्स, चुमने अच्छा नही किया। 
हम जिस राजा के अधीन रहते हैं, उसी को शाप देना उचित नही हुआ। क्षमा ही 
श्रेष्ठ धर्म है। घर्मं अरक्षित होने पर मनृष्य का नाश कर देता है। पुत्र के वयस्क 
होने पर भी पिता उपदेश देता है, इसी लिये मैं तुमसे यह सब कह रहा हँ--तुम्हारे 
लिये श्ञाप देना ठीक नहीं था। क्रोध सन्यासियों के कष्ट साध्य धर्म का हरण कर 
लेता है और धमंविहीन पुरुष को इष्ट गति नही मिलती। क्षमा सम्पन्न यतियो के 
लिये एकमात्र शम ही सिद्धि का हेतु है। क्षमा के द्वारा ही इहलोक व परलोक को 
बश मे किया जा सकता है। अब से तुम सदा क्षमा की सेवा करना। अब जहाँ 
तक मुझसे होगा चेष्टा करके देखूँगा, अगर महाराज का कुछ उपकार हो सके तो 
अच्छा है।” इतनी बात पुत्र से कहकर ऋषि ने अपने एक शिष्य को बुलाकर कहा--- 
“तुम महाराज से जाकर कहना कि मेरे कधे पर मरा हुआ साँप देखकर मेरा क्षुद्र- 
बुद्धि पुत्र उत्तेजित हो गया। उसने महाराज को यह ज्ञाप दिया है कि आज से 


१. फर्ण ६८ वाँ अध्याय। 


/ “' क्षमा व अ्रद्धा, २५७ 


सातवें दिन सर्यदशन से उनकी मृत्यु हो जायगी। मुझे इस बात से बहुत दु ख पहुँचा 
है, लेकिन क्या करूँ, इस वक्‍त मेरे हाथ मे कुछ नही है। जैसे भी हो वे स्वय आत्म- 
रक्षा की कोशिश करे।” अपकारी के प्रति ऋषि की यह क्षमा तथा परहितेच्छा 
पाठको को चकित कर देती है। महाभारत के चरित्रो मे से किसी मे भी क्षमा का 
ऐसा उदाहरण नहीं मिलता। 

क्षमा की प्रशंसा, ययाति का उपदेश--स्वर्ग लोक को गमन करते समय ययाति 
ने पुर को उपदेश देते हुए कहा था, शान्त व्यक्ति क्रोधी व्यक्ति से तथा क्षमाशील 
सनुष्य असहिष्णु की अपेक्षा महान्‌ होता है। तुमसे अगर कोई चार बात भली बुरी 
भी कहे तो तुम उस पर आक्रोश मत करना । किसी का दिल मत दुखाना, नृशसो 
जैसा आचरण मत करना। जिन वचनो से किसी को कष्ट पहुँचे, वे वचन मत 
बोलना। मैत्री, दया एव दान के द्वारा ही सबको अपना बनाया जा सकता है।”* 

विवुर नीति--विदुर ने कहा है, चरित्र की मृदुता, अनसूया, क्षमा, घैय॑ एव 
मैत्री मनुष्य की आयू बढाते है।' अपकारी का अपकार करने-मे समर्थ होते हुए 
भी जो व्यक्ति क्षमा के द्वारा उसे जीतता है, वही महात्मा है। क्षमा से बडा गुण 
और कोई नही है। अशकक्‍्त मनुष्य को तो सामथ्यंहीन होने के कारण मजबूरन 
चुप रहना पडता है, उसकी क्षमा प्रशसनीय नही होती। शक्तिशाली होते हुए 
भी जो क्षमा को अपनाता है वही वीरपुरुष कहलाता है।* 

युधिष्ठिर-द्रौपदी-संवाद--वनवास के कारण अवसन्न, क्लान्त द्रौपदी को 
सात्वना देते हुए यूधिष्ठिर ने कहा है--कोध मे मनृष्य की विचारशक्ति खत्म हो 
जाती है, उस वक्‍त जो उसके मन मे आता है वही करता है। विश्व के समस्त 
प्राणी यदि क्रोध के वश में होते तो यह जगत्‌ प्राणिविहीन हो जाता, हर वक्‍त 
मारकाट होती रहती। इस पृथ्वी पर सहिष्ण्‌ व्यक्ति है, इसीलिये प्राणियों का 


१. न से प्रियं कृत तात नैष घर्मस्तपस्विनामू। इत्यादि। आदि ४११२०-२२ 
पिन्ना पुत्रों वयस्थो5पि सततं वाच्य एवं तु। इत्यादि। आदि ४२।४-७ 
शम एवं यतीनां हि क्षमिनां सिद्धिकारकः। 
क्षमावतामयं लोकः परवचेव क्षमावताम्‌॥ इत्यादि। आदि ४२॥९-२१ 

२. आदि ८७ वाँ अध्याय। 

३. मार्देब॑ सर्वभूतानामनसूया.. क्षमा धृतिः। 
आयुष्याणि बुधाः प्राहुसित्राणाञझ्चापि सानना॥ उद्योग ३९५३ 

४. नातः श्रीमत्तरं फिड्चिदन्यत्‌ पथ्यतमं मतसम्‌। 
प्रभविष्णोयंथा सात क्षमा सर्वत्र सर्वेदा ॥ इत्यादि। उद्योग ३९५७-६० 
१७ 


२५८ सहाभारतकालीन समाज 


अस्तित्व वाकी है। जो सामथ्यंवान होते हुए भी दूसरे के द्वास सताये जाने पर 
उसके अपकार की भावना मन में नही लाते वही पुरुषश्रेष्ठ होते हैं, उन्हे ही ज्ञानी 
की पदवी से विभूषित किया जाता है। क्रोधी व्यक्ति अल्पन्ञ होते हैं, वे ऐहिक तथा 
पारलछौकिक सुख से वचित रहते हैं। महषि कश्यप ने क्षमावान व्यक्ति का जो गुण- 
गान किया है, वह तुम्हे सुनाता हँ--क्षमाहीन व्यक्ति का धर्माचरेण निर्थका 
होता है, क्षमा ही धर्म है, क्षमा ही यज्ञ है और क्षमा ही श्रेष्ठ तपस्या है। क्षमाशील 
पुरुष को उत्तम गति मिलती है, ब्रह्मलोक भी उसके लिये सुलम्य होता है। क्षमा 
तेजस्वी मनुष्य का तेज, तपस्वी का ब्रह्म एवं सत्यवादी का सत्य होती है। क्षमा 
ही शम है। जिस क्षमा मे सत्य, ब्रह्म, यज्ञ एव तीनो लोक प्रतिष्ठित है, उसका 
क्या त्याग किया जा सकता है? क्षमा तथा दया ही सनातन घर्म हैं।” 
शकक्‍ताना भूषण क्षमा--महामति विदुर ने कहा है--क्षमा परम वल है। 
क्षमा सामथ्यंहीन का गुण एवं सामथ्यंवान का भूषण है। क्षमा सर्वोत्तम वशीकरण 
है। क्षमा द्वारा हर वस्तु साध्य है। शान्ति रूपी खड़ग हाथ मे हो तो दुर्जन व्यक्ति 
कुछ भी नही कर सकता। क्षमाशील व्यक्ति पर अगर कोई क्रोध करता भी है 
तो वह राख मे दबी आग की तरह स्वय ही शान्त हो जाता है। क्षमा ही परम 
शान्ति है।' 2 
क्षमा क्रोघशमन का उत्कृष्ट साधन--क्रोधी का क्रोध शान्त करने के लिये 
क्षमा सर्वोत्तम उपाय है। क्रोधी को क्षमा से, असाघु को सज्जनता से, कृपण को 
दान'से तथा झूठ को सत्य से जीतता चाहिये। 
शस-दस के प्रशसास्थरू पर क्षमा का उल्लेख--वहुत जगहो पर प्रसगवश 
जम-दम की. प्रशसा की गई है। विशेषत श्ञान्तिपर्व मे तो इस विषय पर इतना 
कहा गया है कि यदि उसे सकलित किया जाय तो एक पोथा तैयार हो जाय। मोक्ष- 
धर्म के प्राय प्रत्येक अध्याय मे इन्द्रियनिग्रह पर थोडा बहुत उपदेश दिया गया है। 
१ यदि न स्पुर्मानुषेषु क्षमिण” पृथिंवी समाः। 
न स्थात्‌ सन्िसंनुष्या्ां फ्रोधमूछो हि विग्नह'॥ वन २९२५-५२ 
२. क्षमा ' गुणो ह्यशक्ताना हाक्‍ताना भूषण क्षमा। उ ३३५३-५६४ 
डउ रेडा७५ 
इलाघनीया यद्वास्था च लोके प्रभावता क्षमा। शान्ति ११६८ 
३. हच्ति नित्य क्षमा क्रोधम्‌। इत्यादि। उ ३९।४४। वन १९४६ 
अक्नोधेन जयेत्‌ क्रोधमसाघु साघुना जयेत्‌। 
जयेत्‌ कदयें दानेन जयेत्‌ सत्पेन चानृतम्‌॥ उद्योग ३९७३ 


क्षमा व जड़ा न 


पूर्ण मनुष्यत्व के विकास के लिये जिन मानस सद्वृत्तियो का अनुशीलन अनिवाये 
है, उन पर दिये उपदेशो से शान्तिपव॑ भरा पड़ा है। दम की प्रशसा मे कहा गया है, 
“दम जैसा धर्म ससार मे और नही है। अदान्त व्यक्ति को तरह तरह के दुख उठाने 
पडते हैं। चारो आश्रमो मे दम ही उत्तम ब्रत है। क्षमा, धैर्य, अहिसा, समता, 
सत्य, आजंव, जितेन्द्रियता, निपुणता, मार्दव, छज्जा, अकृपणता, सन्तोष, प्रिय- 
वादिता, अनसूया आदि के सम्मिलन को ही दम कहते है। काम, कोघ, लोभ, 
दर्प , अहकार, रोष, ईर्ष्या, अवमानना आदि सयमी व्यक्ति मे कभी भी दिखाई नही 
देते। उपर्युक्त सदगुणो मे से अगर एक भी चरित्र मे हो तो दूसरे अपने आप ही 
आ जाते है, उनके लिये कोई चेष्टा नही करनी पडती। मैत्री, शालीनता, प्रसन्नता 
एव क्षमा के द्वारा मनुष्य देवत्व के पद पर आसीन हो सकता है। सयमी पुरुष को 
जगल मे जाने की कोई आवश्यकता नही होती। वह तो जहाँ भी रहे, वही स्थान 
उसके लिये पविन्न आश्रम है। सयमी व्यक्ति का किसी से भी विरोध नही होता, 
वह सत्यकाम, सत्यसकल्प होता है, तीनो छोको मे वह विचरण कर सकता है, 
उसे पुनर्जन्म का भय नही होता। शुचि, सत्यात्मा व्यक्ति क्षमा के ह्वारा दोनो 
लोक जीतने में समर्थ होता है।' 
क्षमाशील व्यक्ति का पराभव--क्षमा के गूण यद्यपि अनग्रिनत हैं, लेकिन 
उसमे एक दोष भी है। मूर्ख व्यक्ति क्षमावान को असमर्थ समझ कर बार बार 
उसके साथ दुरव्यंबहार करते है, सदा उसकी अवमानना करते हैं। अत क्षमा 
यद्यपि एक श्रेष्ठ गुण है, किन्तु इस प्रकार के दुष्ट व्यक्तियो को क्षमा करना अनुचित 
है। नितान्‍्त नीच प्रकृति के लोग क्षमा का माहात्म्य न समझ सकने के कारण 
सोचते हैं कि क्षमावान व्यक्ति उनसे पराजित हो गये है।' 
हमेशा क्षमा करना उचित नहीं--क्षमा एवं तेजस्विता प्रदर्शन मे से क्या 
चीज श्रेष्ठ है ? बलि के इस प्रश्न के उत्तर मे उनके पितामह प्रह्नाद ने उत्तर दिया 
था--- वत्स, हमेशा तेज का प्रदर्शन करना या हमेशा क्षमा करना, इनमे से कोई 
भी सगत नही है। जो सर्वदा क्षमा धारण किये रहते हैं, उन्तकी भृत्यगण अवज्ञा 
करते है, शत्र्‌ एव मध्यस्थ भी उसका ख्याल नही रखते। साधारण पढे लिखे,लोग 
१. शान्ति १६० वाँ अध्याय। 
२. एक एवं दसे दोषों द्वितीयों नोपपद्यते। 
यदेन॑ क्षमया युक्तमशकक्‍तं सनन्‍्यते जनः॥ शान्ति १६०३४ 
एक: क्षमावतां दोषो द्वितीयो नोपपद्यते। इत्यादि। उद्योग शेशफ्र 
क्षमावन्त॑ हि पापात्मा जिताध्यसिति मन्यते। द्वरोण०-९ए६४२६ 


२६० सहाभारतकालीन समाज 


भी उसे ठगने की चेष्टा करते हैं। उसकी घन-सम्पत्ति हर व्यक्ति ऐसे खरच करता 
है, जैसे उस पर सबका समानाधिकार हो। कट्टुवचन कहने मे भी कोई नही हिचकता। 
नौकर-चाकर, पुत्र-पुत्री, पत्ती आदि के लिये भी वह नितान्त अनुग्नह का पात्र होता 
है। सर्वसाघारण व्यक्ति उसकी महिमा नही समझ पाते, और फिर उनके लिये 
ससार मे रहना उपहासजनक बन जाता है।' 

सतत उप्रता वर्जनीय--जो व्यक्ति क्षमा किसे कहते हैं, यह जानते ही नही 
और सदा उम्र व्यवहार करते हैं, वे भी सुखी नही रह पाते। मित्रो से विरोध, 
स्वजन-सबधियो से ईर्ष्या, हेष आदि उनके जीवन मे लगे ही रहते हैं। अपमान, 
अर्थहानि, उपालम्भ, अनादर, सन्‍्ताप, द्वेष, ईर्ष्या, मोह आदि से नि्लिप्त रहता 
उनके लिये असम्भव होता है। जल्द ही उनके ऐद्वर्य का विनाश हो जाता है, 
यहाँ तक कि उन्हें सदा अपने प्राणो की भी चिन्ता करनी पडती है। जो व्यक्ति 
उपकारी एवं अपकारी दोनो के साथ एक-सा कूर व्यवहार करता है, उसे देखकर 
ही छोग भय से आतकित हो जाते हैं। जिसे छोग शकित दृष्टि से देखते हो, जिसको 
देखकर साधारण लोगो का मत आतकित होता हो, उसका सारा जीवन अज्ञाति 
में बीतता है, सुख उसके लिये अकल्पनीय वस्तु होती है।' 

मोका देखकर फ्रोध या क्षमा करनी चाहिये--क्रोध की जगह क्रोध एव क्षमा 
की जगह क्षमा करना ही व्यक्ति के लिये श्रेयस्कर होता है। जो सत्पुरुष समया- 
नुसार उपयुक्त व्यवहार करता है, वही इस ससार मे सुखी जीवन बिता पाते हैं।' 

क्षमा के पात्र-अपात्र ब काल फी विवेचना--क्षमा के उपयुक्त काल के 
सबंध मे कहा गया है, कि जिसने पहले कभी कोई उपकार किया हो, उससे अगर 
जाने अनजाने कोई अपकार हो भी जाय तो उसे क्षमा कर देनी चाहिये। मनुष्य 
हमेशा समझवबूक्ष कर काम नही करता, अत यदि कोई बिना विचारे केवल भावना 
के वशीभूत होकर दुर्व्यवहार करे तो वह भी क्षमा का अधिकारी है। जानबूझ 
कर बुरा वर्त्ताव' करके भी कोई बाद मे झूठ बोले तो उस शठ, पापात्मा को कभी 
पैमा नही देनी चाहिये। एक अपराध के लिये हर व्यक्ति को क्षमा मिलनी चाहिये। 
प्मानजातीय व्यक्ति अगर दूसरी बार भी गलती करे तो उसे क्षमा करना उचित 
नही है, लेकिन अगर यह पता रूग जाये कि अपराध अनजाने में हुआ है तो क्रोष 


१. न श्रेय. सतत तेजो न नित्य श्रेयसी क्षमा। इत्यावि। वन २८॥६-१५ 

२. अयथ वेरोचने दोषानिमान्‌ विद्धयक्षमावताम्‌। इत्यादि। वन २८। 
१६-२२ 

३: सस्माज्ात्युत्सृजेत्तेजो न व नित्य॑ मुदुरभवेत्‌। इत्यादि। वन २८२३, रेड 


- क्षसा-व अरद्धा ,,' २६१ 


करना अन्याय है। सुविवेचक अपराधी को यदि क्षमा कर दिया जाय तो उसे 
अपने किये पर स्वय ही बहुत पद्चात्ताप होता है।' 

लोकनिन्दा के भय से क्षमा--देश, काल एवं अपनी सामर्थ्य देखकर क्षमा का 
अवल्म्बन लेता चाहिये। कई बार लोकनिन्दा के भय से भी अपराधी को माफ 
करना पडता है।' 

श्रद्धा के बिना कोई सी कार्य निष्पन्न नहीं होता--श्रद्धा के बिना किसी भी कार्य 
की सिद्धि नही होती। आन्तरिक निष्ठा को ही श्रद्धा कहा गया है। जिस कार्य 
का श्रद्धा से अनुष्ठान किया जाता है, उसी का पूर्ण फल मिलता है। दात, प्रतिश्रह 
आदि सभी मे श्रद्धा की आवश्यकता होती है। अश्वद्धा पाप होती है और श्रद्धा 
पापविमोचिनी। श्रद्धालु व्यक्ति प्रतिकूल अवस्था मे भी पवित्र बने रहे है। 
जिससे श्रद्धा का अभाव हो उसका कोई भी कार्य सफल नही होता।* 

श्रद्धारहित यज्ञ तामस यज्ञ--श्रद्धासहित किया गया अनुष्ठान अनन्त 
फलदायी होता है। श्रद्धावान मनुष्य का सत्कर्मजनित धर्म अक्षयत्व का लाभ 
करता है। जो यज्ञ बिना श्रद्धा के किया जाता है, उस यज्ञ को भी तामसयज्ञ 
कहते हैं।* 

सात्विक आदि के भेद से भ्रद्धा के तीन प्रकार--जन्मजात सस्कारो के अनुसार 
मनुष्य सात्विक, राजस एवं तामस श्रद्धा का अधिकारी होता है। जो व्यक्ति 
जिस प्रकार की श्रद्धा का पोषण करता है उसकी वैसी ही प्रकृति बच जाती है। 
सात्विक श्रद्धासम्पन्न व्यक्ति सात्विक, राजस श्रद्धासम्पन्न व्यक्ति राजस एव 
तामस श्रद्धासम्पन्न व्यक्ति तामस प्रकृति वाला होता है। इनके आचार व्यवहार 
एक दूसरे से बिल्कुल पुथक्‌ होते हैं।' 


१. क्षमाकालांस्तु वक्ष्यासि श्रूणु मे विस्तरेण तानू। इत्यादि | वन २८ 
२५-३१ 
२. देशकालो तु संप्रेकष्य बलाबलूमथात्मनः। इत्यादि। बच २८३२, ३३ 


३. अश्वद्धा परम पापं श्रद्धा पापप्रमोचिनो। 
जहाति पापं अद्धावान्‌ सर्पो जीर्णासिव त्वचम्‌ ॥ शान्ति २६३११५-१९ 
४. अपि जऋतुशतैरिष्ट्वा क्षयं गच्छति तद्धरिः। 
त॒ तु क्षीयन्ति ते घर्माः अरद्ृघानेः प्रयोजिता:॥ अनु १२७११ 
श्रद्धाविरहित यज्ञ ततामसं परिचक्षते। भीष्म ४१॥१३ 
देवत॑ हि महच्छुद्धा पवित्रं घजताउन्च यत्‌ । इत्यादि। ज्ञाति ६०४१-४५ 
५. त्रिविधा भवति क्षद्धा देहिनां सा स्वभावजा। इत्यादि। भीष्म ४१॥ 
२-२७ 
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श्रद्धाविहीन अनुष्ठान निष्फल--श्रीकृष्ण ने अर्जुन से कहा है-- हि पायें, 
बिना श्रद्धा के होम करना, किसी को दान देना, तपस्या करना या कोई भी अनुष्ठान 
करना असत्कर्म होता है। वह अनुष्ठान इस लोक या परलोक किसी के लिये भी 


कल्याणप्रद नही होता।”! 


१. अध्द्धया हुतं दत्त तपस्तप्तं कृतव््च यत्‌। 
असदित्युच्यते पार्थ न च तत्‌ प्रेत्प नो इह॥ भीष्म ४१२८ 


अहंकार व कृतघ्रता 


अहंकारी दुर्योधन को परिणति--अत्यधिक अहकार का भयानक परिणाम 
महाभारत मे चित्रित हुआ है। अहकारी दुर्योधन का अत बहुत ही करुण था। 
उसके इस अत का कारण ही अहकार, गुरुजनों की अवमानना, लोभ एव ज्ञातिहिसा 
था। वीरश्रेष्ठ कर्ण का चरित्र यद्यपि बहुत उज्ज्वल था लेकिन दुर्योधन के अहकार 
को बढावा वही सबसे अधिक देते थे। 

अहंकार त्याग का उपदेश--अहकार के दोष बताकर उसका परित्याग करने 
के लिये बार बार कहा गया है। शान्तिपव॑ के प्राय प्रत्येक अध्याय मे दो चार 
इलोक ऐसे मिलते है, जिनमे शम, दम आदि का माहात्म्य बताया गया' है। 

अहंकार पतन का हेतु--महाप्रस्थानिक पर्व मे कहा गया है कि जब सहदेव 
रास्ते मे ही गिर पडे तो भीम ने यूधिष्ठिर से इसका कारण पूछा। युधिष्टिर ने 
उत्तर दिया, 'सहदेव अपने जैसा बुद्धिमान किसी दूसरे को तही समझते थे, यह 
अहकार ही उतके पतन का कारण है।” नकुछू को अपने रूप का बहुत अहकार था। 
भीम और अर्जुन भी अहकारी थे। इसी कारण ये तीनो भी रास्ते मे ही मृत्यूग्रस्त 
हो गये थे। मु 

ययाति का अधःपतन--थयाति के स्वर्ग पहुँचने पर इन्द्र ने उनसे प्रइन पूछा, 
“राजन, तुमने अपने जीवन में बहुत पुण्य कर्म किये है, इसलिये मैं जानना चाहता 
हूँ कि तप शक्ति मे तुम किसके ,तुल्य हो ?” ययाति ने उत्तर दिया, दिवराज, 
मुझे तो तीनो छोको मे अपने समान तपस्वी दूसरा नही दिखाई देता, इतनी कठोर 
तपस्या दूसरा कोई कर ही चही सकता ( ययाति के दर्पभरे वचन सुनकर देवराज 
बोले, “राजन, अतिशय गवं से ही तुम्हारे पुण्य का क्षय हो गया है, अब तुम स्वगे- 
छोक मे वास करने के उपयुक्त नही रह गये हो, शीघ्र ही तुम्हे मत्यंछोक मे जाना 


'पडेगा।”* 


१. भहाप्रस्थानिक २ रा अध्याय। 
२. नाहं देवसनुष्येष्‌ु._ गन्धरवेषु_ सहर्षिषु। 
आत्मनस्तपसा तुल्य कड्न्चित्‌ुपदयासि वासव | इत्यादि। आदि ८८।२,३ 


र्द्द्ड सहाभारतकालीन समाज 


नहुष की सर्वत्व प्राप्ति--प्रुण्पफल से नहुष इद्वत्व को प्राप्त करके स्वगेलोक 
गये। वहाँ उन्होंने अत्याचार करना शुरू कर दिया। उनका अत्याचार इतना 
बढ गया कि एक दिन तो वे शचीदेवी को अपनी अकशायिनी बनाने के लिये जिद 
करते लंगे। उनके अत्याचार से देवगण अस्थिर हो उठे। बाद मे बृहस्पति के 
परामर्श से शची ने नहुष से कहा, “यदि तुम मह॒षियों को रथ का वाहन बनाकर मेरे 
महल मे ले आागोगे तो मैं तुम्हे वरण कर लूँगी।” नहुष ने हिताहित सोचे बिना 
बलपूर्वक अगस्त्य आदि ऋषियो को रथ मे जोत दिया। रास्ते मे बात बात मे 
ऋषियों के साथ झगडा शुरू हो गया। करुद्ध दर्पी नहुष ने अगस्त्य के सिर पर लात 
मार दी और उन्हे अपने सब अत्याचारों का फल मिल गया। महर्षि के शाप से 
उसी वक्‍त वे साँप बनकर पृथ्वी पर गिर पडे।' 

आत्मप्रदसा आत्महत्या के समान--अपने मुँह से अपनी प्रशसा करने को 
आत्महत्या के समान बताया गया है। अर्जुन ने प्रतिज्ञा कर रक्खी थी कि जो भी 
उनके गाडीव की निन्‍्दा करेगा वे उसका वध कर देंगे। एक दिन कर्ण के बाण से 
घायल होने पर युधिष्ठिर का धैर्य छूट गया। उन्होंने कटुवचन कहकर भर्जुन का 
तो तिरस्कार किया ही, साथ ही साथ गाडीव की भी निन्‍्दा कर दी। अर्जुन जैसे 
प्रतिज्ञा पालन के लिये उद्यत हुए कि श्रीकृष्ण ने उन्हे रोककर कहा कि अपने से 
वडो का तो अपमान करना ही उनका वध करने के समान होता है। अत यूुचिष्ठिर 
से अपमानजनक व्यवहार करने मात्र से उसकी प्रतिज्ञा की रक्षा हो जायगी। 
कृष्ण के मतानूसार अर्जुन ने युधिष्ठिर की भरत्सेना कर दी' लेकिन करने के बाद 
उन्हे अपने ऊपर बहुत ही ग्लानि हुईं। ग्लानि के कारण आत्महत्या के उद्देश्य से 
जैसे ही उन्होंने तलवार निकाली, कृष्ण उनका मतलब समझ गये। वे बोले, “अर्जुन 
आत्महत्या महापाप है, तुम्हारे जैसा वीर अगर इन छोटी छोटी वातो से विचलित 
होने लगे तो काम कैसे चलेगा। शान्त होओ, वचन के द्वारा जैसे दूसरे का वध 
किया जा सकता है, उसी तरह आत्महत्या भी की जा सकती है। अपने मुख से 
अपनी प्रशसा करना आत्महत्या के ही समान है।” और अर्जुन ने कृष्ण की बात 
मान कर उसी तरह अपनी गछती का प्रायश्चित्त किया। आत्मगप्रशसा को गहित 
वताने के उद्देश्य से ही शायद यह कहानी गढी गई है।' 


१- उद्योग १७ वाँ अध्याथ। वनु १७९ याँ अध्याय। अनु १०० वाँ अध्याय 
२: ब्नवीहि चाचाद्य गुणानिहात्मस्तथा हतात्मा भवितासि पार्थ। फर्ण ७०-२९ | 
काम नेतत्‌ प्रशंसन्ति सन्‍्तः स्ववलूसस्तवम्‌॥। आदि ३४२ 


अहंकार व कृतघ्नता र्ष्५ 


कृतघ्नता के दोष--उपकारी के प्रति सर्वदा कृतज्ञ रहता चाहिये। उनका 
अनिष्ट करके कृतघ्नता दिखाना नीच कर्म है। ब्रह्मध्त, सुरापायी, चोर आदि 
पापियों को तो प्रायश्चित्त करने पर निष्कृति मिलू भी जाती है, लेकिन कृतघ्न 
व्यक्ति के लिये तो कोई भी प्रायश्चित्त फलदायक नहीं होता। आमरण उसे कृत- 
घ्तता का फल भोगना पडता है।' 


१. ब्रह्मप्ते व सुरापे च चौरे भगव्नते तथा। 
, निष्कृतिविहिता राजन्‌ कृतघ्ते नास्ति निष्कृतिः॥ इत्यादि। शाति 
१७२२५, २६। शांति १७३१७ 


दान प्रकरण 


इहलोक व परलोक मे दान का फल--दान का फल मनुष्य को दोनो छोक मे 
मिलता है। इस लोक मे आत्मतुष्टि मिलती है और दूसरे लोक मे अच्छी गति 
मिलती है। यथासाध्य दान देने के लिये सभी को उपदेश दिया गया है। अनु- 
शासन पर्व मे दान के माहात्म्य का बहुत गुणगान किया गया है। इसी वजह से 
अनुशासन पर्व को दानधर्म भी कहा जाता है। 

युधिष्ठिर ने व्यासदेव से पूछा था कि दान एवं तपस्या मे अपेक्षाकृत कष्टसाध्य 
क्या है। प्रत्युत्तर मे महर्षि ने बताया था कि दान से अधिक दुष्कर और कुछ नही 
है। अर्थोपार्जन के लिये मन्‌ष्य जितने कष्ट उठा सकता है, उतने और किसी चीज 
के लिये नही। घन के लिये समुद्र के गर्भ मे उतरना, पर्वत शिखर पर चढना कुछ 
भी असम्भव नही है। अथ के लिये मनृष्य दासत्व' तक स्वीकार करने में कुठित 
नही होता। इतनी कठिनाइयो से अजित किया हुआ धन दूसरे को दान कर देना 
विज्ञाल हृदय का परिचायक है। सत्पात्र को दान देना ही न्‍्यायोपारजित धन की 
उत्तम गति है।' 

सात्विक आदि के भेद से दान के तीन प्रकार--दान तीन प्रकार का होता है-- 
सात्विक, राजस तथा तामस। जिस व्यक्ति ने कभी दाता का कोई उपकार न किया 
हो उसके पात्रत्व पर विचार करके शुभस्थान पर, शुभम्‌ हत्ते मे उसे दान देना 
'सात्विक दान कहलाता है। प्रत्युपकार की अथवा अन्य फल की आज्ञा से दान 
देना और बाद को उस प्रदत्त वस्तु के लिये अनुशोचना करना “राजस दान होता 
है। स्थान, काल व पात्र अपात्र का विचार किये बिना अवज्ञा तथा अश्वद्धा से 
दिया हुआ दान तामस' दान कहा जाता है।' दान देकर जो पछताते हैं उन्हे 
नुशस' की सज्ञा दी गई है। 


सा का लक कल] 


१. दान ददत्‌ पवित्नी स्थात्‌। अनु ९३३१२। अनु १६३१२ 
अनु ६० वाँ तथा १३७ वाँ अध्याय। 
२- वन २५८ वाँ अध्याय। 
३ दातव्यमिति यद्दयान दीयतेथनुपकारिणे। 
देशे काले च पात्रें च तद्वानं सात्विक॑ स्मृतम्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म ४१३ २०-२९ 
४. दत्तानुतापी। उद्योग ४३३१९ 


दान प्रकरण २९७ 


किसी के सत से पाँच प्रकार के दान---एक जगह दान को पाँच प्रकार का बताया 
गया है। कहा है, धर्म, अथ, भय, काम एवं करुणा इन पाँच कारणो से दान दिया 
जाता है। 

असूया का त्याग करके ब्राह्मण को जो दान दिया जाय वही दान घमेंदान है। 
अमुक व्यक्ति ने मुझे कुछ दिया है या दे रहा है अथवा भविष्य मे देगा यह सोचकर 
दान देना प्र तिदान की इच्छा से दान देना कहलाता है। इसका दूसरा नाम अथेदान 
है। अनिष्ट की आशका से दुष्ट व्यक्ति को सन्तुष्ट रखने के लिये बुद्धिमान व्यक्ति 
दान देता है। इस प्रकार के दान का कारण भय होता है। प्रियजनो की प्रीति 
के निमित्त जो दान दिया जाता है वह काम दान कहलाता है। दीन, भिक्षुक, 
अनाथ आदि को करुणावश दान दिया जाता है, इस दान को कारुण्य दान की सज्ञा 
दी गई है।' 

बिना श्रद्धा के दिया हुआ दान निन्‍दनीय--उल्लिखित पाँच प्रकार के दानो मे 
धर्मदान एवं कारुण्य दान को सात्विक दान कहा जा सकता है। सात्विक दान से 
दाता के मन मे अहकार उत्पन्न नही होता। बिना श्रद्धा के दान देना गहित बताया 
गया है।' 

निष्कास दान की प्रशस्तता--विना किसी कामना के दान देना ही उत्तम होता 
है। शिविचरित मे महाराज शिवि के निष्काम दान की शतमुख प्रश्यसा की गई 
है।' 

दान का उपयुक्त पात्र--शान्त, सरल, सत्यवादी, अहिसक, अक्रोघी, सरल- 
प्रक्ृति व्यक्ति ही दान का उपयुक्त पात्र होता है। जो ब्राह्मण अपनी वृत्ति द्वारा 
जीवननिर्वाह करता है, उसे दान देना सर्वोत्तम है ।* 

अपाज्र को दान देने से दाता का अनिष्ट---उत्कृष्ट पात्र को दान देने की जितनी 
अशसा की गई है, उतनी अपात्र को दान देने की निन्‍दा। जो स्वधर्मत्यागी हो 


१. अनु १३८ वाँ ज। जयेत्‌ कदर्य दानेत। उ ३९॥७४। वन १९४।६ 

२. काले च शक्त्या मत्सरं वर्जयित्वा शुद्धात्मानः भ्रद्धिनः पुण्यशीलाः। 
अनु ७१४८॥ उद्योग डपाड 
अवज्ञया दीयते यत्तयवाश्रद्धयापि वा। 
तदाहुरधरस दान सुनयः सत्यवादिनः॥ ज्ञान्ति २९३१९ 

« नैवाहमेतद्‌ यहशासे ददानि। इत्यादि। वन १९७॥२६,२७ 

» अक्रोध: सत्यवचनर्माहूसा दम आर्जवम्‌। इत्यादि। अनु ३७८,९ 
शान्ति २९३३१७-१९। अनु २२ वाँ अ। 


। 


२६८ सहाभारतकालीन समाज 


उसे दान देने से दाता का अकल्याण होता है।' पतित, चोर, मिथ्यावादी, कृतघ्त, 
वेदविक्रयी, परिचारक आदि को दान नही देता चाहिये। इस प्रकार के सोलह 
दानो को वृथा दान बताया है।* 

प्रार्थो को छौटाना नहीं चाहिये--अनुशासनपर्व में अन्नदान के प्रसग मे कहा 
गया है कि प्रार्थी का अपमान नही करना चाहिये। चाडाल हो या कुत्ते जैसा क्षुद्र 
प्राणी, किसी को भी दिया दान व्यर्थ नही होता।' 

दान की प्रशसा--प्राणदान, भूमिदान, गोदान, अन्नदान आदि अनेको प्रकार 
के दानो का उल्लेख करके उनकी प्रशसा की गई है। पूरा अनुशासनपवव ही दान 
के माहात्म्य से भरपूर है। गोसेवा' प्रबध मे गोदान के विषय में कहा गया है। 
कह गया है कि जो वस्तु अन्याय द्वारा अजित की गई हो, वह कभी दान मे नही देनी 
चाहिये।' 

बापी, कूप आदि खुदवाना--तालाव, कुएँ आदि खुदवाकर सर्वसाघारण के 
पानीय जल की व्यवस्था करने के लिये भी गृहस्थ को उपदेश दिया गया है। ऐसे 
कामों से मिलनेवाले फल का भी गृणगान किया गया है।" 

फाल के अनसार दान फा प्रुण्य--भास, तिथि, नक्षत्र आदि देखकर दान देने 


से दान का महत्त्व अधिक होता है। इस प्रकार के बहुत से निर्देश महाभारत मे 
मिलते हैं।' 

अति दान निन्दित--अपने परिवार की स्थिति का ख्याल किये बिना यथेच्छ 
रूप से दान देने का ग्रधकार ने अनुमोदत नही किया। अपनी सामर्थ्य समझे बिना 


दान देने वाले व्यक्ति के पास लक्ष्मी भी जाने में डरती है।" 


१. ये स्वघर्मादपेतेम्य. . प्रयच्छन्त्यल्पबुद्धयः। 

शर्त वर्षाणि ते प्रेत्य पुरीषं भुझ्जते जना:॥ इत्यादि। शाति २६ 
२९-३१॥ उद्योग रशा६३ 

२: व्यर्थन्तु पतिते दान ब्राह्मणे तस्करे तथा। वन १९९॥६-९ 

३. नावमन्येदभिगत न प्रणुद्यात्‌ कदाचन। 
अपि इवपाके शुनि वा न दान विप्रनदयति॥ अनु ६३।१३ 

४. नो दोतव्या यादच मूल्येरदत्ते। इत्यादि। अनु ७७७ 

५. पानीय परस दाने दानानां मनुरत्रवीत। इत्यादि। अनु ६५४३-६ । 
अनु ६८२०-२२ 


$ पर्वेसु द्विगणं दानमृती दशगुणं भवेत्‌। वचत १९९।१२४--१२७। अनु ६४ 
वाँ अध्याय। 


७. अत्पार्यमतिदातारं., . . . श्रीम॑यान्नोपसर्पति। उद्योग ३९६४ 


धर्म 


चतुवर्ग मे धर्म का स्थान--धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष इन चार को चतुववेगं कहा 
गया है। इनकी प्रत्येक व्यक्ति आकाक्षा करता है, इसलिये इन्हे पुरुषार्थ की सज्ञा 
भी दी गई है। पुरुषा्थ चतुष्टय मे मोक्ष ही सर्वोत्तम है। मनुष्य के रुचिभेद के 
अनुसार धर्म, अर्थ, काम से प्रत्येक का प्राधान्य होते हुए भी धर्म सर्वप्रधान है, 
क्योकि धर्माचरण द्वारा मनुष्य अर्थ एवं काम की प्राप्ति कर सकता है, इनके 
लिये उसे पृथक्‌ चेष्ठा नहीं करनी पडती। धर्म से गृहस्थ मोक्ष भी प्राप्त कर 
सकता है।' 

घर्मं, अर्थ व काम का एक साथ उपभोग--यक्ष के प्रइत के उत्तर मे यूधिष्ठिर 
ने कहा है, जिसकी भार्या धर्माचरण के अनुकूल हो, वह गृहस्थ धर्म, अर्थ व काम 
का एक साथ उपभोग कर सकता है। धर्म से ही अर्थ का छाभ होता है और अर्थ 
कामनापूर्ण करने मे सहायक है, अतएवं इत तीनो मे कोई अन्तविरोध नही है।' 

धर्म का प्रयोजत--धर्म किसे कहते है, इस प्रश्त का उत्तर तरह तरह से 
दिया गया है। एक वाक्य मे उनका सार यह है कि इहलोक व परलोक के अनुकूल 
आचरण करना ही धर्म है।' आत्मतुष्टि 'चित्तशुद्धि' लोकस्थिति तथा मोक्ष- 
प्राप्ति धर्म का उद्देश्य है। महाभारत में धर्म की अनेको शाखाएँ वर्णित है, जैसे 
समाजघर्म, वर्णाश्रमधर्म, राजधर्म, लौकिक धर्म, कुल्धर्म आदि। कहा है, धर्म 
की वृद्धि से समाज का कल्याण होता है और धमं के नाश से अकल्याण। 

धममं शब्द की दो व्युत्पत्तियाँ--महाभारत मे धर्म शब्द के व्युत्पत्तिगत दो अर्थ 
बताये हैं। पहला है घन' पूर्वक ऋ'"' धातु मे मक्‌' प्रत्यय के योग से धर्म शब्द 
बनता है। जिसका अथं है---जिसके द्वारा धन की प्राप्ति हो। धन शब्द से पार्थिव, 
अपाथिव हर प्रकार के धन को समझना चाहिये। दूसरी तरह से धारणार्थक 
धृज्च' घातु के साथ 'मन्‌' प्रत्यय का योग करते पर धर्म शब्द बतता है। इसका 


१. शान्ति १६७ वाँ अध्याय। शान्ति २७०२४-२७ 
२. यदा घर्मइच भार्या च परस्परव्ानुगो। 
तदा धर्मार्थकामानां त्रयाणासपि संगसः॥ वन ३१२॥१०२ 
३. लोकयात्रामिहैके तु घ॒र्मं प्राहमंनोषिणः॥ इत्यादि । शान्ति १४२१९ 


रणजर सहाभारतकालोन समाज 


अथं है---जो सबको घारण करे, अर्थात लोकस्थिति जिस पर निर्भर हो। उपर्युक्त 
दोनो अर्थों मे से हम कोई भी ले सकते हैं। साराश मे--जिसके द्वारा व्यष्टि एव 
समष्टि रूप से लोकस्थिति विधृत हो अर्थात्‌ जिसको केन्द्र मानकर प्रत्येक का जीवन 
चलता हो अथवा जो वस्तु अर्थ-काम आदि की प्राप्ति मे सहायक हो, उसे धर्म 
कहते हैं।' हे 

अनिद्य आचरण ही घर्म--धर्म शब्द का धातु-प्रत्यय लब्घ अर्थ चाहे कुछ भी 
हो, लेकिन व्यावहारिक रूप से कुछ शुद्धाचरणो को ही घमं माना जाता है। अनेक 
अर्थो मे प्रयुक्त धर्म शब्द को अनिद्य आचरण के रूप मे भी व्यवहृत किया जा सकता 
है। आचरण केवल वाहरी आचरण नही होता, मन की अच्छी भावनाएँ भी धर्मा- 
चरण मे गण्य हैं। 

घर्म दोनो लोक के लिए कल्याणप्रद--एकमात्र इहलौकिक स्थिति को धर्म 

का चरम उद्देश्य बताना महाभारत का अभिप्राय नही है। अधिकतर धघर्मानृष्ठान 
कष्टसाध्य होते हैं। स्वभाव से कष्टविमुख मानव परलोक की हितकामना से 
घर्म के निमित्त ऐहिक दुख का भी वरण कर लेता है। धर्म के कुछ अनुष्ठान ऐहिक 
कल्याण के लिये और कुछ पारलछौकिक हित के लिये किये जाते हैं। युधिष्ठिर के 
प्रश्न के उत्तर मे भीष्म ने कहा है---“धर्म के विषय मे बहुत से लोग सदिग्ध होते 
हैं। ध्ं की विधि प्रणाली बहुत कुछ लोकिक व्यवहार पर निर्मर करती है। 
आपदुकाल मे अधर्म को भी धमं के रूप में स्वीकार करना पडता है। धर्म, अघर्म 
का निर्णय करना मुश्किल है। किन्तु यह नि सन्देह कहा जा सकता है कि धर्म इस 
लोक व परलोक दोनो के लिये कल्याणकारी होता है। लोकस्थिति एवं आत्म- 
शुद्धि के निमित्त ही धर्म का उपदेश दिया जाता है। अनुष्ठान के द्वारा चित्तशुद्धि 
होती है और चरम पुरुषार्थ के लिये चित्तशुद्धि सहायक होती है। अत जो दोनो 
लोक के कल्याण का आकाक्षी हो, उसे धर्माचरण मे मन लगाना चाहिये।” घर्मा- 
चरण का अतिम लक्ष्य मुक्ति है।' 


१. घनात्‌ ख्वति धर्मो हि घारणाहेति निश्चय. ॥ शान्ति ९०१७ 
घारणाद्धमंमित्याहुवमों.. घारयते प्रज्ञाः। 
यत्‌ स्याद्धारणसयुकत स धर्म इति निइचय-॥ इत्यादि॥ कर्ण ६९५९ 


शान्ति १०९११ 
२: अपि ह्मक्तानि घर्माणि व्यवस्यन्त्युत्तरावरे। 


लोकयात्रार्यमेवेह धर्मस्य नियमः कृतः ॥ इत्यादि। शान्ति २५८।४-६ 


श्ण्र 


धामिक कृत्य का प्रधाव लक्ष्य चित्तशुद्धि--ब्राह्मण-व्याध-सवाद मे व्याघः 
ब्राह्मण से कहता है--ऐसे बहुत से शास्त्रज्ञ, घार्मिक व्यक्ति है जो धर्म को ही जीवच 
का सार समझते है। शिष्ट पुरुषों के आचरण का अनुकरण करना प्रत्येक व्यक्ति 
का कत्तंव्य है। धर्म द्वारा जिस अर्थे की प्राप्ति हो, उसी से सन्तुष्ट रहना चाहिये। 
नीच से नीच व्यक्ति मे भी अगर कोई गुण हो तो धर्मज्ञ व्यक्ति उससे अनुराग 
करते हैं। धर्मध्यानी हर अवस्था मे सन्तुष्ट रहता है, वही ऐहिक एवं पारत्रिक 
सुख का भागी होता है। 

घममं ही मोक्ष का साधन--धर्मज्ञ व्यक्ति को शब्द, स्पर्श, रूप, रस व गध आदि 
बहिविषयो पर पूर्ण सयम होता है। धर्माचरण से जब चित्त की शुद्धि हो जाती है 
तो वह केवल अनुष्ठान से सतुष्ट नही होता। वह अतृप्ति उस व्यक्ति के अन्तर में 
वैराग्य का बीज डाल देती है और वह बीज एक विज्ञाल वृक्ष के रूप मे परिणत 
हो जाता है। कालान्तर मे ससार की असारता जानकर वह व्यक्ति विषयों 
से विमुख हो जाता है। यही वैराग्य उसे मुक्ति के पथ पर अग्नसर करता 
है।' 

धर्से के विषय से वेद को प्राथमिकता--धम्म, अधम का निर्णय करने के लिये 
वेद ही सर्वश्रेष्ठ प्रमाण है। वेद जिन आचरणो का समर्थन करते है वही 
धर्म है।' 

वेद के बाद धर्मशास्त्र--वेद के बाद धमंशास्त्रो का नम्बर आता है। मनु- 
सहिता आदि धर्मंशास्त्रो मे जिसे धर्म बताया है, वह भी घ॒र्म है। महाभारतकार 
ने धर्मशास्त्रकार के रूप मे मनु को बहुत सम्मान दिया है। बहुत सी जगह मनु के 
वचनो द्वारा अपने मत का समर्थन कराया है। यद्यपि महाभारत मे यह नही बताया 
है कि धर्मशास्त्रो मे किस किस को प्रामाणिक मानना चाहिये, लेकिन मन्वादि- 
सहिता, धमंसूत्र, रामायण एवं पुराणो को ही शायद घर्मशञास्त्र माना है। धर्मे- 
प्रतिपादक वेदसम्मत सूत्रों आदि को वेदतुल्य समझकर धर्मशास्त्र या स्मृतिशास्त्र 
के रूप मे ग्रहण नहीं किया जा सकता। स्मृतिशास्त्र वर्णाश्रमधर्म आदि के पथ- 


१. दुज्ञेयः शाइवतों धर्में: स च सत्ये प्रतिष्ठितः॥ वन २०५१४ १ 
सता घर्मेण वत्तेंत क्रियां शिष्टवदाचरेत्‌॥ वन २०८।४४-ण३ 
२. श्रुतिप्रमाणो धर्म: स्यादिति वृद्धानुशासनस्‌। इत्यादि। वन २०५४१ 
बन २०८२ 
अनु १६२ वाँ अध्याय । 
श्८ 
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प्रदर्शक एव वेदानुमोदित होते हैं इसीलिये घर्मनिर्णय के लिये वे ही दूसरे नबर पर 
आते हैं।' 

धर्मनिर्णय मे शिष्टाचार का प्रमाण--शिष्ट व्यक्ति के आचार को भी घर्मे 
मानना पडता है। जिनका आचरण सत्पुरुषो द्वारा अनुमोदित हो वही साधु या 
शिष्ट पुरुष हैं। धर्म के विषय मे शिष्टाचार का प्रमाण भी महाभारत मे स्वीकृत 
हुआ है। (द्रष्टव्य पृष्ठ २२०) लेकित उसका स्थान श्रुति व स्मृति के वाद आता 
है।' 

प्रमाण की श्रेष्ठता--उपर्युक्त उद्धरणों से पता लगता है कि धर्म के विषय मे 
कोई प्रइन उठने पर सर्वप्रथम श्रुति का अभिप्राय जानना चाहिये। श्रुति से शका 
का समाधान न होता हो तो धर्मशास्त्र देखने चाहिये। घधर्मशास्त्र भी यदि सदिग्ध 
विषय की मीमासा न बताते हो तो शिष्ट या सत्पुरुषो के आचार को देखना चाहिये 
एवं उन्ही के पथ का अनुसरण करना चाहिये। इससे यह सिद्धान्त प्रतिपादित होता 
है कि श्रुति व धर्मशास्त्र मे विरोध उपस्थित हो तो श्रौत प्रमाण को मानना चाहिये और. 
धर्मशास्त्र तथा सदाचार मे विरोध हो तो धर्मशास्त्र को प्राथमिकता देनी चाहिये ॥ 
श्रुति एवं धर्मश्ास्त्र मे आपातविरोधी उक्ति की मीमासा करते वक्‍त शिष्ट्राचार 
के तरफ भी लक्ष्य रखना चाहिये क्योकि सदाचार प्राय अप्रामाणिक नही होते। 
सदाचार एवं स्मृति की सहायता से विल॒प्त श्रुति का अनुमान लगाया जा सकता 
है, यह शास्त्रीय सिद्धान्त है। महाभारत मे भी इसका अनुमोदन हुआ है। 

महाजनो येन गत स पन्‍्या ---क पन्‍्या “--यक्ष के इस प्रइन के उत्तर मे 
यूघिष्ठिर ने कहा है, केवल व्यावहारिक बुद्धि के सहारे किसी भी सिद्धान्त पर 
पहुँचना मुश्किल है, क्योकि तक अनिर्णीत होता है, मर्थात्‌ जिनकी प्रतिभा अपेक्षा- 
कृत तीक्ष्ण होती है वे तके द्वारा दूसरे के सिद्धान्त का अनायास ही खडन कर सकते 


१. वेदोक्त परसों घर्मो धर्मश्ास्त्रेपु चापर.॥ इत्यादि। वन २०६८३ 
बनु १४१६५ 
सदाचार. स्मृतिवेदास्त्रिविध धर्मलक्षणम्‌। शान्ति २५८३ 

२ शिष्टाचारइच शिष्टाना त्रिविध धर्मलक्षणम्‌ । इत्यादि। वन २०६।८३, 
७५ ग्ान्ति १३२१५॥ 
सदाचार स्मृतिवेंदास्त्रिविधं घर्मलक्षणम्‌। इत्यादि। शान्ति २५८।३॥ 
शान्ति २५९५ 
शिष्टाचीर्णोषपर प्रोकक्‍्तस्त्रयों धर्मा, सनातना । इत्यादि । अनु १४१ 
इ५। अनु डेपाप। अनु १०ण्डा९ 


रः 


चम २७५ 


हैं। श्रुति भी विभिन्न अर्थो के प्रतिपादक लगते हैं। ऋषियो मे भी मतभेद है, 
किसी एक ऋषि के सिद्धान्त को मानकर चला जाय, यह भी नहीं हो सकता॥। 
धर्म का तत्त्व दुरभिगम्य है, सोचे विचारे बिना किसी निर्णय पर पहुँचना कठित 
है। अतएवं महापुरुषो ने जिस पथ का अवलम्बन लिया है, वही प्रकृत पथ है, 
उनके द्वारा अनुसृत आदर्श ही हमारा आदर्श है। धर्म के विषय मे शास्त्रानुमोदित 
तक के द्वारा कोई सिद्धान्त नही बनाया जा सकता। आपष॑वाक्य तथा पूर्वपुरुषों के 
आचरण की प्रमाणता मे आशका करना नितान्त अशोभनीय है। आँख मीच कर 
महापुरुषों के मार्ग का अनूसरण करना ही श्रेष्ठ आदर्श है।' 

श्रुति-स्मृति का सार समझने के लिए सदाचार की सहायता--वेद, स्मृति, 
पुराण आदि का उललघन करके गन्तव्य पथ स्थिर करना, इस अर्थ मे उपर्युक्त 
शब्द प्रयुक्त नही हुए है। अगर यही मतलब होता तो वेद एवं स्मृति आदि के 
प्रमाण विषयक पूर्व सकलित उद्धरणों की कोई सार्थकता नहीं होती। आपात- 
विरोधी अर्थ का सामञजस्य करने के लिये यथेष्ट पाडित्य की आवश्यकता होती 
है, सबके लिये वह सम्भव नहीं होता। अत साधारण व्यक्ति के लिये महापुरुषों 
के पदचिह्नो पर चलता ही श्रेयस्कर है। अब प्रइन यह उठता है कि सहापुरुष 
किसे कहा जाय। जिल्होने विद्या, अर्थ आदि की प्रचुरता से ख्याति प्राप्त की हो, 
साधारणत हम उन्ही को 'महापुरुष' समझते है, किन्तु महाभारत का मन्तव्य 
दूसरा है। महाभारत में साधु, सत्‌, शिष्ट आदि को जिस अर्थ मे लिया है, महा- 
पुरुष को भी उसी अथं मे लिया है। वही तो शिष्ट व्यक्ति का पदानुसरण करने 
का उपदेश बिल्कुल ही निरर्थक हो जाता है। जो वेदशास्त्रों द्वारा बताये आचार 
विचारो का निविरोध पालन करते है, उन्ही को ग्रत्थकार ने महापुरुष माना है। 
वस्तुत बाहरी आचार व्यवहार मे थोडा बहुत मतभेद होते हुए भी महापुरुषों मे 
कोई विरोध नही होता। वे श्रुति-स्मृति के तात्ययें को पूर्ण रूप से न समझ पाने पर 
भी उनके अनुसार अपनी जीवनप्रणाली को नियन्त्रित कर लेते है, इसलिये श्रुति- 
स्मृति मे विरोध उपस्थित होने पर सदाचार की' तरफ लक्ष्य रखने को आवश्यक कहा 
गया है। सुतराम्‌ जिस धर्म को समझना कठिन हो, उसके तत्त्व की गूढता को 


१. तर्कोउ्प्रतिष्ठः श्रुतपो विभिज्ना वेको ऋषियेस्य मं प्रमाणम्‌ । 
धर्मस्य तत्त्व निहित गुहायाम्‌ महाजनो येन गतः स पन्‍्याः॥ 
वन ३१२३११७ 
अंधो जड इवाशंकी यद्‌ ब्रवीसि तदाचर। अनु १६२॥२२-२५ 
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समझने के लिये हमारे जैसे साधारण मनुष्यो को सदाचारों का ही अवलूम्बन लेना 
चाहिये। यही शायद महाभारत का उपदेश है।' 

जातिघर्म तथा कुलघर्म--जातिधघर्म एवं कुलधर्म का आचरण भी महापुरुषो 
के पदानुसार ही करना चाहिये। पूर्वजों द्वारा अनुष्ठित आचरण ही कुलूघर्म है। 
कुलघर्म के व्यापक अर्थ मे जातिधम शब्द का प्रयोग किया गया है। ब्राह्मण का 
जातिगत अधिकार इन कार्यो पर है, क्षत्रिय का अमुक पर है, इस प्रकार विभिन्न 
जातियो के जिन आचरणीय कर्मो का निर्देश दिया गया है, वही जातिघ्म है। 
जातिवर्म का दूसरा नाम स्वघर्म तथा सहजकर्म भी है। (देखिये पृष्ठ १४८) 
पूर्वजों द्वारा पालित कुलघर्म किसी भी अवस्था मे परित्याज्य नही है। प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने कुलूधर्म का पालन करना चाहिये।* 

देशधर्म--विभिन्न जगहो के विभिन्न धर्माचरण होते हैं। जहाँ जिस प्रकार 
के आचरण व्यवहार प्रचलित हो, उस जगह के निवासी को उन्ही का पालन करना 
चाहिये ।' युधिष्ठिर को उपदेश देने के उद्देश्य से भीष्म ने कृष्ण को सम्बोधित करके 
कहा था, हे जनाद॑ंल, मैं देशधर्म, जातिधर्म एवं कुरूघर्म से अच्छी तरह अभिज्ञ 
हूँ।” इस उक्त से प्रतीत होता है कि उस काल में सामाजिक व्यक्ति इन सब 
विषयो का भी अध्ययन करते थे। देशभेद के अनुसार आचार-व्यवहार मे पार्थक्य 
इस ग्रन्थ मे बहुत से विषयो में पाया जाता है। 

धर्म छाभ के उपाय--याग यज्ञ, अध्ययन, दान, तपस्या, सत्यवचन, क्षमा, 
दया एवं निस्पृहा--इन आठो को घधर्मछाभ के उपाय बताया गया है। बहुत से 
लोग समाज मे ख्याति के उद्देश्य से यज्ञ आदि शुरू करते रहते हैं। आन्त- 
रिक इच्छा न होते हुए भी नाम की आकाक्षा से किसी तरह दिखावा करके स्वय 
को कतार्थ समझते हैं। लेकिन महापुरुषों के वास्तविक धर्म तो सत्य, क्षमा, दया 


१. शिष्टाचारइच दिष्टश्च धर्सो घर्मभूता वर। 
सेवितव्यो नरव्याप्र प्रेत्येह च सुखेप्सुना॥ द्ान्ति ३५४८ 
शिष्टेड्च घर्मो य' प्रोवतः स च में हृदि वत्तंते। शान्ति ए४॥२० 
२. जातिश्रेण्यधिवासाना कुलघर्माइ्च सर्वेतः। 
वर्जयन्ति च ये धर्म तेषां धर्मों न विद्यते। झ्ान्ति ३६१९ 
ब्राह्मणेषु च या वृत्तिः पितृपेतामहोचिता। इत्यादि। अनु १६२।२४॥ 
३. देदाधर्माइच कौन्तेय कुलघर्मास्तथेव च। झान्ति ६६२९ 
वेशाचारान्‌ समयान्‌ जातिघर्मान्‌। इत्यादि। उद्योग ३३११८ 
४. देक्षजातिकुलानाञ्च धर्मज्नो5स्मि जनाईन। शान्ति ५४२०॥ 


घमे हु २७७ 
एव निस्पृहा हैं। इन चारो का पालन मनुष्य लोक दिखावे के लिये नही कर 
सकता। इनके लिये तो आन्तरिक प्रेरणा की आवश्यकता होती है।' 

सार्वजनीन धर्म--बिना दिये दूसरे का द्रव्य न लेना, दान, अध्ययन, तपस्या, 
सत्य, शौच, अक्रोघ, यज्ञ आदि को धर्म कहा गया है। अक्नोध, सत्यवचन, क्षमा, 
स्वदाररति, अद्रोह, आजंव व भृत्यभरण ये सावेजनीन धर्म के रूप मे ख्यात हैं। 
अनुृशसता, अहिसा, अप्रमाद, सविभागिता, श्राद्धकमं, आतिथेय, सत्य, अक्ोध, 
शौच, अनसूया, आत्मज्ञान व तितिक्षा इन्हे धर्म कहा गया है। 

धर्म की सार्वभौमिकता--जाति व वर्णविशेष से आचरित धर्माचरणों में 
भिन्नता होते हुए भी धर्म का आन्तरिक स्वरूप व लक्ष्य एक ही है। आत्मतुष्टि, 
लोकविघृति तथा ऐहिक व पारत्रिक कल्याण ही धर्म का लक्ष्य है। समस्त विश्व 
के सुख दु.ख के साथ अपने सुख दू ख की अनुभूति को मिला देना ही महाभारत के 
अनुसार परम धर्म है। धर्म असल में तो आसम्यन्तर की चीज है, बाहरी अनुष्ठान 
तो सहायक मात्र है वह साध्य नही होते। साध्य तथा साधन में एकत्वबोध न हो 
इस उद्देश्य से कहा गया है कि---धर्म अत करण की वस्तु है, अत सर्वभूत की कल्याण- 
कामना ही धर्म का श्रेष्ठ आचरण है। निखिल विश्व की कल्याण कामना एवं 
सर्वंभूत मे अठ्वेष रखता ही धर्म का सार है---यह सब मनीषी एकमत से स्वीकार 
करते हैं। स्वायम्भुव मनु ने भी अद्वरोह, सत्य, दया, दम आदि को प्रधान धर्म 
कहा है।' 

अहिसा व सेत्री--तुलाधारजाजलि सवाद मे जाजलि को धर्म पर उपदेश 
देते हुए श्रेष्ठ तपस्वी तुलाधार ने शुरू मे ही कहा है--हे जाजलि, मै रहस्यमय 
सनातन धमं से अभिज्ञ हूँ। सर्वेभूत की हितचिन्ता व मैत्री ही शाइवत धर्म है। 


१. इज्याध्ययवदानानि तपः सत्य क्षमा घुणा॥ इत्यादि। उद्योग ३५७०६, 
५७। बन २७५ 
२. अदत्तस्यथानुपादानं_ दानसध्ययनं तपः। 
अहिसा सत्यमक्रोघ इज्या धर्मस्प लक्षणम्‌ ॥ इत्यादि। ज्ञान्ति ३६१० 
शान्ति २९६॥२३, २४।॥ अन्‌ १४१२६, २७ 
अक्रोधः सत्यवचन संविभागः क्षमा तथा। 
प्रजनः स्वेषु दारेषु शौचसद्रोह एबं च। इत्यादि। ज्ञान्ति ६०७, ८१ 
३. सानस सर्वभूतानां घमंमाहुमंनोषिणः। 
तस्मात्‌ सर्वेषु भूतेषु सतसा शिवसाचरेत्‌। शान्ति १९३॥३१ 
अद्रोहेणेव भूतानां यः स घ॒र्म: सतां सतः। शान्ति २१११, १२। 
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किसी का अपकार न हो, इस प्रकार जीविका निर्वाह करना उत्कृष्ट धर्म है। जो 
अखिल विश्व के सुहृत हैं, विश्वकल्याण मे निरत हैं, मत वचन काय से स्वय को 
विश्वहित में लगाते है, वही घर्मं का यथार्थ रूप जान पाते है।' अहिसा ही धर्म 
का सार है, अहिसा सत्य पर प्रतिष्ठित है। सर्वभूत से मैत्री व निखिल विश्व की 
शुभकामना से वढकर सार्वभौमिक धर्म दूसरा नही हो सकता। एकमात्र अहिसा 
की प्रतिष्ठा ही धर्म की प्रतिष्ठा है, ससार मे अहिसा से श्रेष्ठ कुछ नही है।” वन- 
पर्व में यक्ष युधिष्ठिर सवाद मे देखा जाता है कि यक्ष रूपी धर्म अपने रूप मे प्रकट 
होकर युधिष्ठिर से कहता है--यश, सत्य, दम, शौच, सरलता, लज्जा, अचापल्य, 
दान, तपस्या एव ब्रह्मचर्य यही मेरा शरीर है। अहिंसा, समता, शान्ति, तपस्या, 
शौच तथा अद्वेष आदि मेरी प्राप्ति के साधन हैं।' 

धर्म की सनातवता--ब्रह्मचर्य, सत्य, दया, धृति, व क्षमा सनातन धर्म के 
सनातन मूलस्वरूप हैं।' यहाँ धर्म व उसके मूल दोनो को सनातन कहा गया है। 
तात्पर्य यह है कि स्थान काल की विभिन्नता से वाह्मिक धर्माचरणो मे पार्थक्य होते 
हुए भी इन धर्मो का मूल एक ही होता है। 

प्रवृत्ति व निवृत्तिमूलक धर्में->विषय भोग मे इन्द्रियो पर सयम रखने का नाम 
शम है। शम सब धर्मों मे श्रेष्ठ है। यूं तो गृहस्थ को प्रवृत्तिमूलक अनेकों धर्मा- 
चरणो का उपदेश दिया गया है, लेकिन उनका उद्देश्य चित्तशुद्धि है। चित्त के 
विकाररहित होने पर अनुष्ठाता सार्वभौमिक धर्म का अधिकारी हो जाता है। 


१ वेदोह जाजले घ॒र्मं सरहस्य सनातनम्‌। 

सर्वभूतहित मेत्र पुराण य जना विदु ॥ इत्यादि। शान्ति २६१५-९। 
२- अहिंसा परसो धर्म. स च सत्ये प्रतिष्ठित । वन २०ह७ड 

न भूतानामहिंसाया ज्यायान्‌ धर्मोईस्ति कइचन। इत्यादि। शान्ति 

२६१॥३०॥ अइबव ४३॥२१। गअइहव ५०३॥। 

प्रभवार्याय भूताना धर्मप्रचच॑ कृतम्‌। 

यत्‌ स्पार्दाहुसासयुक्‍त स घर्मे इति निइचय-॥ कर्ण ६९॥५७॥ अनु 

११६॥२१॥ अनू १६२॥२३। श्ञान्ति १०९१२। 

यश सत्य दम जौचमार्जव ह्लीरचापलम्‌ ॥ इत्यादि ॥ वत ३१२।७, ८। 
३ ब्रह्मचर्य तथा सत्यमनुक्रोशों घृति क्षमा! 

सनातनस्य घर्मस्य मूलसेतत्‌ सनातनम्‌॥। इत्यादि। 

अर्व ९१३३॥ अनू २२॥१९॥ 


घर्म २७९ 
शस दम आदि धर्म साक्षात मुक्ति के हेतु है। इनका पालन वानप्रस्थी तथा भिक्षुओ 
के लिये कल्याणप्रद है।' 

घ॒र्मे का पथ सच्चा व सीधा--धर्म अधर्म के बारे सोचने के लिये सर्वप्रथम 
भलाई तथा बुराई पर दृष्टि डालती पडेगी। जिस आचरण से बुराई को प्रश्नय 
मिलता हो वह कभी धर्म नही हो सकता। धर्म मे पाप या अन्याय की गध भी नही 
रह सकती। निष्कलुष कपटरहित व्यवहार को अनुष्ठेय तथा मन की सदृवृत्तियो 
के अनुशीलन को सार्वभौमिक धर्म की सज्ञा दी जा सकती है। 

घर्मे मे छल या कुटिलता का स्थान नहों--धर्म मे कुटिलता का स्थान नही होता, 
इसीलिये सरलता को अनन्य धर्म के रूप भे स्वीकार किया गया है।' एक दिन 
रात को किसी विशिष्ट कारणवश्ञ अर्जुन को युधिष्ठिर व द्रौपदी के शयनकक्ष में 
“जाना पडा। वाद से अपनी पूवव प्रतिज्ञा के अनुसार वनगमन के उद्दृश्य से उन्होने 
ग्यूधिष्ठिर से अनुमति माँगी। यूधिष्ठिर बोले, “तुमने तो कोई गलती नही की है, 
क्योकि बडे भाई के शयनकक्ष में छोटे भाई के प्रवेश करने मे कोई दोष नही है। 
हाँ, कनिष्ठ के शयन्तकक्ष मे ज्येष्ठ का प्रवेश निषिद्ध है, अत तुम धर्मच्युत होने की 
आशका मत करो।” अर्जुन ने जवाब दिया, “राजन, छलपूर्वक धर्म की रक्षा नही 
करनी चाहिये---यह आप ही का तो उपदेश है। हम लोगो ने दूसरी तरह की 
प्रतिज्ञा कर रखी है, मैं उसका उल्लघन नही करूँगा, आप मुझे वन में जाने की 
अनुमति दीजिये।” 


१. झमस्तृूपरमों धर्मः प्रवृत्तः सत्सु नित्यशः। 
गृहस्थानां विशुद्धानां धर्मेस्य निचयो महान्‌ ॥ इत्यादि। अनु १४१॥७०॥ 
अनु रशरड 
प्रवृत्तिलक्षणों घर्मो यरृहस्थेषु विधोयते। 
तमहं वत्तंयिष्यामि सर्वभूतहितं शुभम्‌। अनु १४१७६ 
निवृत्तिलक्षणस्त्वन्यो घर्मो सोक्षाय तिष्ठति। 
तस्य बृत्ति प्रवक्ष्यामि श्युणु मे देवि तत्त्वतः॥ अनु १४१८० 

२. आरम्भो न्याययुक्तों यः स हि धर्म इति स्मृतः। इत्यादि। वन २०६॥७७॥ 
शान्ति १०९१० 
आजंबं धर्ममित्याहुरधर्मों जिहम उच्चते। अनु १४२३० 
स वे घर्मो यत्र न पापमस्ति। शान्ति १४१७६। 

हे. न व्याजेन चरेद्धम॑सिति से भरतः श्रुतम्‌। आदि २१३॥३४। 
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घर्माचरण के फल में अनासक्ति को प्रदंसा--फल की तरफ से अनासक्त 
रहकर जो व्यक्ति धर्मं का पालन करता है, वही प्रकृत घामिक होता है। इस 
अनासक्ति की बहुत प्रशसा की गई है।' 

सशय होने पर ज्ञानियो का उपदेश ग्राह्म--धर्म के विषय मे शका उठने पर 
ज्ञानी व्यक्तियों के उपदेशानुसार कार्य करना चाहिये। दस वेदज्ञ अथवा तीन घर्म- 
पाठक जिस आचरण को घर्म मानें वही शकाशील व्यक्ति को मानना चाहिये। 
आपदुकाल मे अधर्म को भी धर्म के रूप मे स्वीकार करना पडता है।' अत सशय 
उपस्थित होने पर ज्ञानियों का उपदेश ग्रहण करना ही उचित है।* 

धर्म का परस्पर अविरोध--एक धर्म का दूसरे धर्म के साथ विरोध नही हो 
सकता। मानसिक सद्वृत्तियों का एक दूसरे के साथ सामञ्जस्य होना ही धर्म का 
असली स्वरूप है। दया के साथ क्षमा का कोई विरोध नही होता। अहिंसा और 
सहिष्णुता मे कोई असामञ्जस्य नही है। और अगर कभी ऐसी परिस्थिति आ 
ही जाय तो युक्ति तक आदि के द्वारा एक दूसरे के महत्त्व का निर्णय करना चाहिये। 
जो अधिक महत्त्वपूर्ण हो उसी को ग्रहण करना उचित है।* 

घ॒र्स का व्यापारी अतिशय निन्दित--धर्म को जो व्यक्ति वाणिज्य का साधन 
समझता है, वह निन्‍दा का पात्र होता है। धर्म का दिखावा करके, वक्तृता करके 
अथवा पाखड आदि के द्वारा धनोपार्जन करने को ही धर्म-वाणिज्य कहते हैं।" 

धर्म को लेकर बलवानो का अत्याचार--इस काल मे भी धनी व्यक्ति अघर्म 
को धर्म के रूप मे मनवाने के लिये जोर जबद॑स्ती करते थे। अविवेकी बलवानो 
का अत्याचार हर यूग में समान रहा है।' 


१. ददासि देयसित्येव यजे यष्टव्यसित्युत।॥ वचन ३१२ 
२- दक् वा वेददास्त्रज्ञोस्त्रयो वा धर्मपाठका । 
यद्‌ बूयु कार्य उत्पन्ने स धर्मो धर्मसशये ॥ शान्ति ३६२० 
तस्मादापद्यघर्मोषपि श्रूयते धर्मलक्षण"॥ शान्ति १३०१६ 
३ न हि घर्मंसविज्ञाय वुद्धाननुपसेव्य च्‌॥ 
घर्मार्थों वेदितु शक्‍्यों वृहस्पतिसमेरपि॥ वन १५०२६ 
४ घर्म यो बाघते घ॒र्मो न स धर्म: कुबर्त्म तत्‌। 
अविरोघात्तु यो घर्म' स घर्म सत्यविक्रम॥ इत्यादि। वन १३१।११-१३ 
५. धर्मवाणिज्यको हीनो जधन्यों ब्रह्मगादिनामू। वन ३१५ 
धर्मवाणिज्यका छवते ये धर्ममुपभुझ्जते। अनु १६२।६२ 
६- सर्व बलवतां धर्म सर्व बलवता स्वकम्‌। आश्र ३०२४ 
बलवाइच यथा धर्म छोके पश्यति पुरुष:॥ सभा ६९१५। 


5 चर्सः ० २८१ 


धर्म में गुर की सहायता--धर्म के विषय मे किसी आदरों पुरुष को गुरु बना 
लेना चाहिये। उनके कथनानुसार चलने से पथभ्रष्ट होने की आशका नही रहती। 
जो विना गुरु के बताये अपने मन से ही आचरण करते हैं वह बहुत बार भूछ कर 
बैठते है, इसलिये किसी को गुरु बनाना बहुत जरूरी है। जो मनुष्य गुरु के अधीन 
रह कर धर्माचरण करता है वह कभी विपन्न नही होता। उपदेष्ठा उसे ठीक पथ 


पर परिचालित करता रहता है।' 

अकेले ही धर्माचरण करने का विधान--धार्मिक अनुष्ठान एकान्त मे अकेले 
ही करने का उपदेश दिया गया है, सघबद्ध होकर धर्माचरण करना उचित नही 
बताया है। मिल-जुलकर उपासना आदि करने मे लोकदिखावे का भाव आ सकता 
है और उसमे नाम की प्रत्याशा के कारण पुण्य का क्षय होता है अत जहाँ तक बने 
एकान्त मे ही सब क्रियाएँ करनी चाहिये। जो दिखावा करते है, उत्हे यश मिलने 
की थोडी बहुत आशा होती ही है, ऐसे व्यक्ति को धर्मघ्वजिक कहते है। धर्म की 
पताका उडाकर समाज मे घधर्मज्ञ के रूप में ख्याति प्राप्त करना तथा आनृषगिक 
रूप से घ्मं को जीविका का साधन बनाना जघन्य कर्म है। प्रकट रूप में धर्मध्यात 
करने पर साधारण लोग धामिक कहकर आदर सत्कार करने रूगते हैं और तब 
उस व्यक्ति मे अह की भावना का उदय होना अस्वाभाविक नही है। सम्मान की 
विडम्बता से अपनी रक्षा करना दुबंल मनृष्य के लिये आसान नही है। इसीलिये 
शायद सगठित होकर धर्मानृष्ठान करने को निषिद्ध बताया है। औचित्यबोघ 
होने पर ही घर्मं का पालन करना चाहिये, अभिमान पोषण के लिये नही।' 

देश काल की विवेचना से आचार से परिवर्तन--देश काल आदि के अनुसार 
जब जैसी परिस्थिति हो, आचार व्यवहार मे इधर-उधर थोडा परिवत्तंन कर लेना 
अनुचित नही है। शान्तिपव के आपद्धर्म प्रकरण मे कहा गया है कि परिस्थिति 
के अनुसार धर्मकृत्य मे परिवर्तत कर लेना चाहिये, लेकिन व्यक्ति के स्वैराचार 
को कही उचित नहीं बताया है। अहिंसा, सत्य, अक्रोध आदि समय विशेष पर 


१. यस्य नास्ति गुरुधेसें न चान्यानपि पृच्छति। 
सुखतन्त्रोर्थलाभेषु ल चिरं सुखमइनुते ॥ इत्यादि। शान्ति ९२।१८, १९ 
२. एक एवं चरेद्ध्म नास्ति धर्म सहायता। इत्यादि। शान्ति १९३॥३२॥। 
शान्ति रडंडी४ 
एक एव चरेद्ध्म न धर्मध्चजिका भवेत्‌॥ अनु १६२४६२। 
फर्तव्यसिति यत्‌ कार्य नाभिमानात्‌ समाचरेत्‌॥ वन २७७६। 
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अधर्म का रूप ले लेते हैं। उस समय हिंसा आदि को ही धर्म समझकर अपनाना 
चाहिये ।' 

घ॒म्म कमी भी परित्याज्य नहीं--मनुष्य को कमी भी धर्म का परित्याग नही 
करना चाहिये, यही महाभारत का उपदेश है। कंसी भी विपत्ति क्यो न आये 
धर्म छोडना संगत नही है। यहाँ तक कहा है कि यदि जीवन बचाने के लिये धर्म 
का त्याग करना पडे तो वह जीवन मृत्यु के ही समान है।* 

घर्म हो रक्षक--धर्म मन्‌ष्य की विपत्ति से रक्षा करता है। पापो का नाश 
करके शान्ति का आस्वाद देता है।' 

घमंपारून का उपदेश--धर्मपालून के इतने उपदेश महाभारत मे मिलते है 
कि अगर उन्हे सकलित किया जाय तो हजारो की सख्या मे पहुँचेंगे। कहा है, 
धर्म से श्रेष्ठ लभ्य वस्तु ससार मे और कोई नही है। धर्म मनृष्य की हर इच्छा 
पूर्ण करता है।* घर्मं रक्षा करता है और अघर्म विनाश अतएव कल्याणेच्छु व्यक्ति 
को घर्मं मे मन लगाना चाहिये।" परलोक मे पुण्यफल से ही शान्ति की प्राप्ति 
होती है। मृत्यु के बाद कोई पार्थिव वस्तु साथ नही जाती, धर्म ही आत्मा का 
साथी होता है।'* घर्मपालन के लिये घन की कोई आवश्यकता नही होती। धर्म के 
उद्देश्य से जो धत की अभिलाषा करते हैं, उनके लिये निस्पृह्ठ रहना ही श्रेय है।" 
गृहस्थ हो या सन्यासी, प्रत्येक व्यक्ति को किसी न किसी तरह का धर्माचरण करना 
ही चाहिये। प्रवृत्ति त्तथा निवृत्ति के भेद से घर्म मे विभिन्नता होते हुए भी अनुष्ठान 
की उपयोगिता है। 


१. धर्मो ह्यावस्थिकः स्मृत । ज्ान्ति ३६॥११। 

२. न जातु कामान्न भयाज्ञ लोभाद्धम॑ जह्याज्जीवितस्यापि हेतो:। इत्यादि। 
उद्योग ४०१२॥। स्वर्गा पाह४ड 
घ॒र्मं वे शाइवतं लोके न जह्याद्धनकाक्षया। ज्ञान्ति २९२१९ 

३. घममेंण पाप श्रणुदतीह विद्वान धर्मो बलीयानिति तस्य सिद्धि । उद्योग 
डशर५ 

४. न घर्मात्‌ परमो राभः। अनू १०६६५ 

५. घर्म एव हतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षित ॥ वच ३१२११२८। 

६. घर्मं एको मनुष्याणा सहाय पारलौकिक.। इत्यादि। अनु ११५१।१६॥ 
शान्ति र७शर४े 

७ धर्मार्थ यस्य वित्तेहा वर तस्य निरीहता। बन २।४९ 

<. वन २ रा अध्याय 


घमें २८३ 

यतो घर्मस्ततो जय --जहाँ धर्म है वही जय है।। इस वाक्य को महाभारत का 
सृर सूत्र कहा जा सकता है। इस वाक्य को सूत्र मानकर ही मानो सम्पूर्ण महाभारत 
आष्य के रूप मे रचा गया है। घर्मं का दिखाना तथा घर्मं की जय और अधर्म का 
विनाश इसका प्रचार करना ही महाभारत का उद्देश्य है। यतो घर्मस्तत कृष्णो 
यत॒क्ृष्णस्ततो जय । (उद्योग ६॥८९॥ शल्य ६२३२) । 

भारत सावित्री में घर्मं की महिमा का गुणगतत--महाभारत के उपसहार मे 
वर्णित भारत सावित्री भी धर्म के माहात्म्यवर्णन से भरपूर है। व्यासदेव ने शुरू में जो 
चार इलोक शुकदेव को सिखाये थे, उनमे से एक मे कहा गया है कि, “मैं ऊध्वेबाहु 
'होकर स्पष्ट शब्दों मे घोषणा करता हूँ कि, धर्म से ही अर्थ व काम की उत्पत्ति 
होती है, लेकिन किसी ने कर्णपात तक नही किया ।”' सुख दुख अनित्य वस्तु है, 
लेकिन धर्म नित्य है। अनित्य के लिये नित्य का त्याग करना बुद्धिमान पुरुष का 
काम नही है।' 

धर्म जिस प्रकार अर्थ व काम का जनक है उसी प्रकार मोक्ष का भी हेतु है, 
यह पहले ही कहा जा चुका है। शुभकर्मा मनुष्य शान्ति प्राप्त करने मे समर्थ होता 
है। बार बार के अस्यास से उसकी प्रज्ञा बहुमुखी होती है, अशुभ भावनाएँ उसके 
अन्तर में नही रह पाती। रूप, रस, गध, स्पर्श आदि उपभोग्य वस्तुएँ धर्मज्ञ के 
अधघीन होती है, वह यथेच्छ रूप से इनका उपभोग कर सकता है। लेकित भोग 
से मनृष्य को चरम शान्ति नही मिलती, इसलिए भोग के बाद उन्हें त्याग का पथ 
डूँढना पडता है। अत मे वे इच्छारहित होकर वेराग्य धारण कर लेते हैं। यह 
वैराग्य उनके जीवन की गति को ही बदल देता है। तब वे कामनाओ का त्याग 
करके धर्माभिमुख हो जाते हैं, जीवत की अनित्यता के सबध मे उनकी धारणा 
सुदृढ हो जाती है और वे मुक्ति के लिये व्याकुल हो उठते है। यही व्याकुलता उन्हें 
सब बघनो से मुक्त कर देती है और वे शाश्वत मुक्ति के आनन्द से पूर्णकाम होकर 
अपने रूप में अवस्थित हो जाते है।* 


१. भीष्म २१११॥ उद्योग ३९॥९। स्त्री १४९ 

२. ऊध्वेबाहुविरौस्पेष न च कश्चिच्छुणोति मे । 
धर्मादर्थश्च कामइच स किसर्थ न सेव्यते। स्वर्गा ५१६३ ॥ 

३. नित्यों धर्म: सुखदुःखेत्वनित्ये। स्वर्गा ५६४।॥ उद्योग ४०१२ 

४. कुशलेनेब घर्मेण गतिमिष्टां प्रपद्यते। 
यएतानु प्रज्ञया दोषान्‌ पुर्वमेवानुपद्यति ॥ इत्यादि । शान्ति २७२।१३-२३ 
घर्मे स्थिताना कौन्तेय सिद्धिभवति द्याइवती। शान्ति २७२२४ 


श्टड महाभारतकालीन समाज 


समाज भेद से धर्मभेद--विभिन्न समाजों मे धर्म के विभिन्न रूप हैं। मनुष्य 
चाहे किसी भी समाज मे क्‍यों न रहे, कुछ निरदिष्ट नियमो का पालन उसे हर हालत 
मे करना चाहिए। महाभारत मे किरात आदि पर्वतीय जाति तथा दस्यु आदि का 
धर्म वणित हुआ है। उनके बहुत से धामिक नियम सभ्य समाज के नियमों से 
मिलते हैं। 

दस्यु आदि का धर्म--मान्धाता ने देवराज इन्द्र से पूछा---भगवन्‌, मेरे 
राज्य मे यवन, किरात, गाधार, चीनी, शवर, शक, तुषार, कक, पह्कुव, आध्र, 
मद्रक, पौंड्र, पुलित्द, रमठ, कम्बोज आदि जातियो के बहुत से छोग हैं। उनमे 
ब्राह्मण आदि चारो वर्णों के लोग है। वहुत से दस्यु भी मेरे राज्य मे रहते हैं, मुझे 
बताइये मैं उनके लिये कौन सा धर्म स्थिर करूँ।” इन्द्र ने उत्तर दिया--माता- 
पिता की सेवा दस्युओ के लिए भी जरूरी है। पितृयज्ञ का अनुष्ठान, प्याऊ, हौज, 
भादि बनवाना, अहिंसा, सत्य, पुत्र, दारा आदि का भरण-पोषण, इन्हें सामान्यत 
मानवघर्म कहा जाता है। अत दस्युओ को भी इनका पालन करना चाहिये।” 
आपद्ध्म प्रकरण मे कहा गया है, दस्यु भी साधुजीवन व्यतीत कर सकते हैं। निरस्त्र 
को मारना, स्त्रियों का सतीत्व हरण करना, कृतघ्नता आदि सर्वथा वर्जनीय हैं। 
ब्राह्मण का धत छीनना या किसी का सर्वस्व हरण करना उचित नही है। किसी 
जनपद पर आक्रमण करके लूटपाट मचाना जघन्य कम है।' 

दस्यु धर्म का भी उद्देश्य सहानू--कहा गया है कि कायव्य नामक एक दस्यु 
सरदार ने दस्यृधमं द्वारा ही सिद्धि प्राप्त की थी। एक दिन उसके दल के लोगो ने 
उससे दस्यु घर्म के बारे मे प्रश्न किया। उसने कहा, स्त्री, बालक, तपस्वी, निरस्त्र 
व्यक्ति एवं भीरु की कमी हत्या नही करनी चाहिये । स्त्रियो पर हाथ नही उठाना 
चाहिये, केवल धर्मरक्षा के निमित्त ही दस्यू वृत्ति अपनानी चाहिए। ब्राह्मण तथा 
तपस्वी की हितकामना करनी उचित है। पितर, देवता तथा अतिथि की पूजा 
करना कर्त्तव्य है। जो साधु पुरुष को कष्ट पहुँचाता हो, उसे सजा देना दस्युघरम 
है। जिसका धन सत्कार्यों मे न लगता हो, उसकी सम्पत्ति के हरण करने में कोई 
पाप नही है। असाघू से घन छीनकर साधू पुरुष का पोषण करना घर्मकृत्य है।** 


१. शान्ति० ६५ वाँ अध्याय। 
२. अयुध्यमानस्थ वधों दारामर्ष कृतघ्नता। 

म्रह्मवित्तस्थ चादान नि शेपकरणं तथा ॥ इत्यादि ॥ शान्ति १३३।१५-१८ 
३ मा वघीस्त्वं स्त्रियं भीर मा शिशु सा तपस्विनस्‌। इत्यादि। शान्ति 


१३५१३-२४। 


धर्म २८५ 
साधुता के उद्देश्य से जो भी किया जाय धर्म है--इन वर्णनो से स्पष्ट होता 
है कि मानव समाज के कल्याण के उद्देश्य से चाहे कुछ भी किया जाय, धमम है। 
धर्म के सबध में नियम नही बाँघे जा सकते। स्थान, काल व पात्र के भेद धर्म के 
विभिन्न स्वरूप होते हैं। किन्तु उद्देश्य अच्छा होना चाहिए। जिस कार्य का उद्देश्य 
भला हो वह जघन्य कार्य होने पर भी अधर्म नही है। 
युगघर्म--वनपवव के हनुमद्भीम सवाद एव मा्कण्डेय युधिष्ठिर सवाद से पता 
चलता है कि सत्ययुग मे धर्म ही मनृष्य का प्रधान अवलम्बन था। ईश्वर के साथ 
मनुष्य का सबंध ही सत्ययुग का सूचक है। जब भी मनुष्य व ईइवर का यह सबध 
दृढ हो जाय वही यूग सत्ययुग है। त्रेता युग मे धर्म के एक चरण का हास हो 
गया था, तो भी वह अपेक्षाकृत अच्छा था। उससे भी मनृष्य स्वधर्म मे रत रहते 
थे। द्वापर युग मे धर्म का आधा हिस्सा रह जाने के कारण मनुष्य करीव करीब 
सत्यश्रष्ट हो गया था। कलियूग़ मे धर्म का एक चरण ही वाकी रह जाता है, मनुष्य 
की प्रकृति कलुषित हो जाती है। नाना प्रकार की आधि-व्याधियाँ दिखाई देती 
हैं, मनुष्य जीवन अशान्त और अस्थिर हो जाता है।' युधिष्ठिर के प्रश्न के उत्तर 
मे मार्कण्डेय मुनि ने कहा है, कलियुग मे बहुत से लोग घ॒र्म का ढोग करके जनसाधा- 
रण को ठगेगे। थोडा लिख-पढ लेने पर ही अहकारी हो जायेगे, यज्ञ आदि विल॒प्त 
हो जायेंगे। स्वेच्छाचारी मनुष्य अपने मतलब के अनुसार किसी भी आचरण को 
धर्म कहकर, उसका पालन करेगा।”* 
घर्म का आदर्श और साध्य--वाहरी आचरण हर युग मे ही भिन्न होता है। 
लेकिन घर्मं का लक्ष्य एव मन की प्रशस्तता देश और काल के द्वारा सीमाबद्ध नही 
होती यह पहले ही कहा जा चुका है। यदि समस्त सद्वृत्तियो को घर्म के रूप मे 
स्वीकार किया जाय तो कहा जायगा कि महाभारत मे वर्णित धर्म अविनद्वर, 
निर्मल, साव॑जनीन एवं सार्वभौमिक है। जिस धर्म का लक्ष्य विश्वकल्याण हो, उसमे 
सकीर्णता को स्थाव नही मिलता। अनुष्ठेय धर्म प्रधानत आत्मशुद्धि के साधन 
हैं, अनुष्ठाता के साध्य नही। आत्मशुद्धि मनुष्य को महत्‌ से महत्तर आदश की ओर 
अनुप्राणित करती है और अत मे अनुष्ठाता को अपना साध्य मिल जाता है। इसी 
कारण कहा गया है. “नित्यो धर्म सुखदु.खे त्वनित्ये।” 


असाघुस्या<्थेंमादाय साधुम्यों यः प्रयच्छति । 

आत्मानं संकरमं कृत्वा क्वत्स्तघर्सविदेव सः॥ शान्ति १३६७ 
१. वन १४९ चवाँ अध्याय। वन १९०९-१२ 
२. वन १८८ वाँ अध्याय तथा १९० वाँ अध्याय 


सत्य 


सत्य वाहुमय तपस्था--महाभारत में कहा गया है कि सत्य भी एक प्रकार 
की तपस्या है। अनुद्गेग, सत्य, प्रिय तथा हितवचन को वाडमय तपस्या बताया है।' 
तपस्या का फल आत्मतृप्ति तथा भगवदशेन है। वाडमय तपस्या का भी वही 
फल मिलता है। सत्यनिष्ठा से आत्मतुष्टि मिलती है, इस विषय पर सब शास्त्र 
एकमत हैं।' 

सत्य ही सब धर्मों का मूल---सत्य क्या है, किस उपाय से उसे प्राप्त किया जा 
सकता है एव कैसे उसकी रक्षा की जाय, यह प्रश्न युधिष्ठिर ने भीष्म से पूछा था। 
भीष्म ने उत्तर दिया था, ' सत्य साधुओ का परम धर्म है, सत्य सनातन घर्मं है, सदा 
सत्य की सेवा करनी चाहिए। सत्य ही धर्म है, सत्य ही योग है, सत्य ही ब्रह्म है। 
सत्य की उपासना ही यागयज्ञ है।” 

तेरह प्रकार के सत्य--सत्य तेरह प्रकार के हैं, जैसे---(क) सत्य--सत्य 
अविकारी, अक्षय एवं नित्य है, किसी भी धर्म के साथ उसका विरोध नही होता। 
सब धर्मों के अनुकूल आचरण का नाम सत्य है, यही सत्य का असली स्वरूप है। 
प्रकृत सत्य चिरकाल तक एक समान रहता है, स्थान या काल के द्वारा परिच्छिन्न 
नही होता। इसीलिये कहा गया है, जहाँ धर्म है वहाँ सत्य है। सत्य के द्वारा 
समस्त वस्तुएँ स्वीयरूप लाभ करती हैं।' (ख) समता--इष्ट, अनिष्ट, शत्रु, 
मित्र सबके साथ समान व्यवहार करना एवं सब पर समान भाव रखना ही समता 
है। यह भी एक प्रकार का सत्य है। (ग) दम--न राग हो न द्वेष, इस प्रकार की 
अवस्था भी एक प्रकार का सत्य है। इस सत्य को दम' कहा जाता है। काम, क्रोध 
आदि रिपु जिसका कुछ न विगाड सकें, जो स्वनिष्ठ, गम्भीर, महिमावान हो, 
वही सत्य का उपासक है। (घ) अमात्सर्य--दान एवं धर्मकार्यो में सबम और 


अनुद्देगकर वाक्य सत्य प्रियहित्तज्च यतू। 

स्वाध्यायाम्पसनञ्चेव वाइमयं तप उच्यते ॥ भीष्म ४१११५ 

२- सत्यमेकाक्षरं ब्रह्म सत्यमेकाक्षर तप । इत्यादि। शान्ति १९९६४-७० 
नास्ति सत्यसम तपः। शान्ति ३२९६ 

३ यतो घर्मस्ततः सत्य सर्वे सत्येन वर्धते। शान्ति १९९७० 


न 
५ 


सत्य २८७ 


असूया रखने को अमात्सर्य कहते है। इसकी गिनती भी सत्य मे आती हैं। (ड) 
क्षमा--क्षमा के असख्य गुण हैं। साधु, क्षमाशील व्यक्ति ही सत्यनिष्ठ होता है। 
अत क्षमा भी सत्य है। (च) ही--शुभ अनुष्ठान मे निरत मनुष्य कभी भी 
विपन्न नही होता, वह प्रश्ान्तचित्त तथा उदारमन रहता है। धर्माचरण के द्वारा 
वह नम्र वनता है। (छ) तितिक्षा--तितिक्षा शब्द का अर्थ सहिष्णुता होता है 
अर्थात्‌ सुख दु.ख हर अवस्था मे समभाव रहना। तितिक्षा के हारा सत्यकामी 
पुरुष लोगों को आक्ष्ट करने मे समर्थ होता है। (ज) अनसूया--स्वेभूत की 
हितकामना करना ही अनसूया है, वह भी सत्य के अन्तर्गत है। (झ) त्यागानु- 
सन्धान--विषय भोग के प्रति मत के आकर्षण को कम करने की चेष्टा करना ही 
त्यागानुसघान है। जो विषयो से विरत होते हैं वही त्याग के आनन्द का अनुभव 
कर पाते है। (बम) आर्यता--आर्यता शब्द का अर्थ है सर्वभूत की शुभकामता 
एव शुभानृष्ठान करना। जो वीतराग व्यक्ति आयेता का उपासक हो उसे भी सत्य 
का उपासक कहा जा सकता है। (5) धृति--सुख दु ख मे धैर्य रखना ही धृति 
है। हर अवस्था मे घैयें रखने वाला व्यक्ति सत्य से विचलित नहीं होता। (5) 
दया--दया भी सत्य का एक प्रकार है। (ड) अहिसा--मन-वचन-काय से 
हर प्राणी के प्रति अहिसा का भाव रखना एवं विश्वकल्याण की कामना करना 
अहिंसा है। यह भी सत्य के अन्तर्गत है। ये तेरह प्रकार के सत्य एक महान्‌ आदर्श 
की परिपुष्टि करते है। वह आदरशे ही यथार्थ सत्य है और उल्लिखित तेरह सदु- 
गुण उसके व्यष्टि रूप आदर्श है। समष्टि रूप सत्य ही महासत्य है।' 
सत्य सब सद्गुणो का अधिष्ठान---सत्य के गुणगान का अत करना असभव 
है। सत्य से बडा कोई धर्म नही है एवं असत्य से बडा पाप नही। सत्य ही धर्म 
की स्थिति है, कभी भी सत्य को अस्वीकार नही करना चाहिए ।* पूर्वोल्लिखित 
भीष्म वाक्य में सत्य शब्द का प्रयोग बहुत व्यापक रूप मे किया गया है, सब सदु- 
गुणो के मूल मे सत्यनिष्ठा ही होती है। 
सत्य शब्द का साधारण अर्थ--यथार्थ बचन--यद्यपि सत्य शब्द का अर्थ 
बहुत व्यापक है किन्तु साधारण अर्थ मे यथार्थ वचन को ही सत्य कहते हैं। पहले 
ही कहा गया है कि गीता के मतानुसार सत्य वाड्मय तप स्वरूप है। एक और 


१. सत्य त्रयोदशविधं सर्वलोकेषु भारत। इत्यादि। शान्ति १९२७-२३॥ 
२. नास्ति सत्यात्‌ परो धर्मों नानृतान्‌ पातकं॑ परस्‌। इत्यादि। शान्ति 
१६२२४ 
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जगह कहा गया है---जो केवल सत्य बोलने के उद्देश्य से ही वात कहते हैं वे कभी 
विपद्ग्रस्त नही होते ।' 

सत्य की उपासना का उपदेश--श्री रुक्मिणी-सवाद मे कहा गया है, जो सदा 
स॒त्यवचन बोलते हैं, उनमे श्री का वास होता है।' छोकयात्रा कथन मे कहा गया 
है कि शुभाकाक्षी व्यक्ति को दुर्वेचन, निष्ठुरवचन, पिशुनवचन (चुगली) एवं 
असत्य वचन इन चारो का परित्याग कर देना चाहिये।" 

प्राणिहितकर वचन ही सत्य--महाभारत में सत्य शब्द यथार्थवचन' के 
अर्थ मे प्रयुक्त नही हुआ है। जो वचन प्राणिहितकर हो तथा जिससे किसी के भी 
अनिष्ट की आशका न हो, वही सत्य है। अगर किसी के हित के लिये झूठ भी बोलना 
पडे तो वह भी सत्य है।* 

अयथार्थ वचन भी सत्य है--मोक्षघर्म मे भीष्म ने कहा है, “आत्मज्ञान ही 
परमज्ञान है, सत्य से श्रेष्ठ कुछ नही है। लेकिन सत्य वचन से भी हितकारी वचन 
श्रेष्ठ हैं। प्राणहितकर वचन ही सत्य है, यह मेरा अभिमत है।”* 

सत्यासत्य की विवेचना--समयविशेष मे प्राणिहित के लिये असत्य बोलना 
पाप नही है, यह महाभारत में बार-बार दुहराया गया है। परिहास मे झूठ बोलना 
भी दोष नहीं है। कामुकीगामन की वात गोपनीय रखना अनुचित नही है। 
विवाह के विषय मे अर्थात्‌ घटक के काम मे झूठ बोलना दोषयुक्त नही है। यदि सत्य 
वोलने से किसी की प्राणहानि की आशका हो तो उस जगह झूठ बोलना अनुचित 
नही है। अगर सच कहने से किसी के सर्वनाश का डर हो तो झूठ बोलना 
बुरा नही है। गो, ब्राह्मण, स्त्री, दीन अथवा कातर व्यक्ति के उपकार के 
निमित्त झूठी गवाही देवा अन्याय नही है। गुरु के उपकार के उद्देश्य से 
अथवा अपना जीवन सकट में पडने पर झूठ का मअवल्म्बन लेना ही 


» वाक्‌ सत्यवचनार्थाय दुर्गाण्यतितरन्ति ते। शान्ति ११०२३ 
सत्यस्वभावाजंवसयुतासु । इत्यादि। अनु १११११। 

» असत्प्रराप पारुष्य पेशुन्यमनृत तथा। अनु १३४ 
यद्भूतहितमत्यन्त ततू सत्यमिति घारणा। इत्यादि। वन २०८ा४डें 
चन २१२॥३१ 

५. आत्मज्ञानं पर ज्ञान न सत्याहिदय्यते परम्‌। 

यद्भूतहितमत्यन्तमेतत्‌ सत्य सत भम॥ इत्यादि। शान्ति ३२९१३ 

शान्ति २८७२० 
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उचित है।' अपनी या दूसरे की प्राणरक्षा के निमित्त झूठ बोलना भी पाप नहीं 
होता।* 

दूसरे का अनिष्टकारी सत्य भी असत्य--हर समय सत्य बोलना उचित 
नही होता । अच्छी तरह सोच-विचारकर ही सच बोलना चाहिए। प्राणसकट, 
विवाह, सर्वनाश, रतिगमन एव विद्र की प्राणरक्षा के निमित्त झूठ बोलना ही उचित 
है। हर अवस्था मे सत्य बोलने के पक्षपाती को सत्यवादी नहीं कहा जा सकता। 
सत्यासत्य का निर्णय अच्छी अतर्‌ विवेचना के वाद करना चाहिए।' 

कीशिकोपाख्यान--दूसरे के लिये अनिष्टकारी सत्यवचन को बुंरा बताने 
के उद्देश्य से एक उपाख्यान भी प्रमाणस्वरूप दिया गया है। यह कहानी कृष्ण ने 
अर्जुन को सुताई थी। कथा इस प्रकार है---कौशिक नामक एक ब्राह्मण गाँव 
के निकट नदी किनारे आश्रम बनाकर रहता था। उसने सत्य बोलने की प्रतिज्ञा 
कर रक्‍खी थी। एक बार कुछ पथिक दस्युओ के भय से प्राणरक्षा के निमित्त आश्रम 
के निकट वन मे छुप गये। दस्यू भागते हुए पथिको का पीछा करते-करते आश्रम 
में पहुँचे। उन्होने कौशिक से उन पथिको के बारे मे पूछा। कौशिक ने जहाँ पथिक 
छुपे हुए थे वह जगह दस्युओ को बता दी। दस्युओ ने पथिको को मारकर उनका 
सर्वस्वहरण कर लिया। सच बोलने के पाप से कौशिक को मृत्यु के वाद घोर नरक 
में जाना पडा। अत यथार्थ भाषण ही सत्य नही है। प्राणिहित के उद्देश्य से जो 
कुछ भी कहा जाय, सत्य है।' 

सत्य व धर्म का घनिष्ठ सस्पर्क--सत्य एवं धर्म में घतिष्ठ सम्पर्क है। एक के 
अभाव मे दूसरे का अस्तित्व नही रह पाता। जिस आचरण में सत्य का अभाव हो, 
वह छ््माचरण नही कहलाता। जिससे उत्तरोत्तर वृद्धि हो वही धर्म है। अहिसा, 
अपीडन, आदि के अनुरोध से यदि असत्यपालन का आश्रय लेना पडे तो उसे भी 
धर्म के रूप मे स्वीकार करना पडता है। सर्वभूत का कल्याण जिसमे निहित हो, 
वही सत्य है और सत्य जिस आचरण का अगीमभूत हो वही आचरण घर्म है। धर्म 


१. नधर्मयुक्‍त चचन हितस्ति । इत्यादि । आदि ८२१६, १७॥ वन २०८।३ 
न गुर्वर्थ नात्मनों जीवितार्थे। इत््यादि। शान्ति १६५७३०। शान्ति 
१०९ वा अध्याय। 
२. सत्याज्यायोध्तृत चच:। इत्यादि। द्रोण १८९४७ 
३. सत्यस्य बचने साधु न सत्याहिद्यते परम्‌। 
तच्वैनेद सुदुज्ञेयं पद्य सत्यमनुष्ठितम्‌। कर्ण ६९३ १-३६॥ 
४. कर्ण ६९ याँ अध्याय। 
१५ 
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और सत्य को पृथक करके व्यष्टिरूप मे नही देखा जा सकता, वे दोनो परस्पर 
सवद्ध हैं।' 

शखलिखितोपाख्यान---शख व लिखित के उपाख्यान से सभी परिचित हैं। 
सत्य की मर्यादा की रक्षा करने के निमित्त शख ने सामान्य-सी बात पर सहोदरः 
भाई को कठिन दड देकर आत्मशोधन किया था।* 

सत्यवचन की प्रशसा--महाभारत मे सत्य की प्रशसा शतमुख से की गई है।॥' 
उमामहेश्वर-सवाद मे कहा गया है कि जो सत्यधर्म मे रत हैं, उन्हें स्वर्गलोक 
में स्थान मिलता है। जो परिहास में भी झूठ नही वोलते, जीविकानिर्वाह के 
निमित्त या अन्य किसी कारण से झूठ नही वोलते वे स्वर्ग मे जाते है। जो कभी 
कुटिलता का साथ नही देते, निष्ठुर या कटुवचन मुख पर नही छाते, सत्य 
एवं मैत्र भाषण को ही जीवन के ब्रतरूप में ग्रहण करते हैं, उन्हें स्वर्ग मे जगह 
मिलती है।' 

वाचिक तथा मन.सत्य--जो मन सत्य का पालन करते है, वे भी सत्य के 
अधिकारी होते है। अरण्य मे या विजन स्थान मे पडा घन देखकर भी जो विचलित 
न हो, जिसका सब पर मैत्री भाव हो, जो श्रद्धाशील हो, पवित्र एवं सत्यनिष्ठ हो, 
वह महापुरुष स्वर्ग मे स्थान पाता है। वह अपने सुदीर्घ जीवन मे शुभ अनुष्ठान 
करता रहता है। उसके लिये शत्रु मित्र एक समान होते है।' 

सत्य का फल अश्वमेध यज्ञ से भी अधिक--सत्य का पुण्य सहद्न अश्वमेघ 
यज्ञों से भी अधिक होता है। सत्य की महिमा से ही सूर्य आलोक प्रदान करता है, 
अग्नि प्रदीप्त होती है, वाय्‌ प्रवाहित होती है। सारा विश्व सत्य मे प्रतिष्ठित 
है। सत्य की उपासना से देव और पितर तृप्त होते है। सत्य सब धर्मो का सार है। 
मुनिगण सत्यपरायण व सत्यविक्रम होते हैं। सत्यत्रत, सशितचित्त महापुरुष 
अनन्त सुख के अधिकारी होते है। सत्य भ्रष्ट व्यक्ति के सब अनुष्ठान, आयोजन व्यर्थ 
होते हैं। चित्तशुद्धि, सत्यप्रीति एवं यज्ञ का फल एक ही होता है।" * 


१. नासो घर्मो यत्र न सत्यमस्ति। उद्योग ३५५८ 
प्रभवार्थाय भूताना धर्मप्रचचन कृतम्‌। शान्ति १०९१० 
२. ज्ञान्ति २३ वाँ अध्याय। 
३. सत्यधर्मरता सन्‍्त सर्वलिगविवर्जिता । इत्यादि। अनु १४ंडा५-२७ 
४. अरण्ये विजने न्‍्यस्त परस्व दृश्यते यदि। 
सनसापि न हिंसन्ति ते नरा. स्वर्गंगासिन.। इत्यादि। अनू १४४३३ १-५२ ४ 
५. अव्वमेघसहस्रञ्च सत्यञ्च तुलया घृतम्‌। 


सत्य 


सत्य ब्रह्मप्राप्ति का साधन--सत्य ही ब्रह्मप्राप्ति का प्रधान साधने हैं। प्रज्ञा- 
हीन व्यक्ति को ब्रह्मत्व नही मिलता। प्रज्ञा, सत्य पर आधारित होती है। अतएव 
सत्य ही प्रमुख साधन है। सनत्कुमार ने धृतराष्ट्र से कहा है--- महाराज, सत्य मे 
अमृत प्रतिष्ठित है, सत्य ही समस्त सद्गुणो का मूल है, सत्य से ही तीनो छोक-रक्षित 
है, आप भी सत्यकाम बनिये।” 

सत्य द्वारा मिथ्यावादी भी पराजित होता है--सत्य के सामने सिर झुकाने 
को मिथ्यावादी पुरुष भी बाध्य होता है। मिथ्या की तरह मिथ्यावादी को जीतने 
के लिये भी प्रधान अस्त्र सत्यवचन है। 

सत्य के विषय से भीष्स के अन्तिम वचन--पितामह भीष्म ने युधिष्ठिर को 
लोकिक अलौकिक हर विषय पर उपदेश दिया है। महाभारत मे युधिष्ठिर मानो 
मानव समाज के प्रतिनिधि हैं और भीष्म ज्ञान-विज्ञान के भडार। मनृष्य के मन मे 
जितने भी प्रकार के प्रइन उठ सकते है वे सब ग्रथकर्त्ता ने यूधिष्ठिर के मुँह से पुछवाये 
हैं, बाकी कोई नहीं छोडा। भीष्म ने भी एक के बाद एक का उत्तर दिया है। शरीर 
त्यागने के पूर्व क्षण मे भी उन्होने सबको उपदेश दिया है। तुम सब सत्य का आश्रय 
लेना, सत्य ही परम बल है।” यही उनका अतिम उपदेश था। 

सत्य में कपठ घृण्य--सत्य मे कपट कभी नही होता। सत्य सदा सत्य होता 
है। चुगली का भाव आते ही उसका भहत्त्व खत्म हो जाता है।' 

हतो गज इति--कुरुक्षेत्र के युद्ध मे आत्मपक्ष बचाने के लिये सत्यसकल्प होते 
हुए भी यूधिष्ठिर ने छल से द्रोणाचार्य-वध मे सहायता की थी। उनके जीवन के 
कलको में यह्‌ भी एक था। झूठ को सत्य के आवरण में छिपाने से जो आत्म- 


अद्वमेधसहस्राद्धि सत्यमेव विशिष्यतते ॥ इत्यादि। आदि ७४।१०३-१०६, 
अनु ७५३०-३५ 
तुल्य॑ यज्ञश्च सत्यञ्च हृदयस्थ च शुद्धता। अनु १२७१८ 
- सत्याजंवे ह्लोदेमशौचविद्या:। इत्यादि। उद्योग ४२४६ 
सत्यात्मा भव राजेन्द्र सत्ये छोकाः प्रतिष्ठिता:। 
तांस्तु सत्यमुखानाहुः सत्ये ह्ममृतमाहितस्‌। उद्योग ४३॥३७ 
२. जयेत्‌ कदय॑ दानेन सत्येनानृतवादिचस्‌ । 
क्षसया क्रकर्माणससाधुं साधुना जयेत्‌॥ बच १९४४६ 
३. सत्येषु यतितव्य वः सत्यं हि परम बलम्‌॥ अनु १६७४९ 
४. न तत्‌ सत्यं यच्छलेनाम्युपेतमू॥ उद्योग ३५५८ 


_।् 
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बलानि होती है, वह नरक की यन्त्रणा के समान है। युधिष्ठिर को भी जीवनपर्यन्त 
यह ग्लानि वहन करनी पडी। उनके इस कपट का फल स्वर्गारोहण पे मे विशद- 
रूप से वर्णित है। अत मे उन्हें नर्कंगामी ही वनना पडा।' 


१. ब्रोण १८९ वाँ अध्याय । 
व्याजेनेव ततो राजन्‌ दर्शितों नरकस्तव।॥ स्वर्गा ३१५ 


देवता 


देवता का स्वरूप--देव एक प्रकार की उन्नत श्रेणी के जीव होते है। उनकी 
सामथ्य॑ मनृष्य से कही अधिक होती है, वे परन्नह्म की समृद्धि से समृद्ध होते है। 
श्रीमद्शगवतगीता के विभूतियोग में श्रीकृष्ण ने कहा है, आदित्यगणों मे मैं 
विष्णु, ज्योतिष्को मे रवि, मरुद्गणों मे मरीचि एवं नक्षत्रों भे शशि हूँ।” अध्याय 
की समाप्ति पर कहा है, ससार मे जितनी वस्तुएँ विभूतिसम्पन्न, श्रीसम्पन्न एव 
तेजस्वी है उन सबको मेरे तेज के अश से सृष्ठ समझता |” 

ईश्वर के बल से बलवान--इन उद्धरणों से पता चलता है कि इन्द्र, चन्द्र, 
वरुण आदि देवता ईश्वर की शक्ति से ही शक्तिशाली है। देवताओं की अलौकिक 
क्षमता भी परमेश्वर की क्षमता से पृथक्‌ नही है। 

उपासको के लिये उनका देवता ही परमेद्वर--दूसरी ओर दृष्टि डालने पर 
हम महाभारत मे देखते है कि उपासक अपने देवता को परमेश्वर समझकर उपासना 
करते थे। परमेश्वर तथा उपासक के देवता मे क्‍या अतर है, यह समझ में नहीं 
आता। प्रत्येक व्यक्ति अपने अपने इष्ट देवता को परिपूर्ण ब्रह्मस्वरूप समझता 
था। गीता मे भगवान ने कहा है--कोई भक्त चाहे किसी भी मूर्ति की पूजा क्यो 
न करे, मैं उस सूरतति पर ही उसकी अचल श्रद्धा करा देता हूँ।”' उपासक के लिये 
उसका उपास्य देवता ही भगवान होता है, चह इष्टदेवता तथा भगवान में कोई 
अतर नही समझता। इससे यह तिष्कर्ष निकलता है कि भक्त देवता के स्वरूप 
की भगवत्‌ रूप मे कल्पना करते है। लेकिन यह कल्पना भगवान ने की है या भक्त 
ने, इस विषय मे मतभेद है। दोनो पक्षो के समर्थन मे शास्त्रवचन उद्धृत है। किन्तु 
भगवान ले स्वय कल्पना की है, इसी पक्ष पर जोर अधिक है और यही सर्वसम्मत 
सिद्धान्त है। यहाँ इस विषय को लेकर आलोचना करता अनावश्यक है। महा- 


१. आदित्यानामहं विष्णुज्योतिषां रविरंशुसान्‌। इत्यादि भीष्स ३४४१ 
यद्‌ यद्‌ विभूतिसत्‌ सत्त्वं श्रीसटूज्जितमेव वा। 
तत्तदेवावगच्छ त्वे सम तेजो5शसम्भवस्‌ ॥ भीष्म ३४४१ 

२. यो यो या यां तनुं भकतः श्रद्धयाव्चितुसिच्छति। 
तस्यतस्याचलां श्रद्धा त्तामेद विदधास्यहम्‌ ॥॥ भीष्म ३१२१ 
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भारत मे जिन जिन देवताओ के नाम व स्वरूप आदि का उल्लेख मिलता है, उन पर 
ही हम प्रकाश डा्ेंगे। 

मूल देवता तेतीस---तेतीस देवताओं को आदिम तथा प्राचीन देवता माना 
गया है। किन्तु महाभारत मे इन सबका नाम नही दिया है।' ताण्डचन्नाह्मण मे 
(६२५) तथा वृह॒दारण्यक उपनिषद मे (३॥९) उल्लिखित है--आठ वसु, 
ग्यारह रुद्र, वारह आदित्य, प्रजापति और इन्द्र, ये तेतीस देवता हैं। नीरूकठ 
की टीका मे भी इन्ही तेतीस का नाम मिलता है।' रामायण में (३।१४।१४) इच्द्र 
व प्रजापति के स्थान पर दोनो अश्विनीकुमार को लिया है। इन तेतीस आदि देव- 
ताओ से ही देवताओं की सख्या वढते बढते तेतीस करोड पर पहुँच गई। नीरूकठ 
ने देवताओं की संख्या तेतीस करोड मानी है।' तेतीस करोड शब्द शायद बृहद्‌ 
सख्या बताने के उद्देश्य से प्रयुक्त हुआ है। उस इलोक की टीका में ही वीलकठ ने 
कहा है, सख्यातु नैव शक्यते', अर्थात्‌ देवताओं की गिनती करना असभव है। 
यृथ्वी, अग्नि, अतरिक्ष, वाय्‌ , आदित्य, चुलोक, चन्द्र एव नक्षत्रसमूह ये आठ अष्ट- 
वसु के अन्तर्गत आते हैं। 

जड़वस्तु की अधिष्ठान्नी के रूप मे देवता की कल्पना--चक्ष्‌ , कर्ण, नासिका, 
जिद्ना, त्वकू, वाक्‌ू, पाणि, पाद, पाय्‌ , उपस्थ एव मन ये ग्यारह इच्द्रियाँ ही ग्यारह 
रुद्र हैं। चैत्र, वैशाख आदि वारह महीने वारह आदित्य है। इन्द्र शब्द का अर्थ 
है मेघ और प्रजापति का यज्ञ। इन सव वस्तुओं की अधिप्ठात्री चेतना को ही 
देवता के नाम से अभिहित किया गया है। ब्राह्मण आदि ग्रथ मे भी अचेतन वस्तुओ 
की अधिष्ठात्री को एक एक देवता माना गया है। टीकाकार नीलकठ ने भी 
पिछले इलोक की टीका मे इस सिद्धान्त का उल्लेख किया है। नित्यप्रति व्यवहार 
में आने वाली अत्यावश्यक जड वस्तुओ की अधिष्ठात्री चेतता की उपलब्धि करने 
पर ही ऋषियो को इन देवताओं का सधान मिला था। सर्वप्रथम उन्होने जिन 
वस्तुओ का अनुसधान किया था, उनमे देवता की उपलब्धि करके, उनकी सस्या 
तेतीस निर्धारित की थी। बाद मे वे जैसे जैसे दूसरी वस्तुओ की शक्ति के वारे 
में जानते गये, देवताओं की सख्या बढती गई। इस क्रमविकास की पर्यालोचना 
करने पर यह समझ मे आता है कि जड वस्तुओं मे जिस महाशक्ति की लीला 


१. चर्यस्त्रशत्‌ इत्येते देवा । इत्यादि। आदि ६६।३७। वन २६०२५ 
आदि १४१। वन २१३।१९॥ विराट पद्धा८। अनु शृष्‌णरहडे 

२. नीरूकण्ठ--आदि १।४१॥ आदि ६६॥३७ 

३- न्रयस्त्रिशत्‌ कोटय इत्यर्थ । नीलकण्ठ। आदि १४१ 


देवता रष्५्‌ 


हु 


चल रही है उसी शक्ति की विभिन्न अवस्थाओं मे विभिन्न देवताओ के रूप में 
'पूजा हुई है। 

देवताओ के विशेष विशेष स्वरूप--अलौकिक थोगबढ़ के हारा ऋषि, मुनि, 
द्वेवताओ का प्रत्यक्ष स्वरूप देखने मे समर्थ थे, महाभारत मे इस तरह के बहुत से 
उल्लेख मिलते है। योग की शक्ति स्वीकार करने पर योगियों का प्रत्यक्ष दर्शन 
भी स्वीकार करना पडता है। ऐसी शक्ति की विभिन्न अभिव्यक्तियों को यदि 
देवता के रूप मे मान लिया जाय तो साकार उपासक की' भक्ति के आकर्षण से 
“विभिन्न विभूतियों के रूप मे अवतार लेता सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर के लिये असम्भव 
नही है। उपासक अपने देवता की' केवल किसी विशेष जड वस्तु की चेतनारूप 
से कल्पना नही करता, उसके लिये तो वही उसका सर्वेस्व, विश्व की परिचालिका, 
महाशक्ति तथा भगवान होता है। कृष्ण, विष्णु, शिव आदि देवताओ को महा- 
भारत मे पूर्ण ब्रह्म के रूप मे स्वीकृत किया गया है। ग्रथ का देवतातत्त्व' अत्यन्त 
दुरूह है। ईश्वर के रूप में तथा विभिन्न जड वस्तुओ की अधिष्ठात्री के रूप मे, 
दोनो रूपो में ही देवता का वर्णन मिलता है। लेकिन समीक्षा से यही निष्कर्ष 
“निकलता है कि उपासक उपास्य देवता की ईश्वर के रूप मे ही पूजा करते थे। 
एक ईश्वर की विभिन्न जडप्रकाशक अवस्थाओं को अथवा विभिन्न विभूतियों 
को विभिन्न देवताओं का नाम दिया है। वस्तुत है सब एक ही। 

अग्नि--अग्नि के प्रताप से तो सभी परिचित है। देवताओं मे वह बहुत 
तेजस्वी माने गये है। वह सब देवताओ के प्रतीक है।' 

आहुति प्रदान तथा उपासना--मन्त्रसस्कृत अग्नि में आहुति प्रदान करने 
से देवता प्रदत्त हवि को ग्रहण करके यजमान का कल्याण करते है। ब्रह्मा, पशुपति, 
'रुद्र, हिरप्यरेता, जातवेदा आदि अग्नि के ही दूसरे नाम है। अग्निहोत्री 
अग्नि की उपासना करते ये और दूसरे देवताओ के उद्देश्य से अग्नि मे ही आहुति 
'डालते थे।* 

सहदेव कृत अग्निस्तुति--दिग्विजय करते हुए सहदेव जब महिष्मती नगरी 
में पहुँचे तो नगररक्षक अग्निदेव ने उनकी सेना को छपेट लिया। लाचार हो कर 
सहदेव ने अग्नि की शरण छी। सहदेव की. स्तुति से प्रसन्न होकर अग्नि से 


१. अग्निहि देवताः सर्वा:। इत्यादि। अनु ८४५६। अनु ८५१५१। 
२ अस्निन्नह्या पशुपतिः दार्व्वो रुद्रः प्रजापतिः॥ अनु ८५११४७। 
स्तात्वा प्रादुइ्वकाराग्निम्‌। इत्यादि। जनु १९३०१ उद्योग ८३४९॥ 


२९६ महाभारतकालोन समाज 


उन्हे वरदान दिया। उस स्तुति मे भी यही आभास मिलता है कि अग्नि ही 
परमेद्वर है।' 

सन्दपालक्ृत स्वुति--खाडव प्रस्थ दाह के समय पुत्र-स्त्री आदि की कल्याण 
कामना से ऋषि मन्दपाल ने अग्निदेवता की स्तुति की थी। उस स्वुति मे कहा 
गया है, 'हे अग्ने, तुम ही सर्वभूत के मुखस्वरूप हो। तुम्हारा स्वरूप गढ है। 
ऋषि तुम्हे दिव्य, भोौम एवं औदर्य तीन भागों में विभकत करते है। पचभूत, 
सूर्य, चन्द्र व यजमान के रूप में तुम ही यजनिर्वाहक हो। तुम्ही मे सृष्टि की स्थिति 
और प्रछूय का क्तृत्व प्रर्ति ठत है।” स्तुति के बब्दों पर दृष्टिपात करने से 
प्रतीत होता है कि ऋषि ने परमेश्वर के रूप मे ही अग्नि की स्तुति की है।' 

सारिसृक्कादिकृत स्तुति--मन्दपाल के पुत्र सारिसृकक, जरितारि आदि 
ऋषियो ने अग्नि द्वारा अनिष्ट होने की आशका से जो स्तुति की थी, उसमे भी प्रत्येक 
शब्द परमेश्वर का द्योतक है। ऋषिकुमारो ने सर्वशक्ति के भडार रूप मे अग्नि 
को प्रणाम किया है।* 

अग्नि की सप्तजिल्वा--काली, मनोजवा, धूम्रा, कराली, छोहिता, स्फूलि- 
गिनी तथा विश्वरुचि ये सात अग्नि की जिह्वाएँ है। दार्णनिक व्याख्या मे पाँच 
इन्द्रिय, बुद्धि और मन इन सातो की अग्नि की जिह्ठाओ के रूप मे कल्पना की 
गई है। 

इन्द्र--देवताओ के राजा को इन्द्र, वासव, शतक्रतु, पुरन्दर आदि के नामो 
से अभिहित किया गया है। इन्द्र सव देवताओ का जासनकर्त्ता होता है। स्वर्ग 
लोक उसका वासस्थान होता है। उसकी पत्नी का नाम शची है। 

इन्द्र की सभा का वर्णन--देवरपषि नारद ने युधिष्ठिर को इन्द्र की सभा के वारे 
में बताते हुए कहा है--इन्द्र का प्रधान अस्त्र वज्न् है। उसका मन्त्री वृहस्पति है। 
इन्द्र ने वृत्नासुर का वध किया था। उसकी सभा मे नित्यप्रति देवताओं तथा देव- 
षियो का समागम होता रहता है। उवंशी, रम्भा आदि अप्सराएँ नृत्यगीत से 
उसका मन बहलाती रहती है।" 


सभा ३१॥४०-५९। 
सो&$भितुष्टाव बह्म्षिरब्नाह्मणो जातवेदसम्‌ । इत्यादि | आदि २२९॥२२-३० 
आत्मासि वायोज्वलून शरीरमसि वीर॒ुधामू। आदि २३२७-१९। 

» काली मनोजवा घूतम्रा कराली लोहिता तथा। इत्यादि। आदि २३२७ ४ 
नीलकण्ठ देखिए। 

५. इन्द्रो हि राजा देवानास्‌। इत्यादि। आदि १२३॥२२। आदि २९७२९१ 


दब त +० 


देवता २९७ 


नहुष की इद्धत्व प्राप्ति---कठिन तपस्या के द्वारा मत्यंवासी मनुष्य भी इ्धत्व 
का लाभ कर सकता है। कहा गया है कि राजा नहुष दीर्घकाल तक इच्द्रपद पर 
अधिप्ठित रहे थे ।' 

इन्द्र एक उपाधि---इन्द्र! एक उपाधि मात्र है, जो देवताओं का राजा वन 
जाय, उसी को 'इन्द्र' के नाम से पुकारा जाता है।' * 

इन्द्र का कत्तेव्य--शक्तिशाली स्कद के अभ्युदय से ईर्ष्यान्वित होकर शचीपति 
देवराज इन्द्र ने उस पर चढाई की, लेकिन युद्ध मे पराजित होकर स्कद को शरणापत्न 
होता पड़ा। वाद में इन्द्र और मह॒पि मिलकर स्कद के पास गये और उससे इच्द्वत्व 
भ्रहण करने के लिये अनुरोध किया। स्कद ने महर्षियों से पूछा, इच्द्ध के कत्तेव्य 
या क्या हैं?” महपियों ने उत्तर दिया---इन्द्र तीनो छोको का रक्षक होता है, 
चह प्राणियों के वल, तेज, प्रजा व सुख का कारण होता है। वह त्रिछोक का कल्याण- 
कर्ता, दुराचारियों को दडित करने वाला एवं सज्जनो का सम्मानकर्त्ता होता है। 
सूर्य, चन्द्र, अग्नि, वायु, पृथ्वी आदि सबको अपनी अपनी मर्यादा के अन्दर रखना 
इन्द्र का ही काम है। इन्द्र अपूर्व बलगाली होता है, उसकी कर्तंव्यनिष्ठा पर ही 
सवका कल्याण निर्भर करता है।”' उल्लिखित उद्धरण से स्पष्ट होता है कि जो 
देवताओं की रक्षा का भार भ्रहण करे, उसी को इन्द्र! की उपाधि मिलती है। 

इन्द्र मेघो का अधिपति--ब्राह्मणो के वेदमन्‍्त्रो द्वारा यज्ञ सम्पन्न करने पर 
यज्ञ में पूजित देवता अपनी तृप्ति के बारे मे इन्द्र को बताते है। इस खबर से परि- 
तुप्ट होकर देवराज कालोपयोगी वर्षा के द्वारा पृथ्वी को शस्य-सम्पदा से सम्पन्न 
कर देते है, जिससे निखिल प्राणिजगत उपकृत होता है।* 


सभा ६।२१॥ विराट २२३ 
इन्द्र का सभावर्णन--सभा ७ वाँ अध्याय 
चन्रवधोपात्यान---वन १०१ चवाँ अध्याय। उद्योग १० वाँ अध्याय। 
बन १७४ वाँ अध्याय । वत्त २२३ थाँ अध्याय। वद २२६ वाँ अध्याय। 
शान्ति १९२॥२७। शान्ति २८० वाँ अध्याय । 

१. वत्‌ १७९ वाँ अध्याय। उद्योग ११ वें से १७ वें अध्याय तक। शान्ति 
३४२ वाँ अध्याय। अनु १०० वाँ अध्याय। 

२- बहुनीद्सहल्ञाणि समतीनानि वासव। शान्ति २९४५५ 

३. इन्द्रो दधाति भूतानां बर्ल तेजः प्रजा: सुखम्‌। इत्यादि। बच २२८९-१२ 

४. वभूव यज्ञो देवेम्यो यज्ञ. प्रीणाति देवता. । इत्यादि । शान्ति १२१३७-३९ 
यज्ञाद्‌ भवति पर्जन्य.॥ भोण्म २७११४। 


२९८ महाभारतकालीन समाज 


इन्द्रध्वज की पूजा--सर्वेश्रयम राजा उपरिचरवसु ने इन्द्रध्वज की पूजा का 
प्रचछन किया। मिट्टी मे एक वाँस की छडी गाडकर इन्द्र की पूजा की जाती थी। 
वर्ष मे केवल एक दिन इस पूजा के करते का विधान था। इन्द्रव्वज पूजा के दूसरे दिन 
वस्त्र, गध, माल्य आदि उपकरणों द्वारा हसरूपी इन्द्र की पूजा की ज़ाती थी। 
टीकाकार नीलकठ-ने लिखा है कि, महाराष्ट्र आदि देशो में अभी भी इन्द्रष्वज स्था- 
पित किया जाता है। 

ऋशभुगण--ऋभु नामक एक श्रेणी के देवता स्वर्गलोक मे रहते हैं। वे देवो के 
भी देव होते है।' एक दूसरी जगह उन्हें भी देवो के पर्याय में लिया गया है।* 

काली (कात्यायनी, चडी )--सौप्तिक पर्व मे कहा गया है कि क्रुद्ध अश्वत्यामा 
जव रात को पाडवशिविर मे घुसकर सुपुप्त वीरो का सहार करने रूगा तब मरते 
हुए व्यक्तियों ने रक्तमुखी , रक्‍्तनयना , कृष्णवर्णा , पाशहस्ता एक भयकर मूर्ति 
को देखा। वह देवी कालरात्रिस्वरूप थी, और पाश से वँधे प्रेतों को अपनी ओर 
आकर्षित कर रही थी। 

काली का भीषण स्वरूप सहार का प्रतीक--कालरात्रिस्वरूप काली का 
सहार की प्रतिमूत्ति के रूप मे वर्णन किया गया है। विष्णुपर्व मे प्रद्युम्न की कात्या- 
यनी पूजा व अनिरुद्ध की चडीस्तुति विद्दरूप में बणित है।* 

कुबेर--धन के अधिपति देवता का नाम कुबेर है। वह गधर्व, राक्षस आदि 
जातियो का भी अधिनायक होता है।' उसका निवासस्थान कलास पर्वत है। 
सणिभद्र आदि यक्ष वीर उसके अनुचर हैं।” एक दूसरी जगह उसका वासस्थान 
“गधमादन' बताया है। 


१. ततः प्रभृूति चाद्यापि यष्टे क्षितिपसम्भव । 
प्रवेश* क्रियते राजन्‌ यथा तेन प्रवत्तित'। आदि ६३।१८-२१ 

«» ऋभवो त्ाम तत्रान्ये देवानामपि देवता.॥ वन २६०१९ 
ऋषभवो मरुतइचेव देवाना चोदिता गण । ज्ञान्ति २०८२२ 

« काली रकतास्यतयना रक्‍तमाल्यानुलेपनाम्‌। सौप्तिक ८।६५-६८ 

« काली स्त्री पाण्डरेईन्ते प्रविद्ध हसती निशि। सोषरू ३११ 
नमस्‍्त्रेछोक्यमायाये कात्यायन्ये नसों नमः। इत्यादि। हरि, विष्णुपुराण 
१६६ वाँ व १७८ वाँ अध्याय। 

६ घताना राक्षसानाञ्च कुबेरमपि चेश्वरम्‌। शान्ति ११श२८॥। 

७. अनु १९ वाँ अध्याय। वन १६१ वाँ तथा १६२ वाँ अध्याय । 

<. गधमादनमाजस्मुः प्रकर्षन्त इवाम्वरम्‌। इत्यावि। चच १६१२९, ३० 


2 वब््णथ्ए 


देवता २९९ 


गंगा--गगा यद्यपि एक नदी है किन्तु महाभारत मे उसका देवी के रूप में 
गुणगान किया है। मह॒षि कपिल के शाप से सगर के पुत्र भस्म हो गये थे। उसी 
चज मे उत्पन्न भगीरथ ने कठोर तपस्या से गगा को सन्तुष्ट करके उनके प्रसाद से 
अभिशप्त पितुकुल का उद्धार किया था। महाभारत मे इसे झैलराज सुता कहा गया 
है। स्वर्गच्युत गगा की धारा को सर्वप्रथम महादेव ने अपने मस्तक पर धारण 
किया | उसके वाद वह धारा भगीरघथ्ठद्वारा प्रदर्शित मार्ग से होती हुई समुद्र मे पहुँची 
थी। राजा भगीरथ ने गगा की कन्या के रूप मे कल्पना की थी इसीलिये उसका 
दूसरा ताम भागीरथी है। जक्नू मुत्ति की यज्ञभूमि गगा के जल में डूब जाने के कारण 
सूनि ले उसका पान कर लिया था लेकिन वाद मे छोड दिया। इस कारण उसका 
शक नाम जाह्नवी पडा। महाभारत मे भागी रथी को ज्ञान्तन्‌ की पत्नी वताया है। 
भागीरथी ही देवब़्त भीष्म की जननी थी।' 

गगा माहात्म्य--गगाजल के माहात्म्य का गुणगान महाभारत मे जगह-जगह 
गाया गया है। 

दुर्गा (युधिष्ठिरकृत स्तुति)--अज्ञातवास के समय जब पाडवो ने द्रौपदी 
के साथ मत्स्यनगर मे प्रवेश किया था तो युधिष्ठिर ने मन ही मन त्रिभुवनेश्वरी 
दुर्गा की स्तुति की थी। उस स्तुति मे कहा गया है कि दुर्गा ने यशोदा के गर्भ से 
ननन्‍्द गोपकुल मे जन्म लिया था। कस द्वारा शिला पर पटकी जाते ही वह आकाश 
मे अन्तहित हो गई थी। देवी को दिव्यमाल्यधारिणी, दिव्याम्वरधरा व खड्ग- 
खेटकथारिणी बताया है। उनका वर्ण वालसूर्य जैसा, मुख पूर्ण चन्द्र जैसा है। 
चतुर्मुख तथा चतुर्मुज है। आगे अष्टभूज तथा क्ृष्णवर्णा के रूप मे भी उनकी 
कल्पना की है। वे अष्टभुजाओं में वर, अभय, पानपात्र, पकज, घटा, पाश, धनु 
व महाचक्त घारण किये हुए है। कानो मे कुडल, सिर पर मुकुट और कटिसूत्र तक 
लटकती वेणी। देवी को महिषासुरमदिनी एवं विन्ध्यवासिती वताया है। युधि- 
ष्ठिर की स्तुति से प्रसन्न होकर भगवती ने निविघ्न अज्ञातवास का वर 
दिया था। 

दुर्गा का अर्थ--हर प्रकार की दुर्गति से उद्धार करने के कारण उपासक 
भगवती की दुर्गा के नाम से उपासना करते है।* 


१. बन १०८ वाँ तथा १०९ वाँ अध्याय। 

२. आदि ९७ वाँ अध्याय । अनु २६ वाँ अध्याय। 

३. विराट ६ वाँ अध्याय । 

४. दुर्गात्तारयसे दुर्गे तत्त्वं दुर्गा स्‍्मृता जनेंः॥ विराट ६२० 


३०० सहाभारतकालीन समाज 


अर्जुनकृत स्तुति--कुरुक्षेत्र के मैदान मे युद्ध शुरू होने से पहले श्रीकृष्ण ने 
अर्जुन से दुर्गा की स्तुति करने के लिये कहा था। कृष्ण के कहने पर अजुन ने रथ से 
उतर कर हाथ जोड कर भगवती की स्तुति की थी। उस स्तुति मे भगवती को 
योगियो को सिद्धि देनेवाली, ब्रह्मस्वरूपिणी, सृष्टि की स्थिति व प्रलय की हेतु, 
जरामृत्युविहीना, भद्रकाली, विजया, कल्याणमयी, मुक्तिस्वरूपा, साबित्नी, 
कालरूपिणी, मोहिनी, कान्तिमयी, श्री, छी व जनती आदि विशेषणो से विभूषित 
किया है। इन विशेषणो मे अनेकों शब्द परमन्नह्म के वाचक है। ससार की आदि 
महाशक्ति के रूप मे देवी की स्तुति की गई है। अजुन की स्तुति से सन्तुष्ट होकर 
देवी ने अतरिक्ष से ही उन्हे झत्रुजय॒ का वरदान दिया था।' 

महादेव की पत्नी--दुर्गा की महादेव की पत्नी के रूप मे भी कल्पना की गई 
है। अनुशासनपत् के उमामहेश्वर सवाद आदि में इसी सिद्धान्त की उपलब्धि 
होती है।' 

शैलपुत्री--हिमालय की कन्या के रूप मे जन्म लेने के कारण उन्हे शैलपुत्री' 
कहा गया है।' 

वरुण--वरुण जल का अधिपति है। प्राचीन काल मे वे देवो के सेनापति थे।' 
महादेव ने उन्हे जल के अधिपति पद पर नियुक्त किया। * 

विश्वकर्मा--देवताओ के श्रेष्ठ शिल्पी का नाम विश्वकर्मा है। देवो के दिव्य 
विमान, अस्त्र-शस्त्र व आभूषण आदि उन्ही के द्वारा निर्मित होते हैं। मानव समाज 
के शिल्पकारो द्वारा भी विश्वकर्मा विशेषरूप से पूजे जाते हैं। उनकी उपासना से 
शिल्पियो को अपने अपने कर्मक्षेत्र मे ख्याति मिलती है।* 

विष्णु--उपासको का एक वर्ग विष्णु की पूजा करता है। * 

विष्णु की उपासना का फल--विष्णु के रूप में एक अविकारी अनन्त पुरुष 


१. भीष्म २३ वाँ अध्याय । 

२. देव्या प्रणोदितो देव. कारुण्पाद्वोकृतेक्षणः। इत्यादि। झान्ति १५३।१११ 
उमामहेश्वर-संवाद--अनू १४० वें अध्याय से १४५ वें अध्याय तक। 
अछब ८ वाँ अध्याय। 

३. शेलपुत्रा सहासीनम॥। शल्य ४ंडी२३ 

४. पुरा यथा महाराजों वरुण वे जलेश्वरम्‌। दाल्य ४५२२ 
अपा राज्ये सुराणाझच विदधे वरुण प्रभुम्‌। शान्ति १२२॥२९ 

५. विश्वकर्मा महाभागो जज्ने शिल्पप्रजापति'। इत्यादि। आदि ६६२८-३० 

६- विष्णु सनातनः। इत्यादि। बन १०१॥१०। वन ११५१५ 


फकिा देवा 5 शेण्१ 


का ध्यान करके उसकी पूजा-अर्चना के द्वारा उपासक यावतीय पुरुषार्थ का लाभ 
करता है। पुडरीकाक्ष भगवान विष्णु की उपासना से साधक सव दु खो से मुक्त 
हो जाता है। योग, ज्ञान, साख्य, विद्या, शिल्प आदि का जनादेन से ही अम्युदय 
हुआ है। वह एक होकर भी तीनो लोको मे व्याप्त है। गब्दो के द्वारा उनकी महिमा 
का बखान करना सभव नही है। वह सर्वातिग है, सर्वेव्यापी है, विश्वेश्वर हैं, अज 
हैं।' इन सब उक्तियो से पता चलता है कि विभिन्न सम्प्रदायों मे विभिन्न देवताओं 
की परमेश्वर के रूप मे पूजा होती थी। साकार उपासना मे अलग-अलग सम्प्रदाय 
अलग-अलग रूपो में परमेश्वर की ही उपासना करते थे। साथक देवता तथा 
परमेब्वर मे कोई अन्तर नहीं समझते थे। 

कास्य विष्णु पुजा--काम्य विष्णु पूजा का अलूग-अरूग विधान मिलता है। 
मार्गशी॑ महीने की द्वादशी को दिन रात केशव' की अच्चता करने से अह्वसेध यज्ञ 
का फल मिलता है एवं समस्त पापो का ताश होता है। पौप मास की उक्त तिथि 
को 'नारायण' की पूजा करने से परम सिद्धि का लाभ होता है। माघ मे 'माधव', 
फाल्गुन मे 'गोविन्द', चैत्र मे विष्ण', वेशाख मे 'मधुसूदन', ज्येष्ठ मे त्रिविक्रम', 
आपाढ में वामन', श्रावण में श्रीधर' भाद्व मे 'हषीकेश', आब्विन मे पद्मनाभ' 
एवं कात्तिक में दामोदर' के नाम से पूजा करने पर भनोवाछित फल 
मिलता है।* 

विष्णु के सह्ननाम--भीणष्म ने यूधिष्ठिर से विष्णु के सहख्नताम की प्रशसा 
की थी। उससे पता रूगता है कि विष्णु को परमन्नह्म के रूप मे जगत की सुष्टि, 
स्थिति व प्रूय का हेतु माना जाता है। विष्णु निखिल का चरम साध्य है। वह 
पवित्र से भी पवित्र, कल्याणकारी से भी अधिक कल्याणकारी, देवो के परमदेव 
एवं स्वभूत के पिता है। (श्रीमच्छकराचार्य ने विष्णुसहस्लनाम की रचना की 
थी।) 

विष्णु की मूति--धुन्द्ुमारोपाख्यान मे विष्णु का स्वरूप वर्णित है। भगवान 
विप्ण्‌ अनन्त शब्या पर शायित है। उनकी नाभि से सूर्यप्रभ पद्म उत्पन्न हुआ है और 
उसी पद्म से पितामह ब्रह्मा उत्पन्न हुए है। विष्णु किरीट एवं कौस्तुभघारी तथा 


१. तमेव चाच्यंयन्चित्यं भक्‍त्या पुरुषमव्ययम्‌॥ इत्यादि। अनु १४९५,६ 
योगो ज्ञान तथा सांख्य विद्याः शिल्पादि कर्म च। इत्यादि। अनु १४९ 
१३९-१४२ 

२. अनु १०९ बॉ अध्याय । 

अनु १४९ वाँ अध्याय । 


दा 
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महाद्युतिमान है। उनका परिधान पीत-कौणेय वस्त्र है, सहज्नसूर्य की दीप्ति जैसा 
उनका शरीर है, वे तेजस्वी तथा ऐश्वर्यशाली हैं।' 

नारायण-प्रणति--महाभारत मे प्रत्येक पर्व के प्रारम्भ मे ही ग्रन्यकार ने 
नारायण को प्रणाम किया है।' 

ब्रह्म--शेष-शय्या पर शायित भगवान विष्णु के नाभिकमल से ब्रह्म की 
उत्पत्ति मानी जाती है। वह चतुर्मुख, चतुर्वेद तथा चतुर्मूत्ति स्वरूप है। ब्रह्मा 
पद्मययोनि व जगत्स्रष्टा हैं, ब्रह्महूप मे वे सृष्टि करते हैं। वह्‌ अधिकतर देवों से 
वयोज्येष्ठ हैं, पितामह हैं।' 

ब्रह्मा ही महाभारत रचना के मूल प्रव्तंक--जगत की कल्याण कामता से 
महाभारत की रचना के निमित्त ब्रह्मा महपि हैपायन के पास पहुँचे एवं गणेश से 
ग्रन्थ को लिपिवद्ध कराने का सुझाव दिया। 

यम--यम मृत्यु का अधिपति है। सावित्री उपाख्यान मे उनका स्वरूप 
वर्णित है। उनका वर्ण कृष्ण है, आँखें लाल हैं, शिखा वँधी हुई है। उनके वस्त्र 
लाल हैं मौर हाथ मे पाश है, आकृति भयकर है। यम की पितृलोक के अधिपति 
रूप में भी कल्पना की गई है।" 

शिव--शिव, महादेव, शकर, रुद्र आदि शब्दो के द्वारा जिस देवता की कल्पना 
की गई है, उसकी उपासना शायद उस काल मे व्यापक रूप से प्रचलित थी। बहुत 
से साधको ने शिव की उपासना से अभिरूपित फल की प्राप्ति की है। शिव का 
वासस्थान कैलाश पर्वत है। 


१. लछोककर्त्ता महाभाग भगवानच्युतो हरिः। 
नागभोगेत सहता परिरस्य महीमिसाम्‌। इत्यादि। वन २०२॥११-१८।॥ 
२- नारायण नमस्कृत्य नरजुचेव नरोत्तमम्‌। 
३. युगादा तब वाष्णेय नाभिपकञादजायत। इत्यादि। वन १श३८॥। 
वन २०२॥१३, १४। वन २९०।१७। 
४. तन्नाजगास भगवान्‌ ब्रह्मा छोकगुरु स्वयम्‌। 
पीत्यर्थ तस्य चेवर्षलोकाना हितकाम्यया॥ इत्यादि। आदि श५७-७४ 
५. बद्धमौलि वपुष्मन्तमादित्यसमतेजसम्‌॥। इत्यादि। वन २९६८,९ 
यम बेवस्वतञ्चापि पितृणामकरोत्‌ प्रभुम्‌। शान्ति १२२॥२७ 
६ कैलास पर्वत गत्वा तोषषयामास शकरमभ्‌॥ इत्यादि। वन १०८॥२६१ 
अनु १४ वाँ अध्याय । 


देवता डै०्शे 


सहस्नवाम स्तोत्र--शिव का सहस्तननाम स्तोत्र भी मिलता है। उसके साथ 
ही सहस्रनाम स्तोत्र पाठ के अनेको फल मिलने का भी वर्णन किया है।' 

दक्षयज्ञ-ताश--वहुत प्राचीन काल मे शायद महादेव यज्ञादि मे नही पूजे जाते 
थे। प्रजापति दक्ष ने अपने यज्ञ मे शिव को छोडकर वाकी सब देवताओ का आह्वान 
किया था। इससे शिव ने क्रुद्ध होकर यज्ञ भग कर दिया। इस घटना के बाद से 
याज्ञिक रुद्र को भी यज्ञ का एक विशिष्ट अश निवेदित करने छगे। रुद्र यदि रौद्र- 
मूत्ति धारण कर लें तो तत्क्षण त्रिकोक मे प्रढय मच जायगी, यह सोचकर देवता 
रुद्र से बहुत डरने लगे।* 

सूर्ति--महादेव की मूत्ति के सबध मे भी थोडा बहुत वर्णन मिलता है। व्यास 
ने युधिष्ठिर से कहा है, “महादेव तुम्हे स्वप्न मे दर्शन देंगे। वृष उनका वाहन है, 
वह नीलकठ हैं, त्रिशुलघारी हैं और चर्म उनका परिधान है।” राजा सगर ने 
पिताकी, शूलपाणि, व्यम्वक तथा बहुरूप के नाम से उमापति की आराघना की थी।* 
इन्द्र ने अर्जुन को महादेव की उपासना का उपदेश देते हुए कहा था-- वह भूतेश 
शिव, व्यक्ष एव शूलधर है।”' अर्जुन महादेव से साक्षात्‌ होने पर उनकी स्तुति 
करने छगे, हे देवाधिदेव, नीलग्रीव, जटाधर, त्यम्वक, ललाटाक्ष, शूलपाणि, पिनाक- 
पाणि महादेव प्रसन्न होइये।”' पाशुपत अस्च्रलाभ के निमित्त अजुन ने महादेव को 
बहुत स्तुति करके सन्तुष्ठ किया था। उस स्वुति में भी उन्हे नीलग्रीव, पिनाकी, 
शूली, त्रिनेत्र, वसुरेता , अम्बिकाभर्त्ता, वृषभध्वज, जटी, सहखशिरा , सहस्नभुज, 
सहखनेत्र, सहस्रपाद कहा गया है।" प्रजापति ने महादेव को वृषभ दिया था।” 
शतरुद्रीय अध्याय मे व्यास ने अर्जुन से कहा है, “वह महादेद्वू, महाकाय, द्वीपि- 


१. अनु १७ वाँ तथा १८ वाँ अध्याय । 

२. अनु १६० वाँ अध्याय। प्रोण २०१ वाँ अध्याय। सौप्तिक १८वाँ 
अध्याय । 

« स्वप्ते द्रक्ष्यसि राजेन्द्र क्षपान्ते त्वं वृषध्वजस्‌ । इत्यादि। सभा ४६।१३-१५ 

» शंकरं भवमीशानं पिनाकि झूलपाणिनम्‌। 
त्यम्बक॑ शिवमुग्रेशं- बहुरूपसुमापतिमु। इत्यादि। वन १०६॥१२ 
शल्य ४४३२॥ 

« यदा द्रक्ष्यसि भूतेश ज्यक्षं शूलूघरं शिवम्‌ । वन ३७५७ 

» देवदेव महादेव नोलग्रीव जटाघर। इत्यादि। चन ३९७४-७८ 

« ममो भवाय सर्वाय रुद्राय वरदाय च। इत्यादि। द्रोण ७८५३-६२ 

« वृषभञ्च ददो तस्मे सह गोसि प्रजापति:। अनु ७७२७ 


न । 


७. &छ «७0 ८ 
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चमंपरिधारी, त्रिशुलपाणि, खड़गचर्मंधर, पिनाकी, साज्यक्ष, महाभुज, चीरवासा 
उण्णीषी, सुवक्त्र तथा सहस्राक्ष हैं। उनके वहुत से अनुचर है, जो जटाघारी, हस्व- 
ग्रीव, महोदर, महाकाय, महाकर्ण, विक्ृतानन, विक्रंतपाद व विक्ृतवेष हैं। वे 
सदा महादेव की आज्ञा का पालन करते है।”' 

सहस्ननाम स्तोत्र मे भी महादेव के स्वरूप को प्रकट करनेवाले बहुत से शब्द 
मिलते हैं। विष्णुस्तोत्र मे कहा गया है कि मघुकंटभ-वध के समय कऋुद विष्णु 
के लछलाट से शूलूपाणि की उत्तत्ति हुई थी।' 

भहादेव का माहात्म्य और, उपासना---बहुत जगहो पर महादेव के असाधारण 
माहात्म्य का वर्णन किया गया है।' शिव की उपासना के सवध मे जिस जिस स्थान 
पर कहा गया है, वे निम्नलिखित हैं। 

द्रौपदी की पूर्वजन्म मे शकर-आराघना (आदि १६९८, १९७।४५)। राजा 
द्रुपद की सभा में लक्ष्यवेध के निमित्त अर्जुन का मन ही मन शकर को स्मरण करना 
(आदि० १८८१८) । कैलाशपर्वत पर श्वेतकि राजा की शिव उपासना (आदिं० 
२२३।३६) । जरासघ की शिव उपासना (सभा १४।६४, सभा २२११, सभा 
२२।२९) | जरासध ने रुद्रयज्ञ मे मनुष्य वलि देने के लिये बहुत से राजाओ को वन्दी 
वना रक्‍्खा था। कृष्ण के इशारे पर भीम ने उसे युद्ध मे मार कर बन्दियो को मुक्त 
किया। कुमारी गाधारी कौ शिव उपासना (आदि० ११०॥९)॥। मृत्तिकानिर्भित 
यज्ञवेदी पर अर्जुन ने माल्य द्वारा शिवपूजा की थी (वन ३९६५) । राजा सगर 
ने पुत्रकामना से पत्नीसह कैलछाशपर्वत पर जाकर महादेव की उपासना की थी 
(वन १०६१२) ५ भीम द्वारा लछाछित होकर जयद्रथ दीघंकाल तक गगा के 
द्वार पर शिव की उपासना करते रहे थे। तपस्या से प्रसन्न होकर रुद्र ने उन्हे वर 
दिया था (वन २७१।२५-२९)। अम्बा की कठोर तपस्या से सन्तुष्ट होकर 
महादेव ने उन्हे भीष्मवध का वरदान दिया था। अम्बा ने ही दूसरे जन्म मे शिखण्डी 
के रूप मे जन्म लिया था (उद्योग० १८९।७) | राजा द्रुपद ने सन्तान-कामना से 
दीघेकारू तक शकर की उपासना की थी (उद्योग० १९०।३) । कृष्ण व अर्जुन ने 
महादेव की आराधना करके पाशुपत अस्त्र प्राप्त किया था, उसी अस्त्र से अर्जुन 

१. द्रोण २०१ वाँ अध्याय । 

२ अनु १७ वाँ अध्याय 

ललाटदाज्जातवान्‌ शम्भु शूलपाणिस्त्रिलोचन । वत्त १९८०। 
३. सौप्तिक ७ वाँ अध्याय। द्रोण २०१ वाँ अध्याय। अनु १४ वाँ, १४० 
वाँ व १६० वाँ अध्याय। अइव ८ वा अध्याय । 
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ने जयद्रथ का वध किया था (द्रोण० ८५५३-६२) ॥ सोमदत्त ने वीर ,पुत्र की कामना 
से कठिन तपस्या करके शकर को सतुष्ट किया था (द्रोण० १४२।१५) | अश्वत्यामा 
ने शिव की उपासना से विशेष शक्ति अजित की थी (सौप्तिक० ७॥७४)। 
कृष्ण की शिव उपासना (वन० २०१२)। 

लिग माहात्म्य व पुजाविधान--लिंग को प्रतीक माव कर महादेव की पूजा 
करने का विधान भी मिलता है। कहा गया है कि सर्वभूत की उत्पत्ति का हेतु 
मानकर जो लिंग रूप मे महादेव की पूजा करते है, उनपर शिव की विशेष कृपा 
रहती है।' लिंग-मूर्ति की पूजा से आस्तिको को अभिरूषित फल मिलता है।' जो 
महादेव की मूर्ति अथवा लिंगरूप मूत्ति की पूजा करते हैं वह अतुल्य सम्पत्ति के 
स्वामी बनते है।' लिंग पूजा का माहात्म्य अनुशासन पव के सत्रहवें अध्याय में 
एवं उसकी नीलकठ टीका मे विशेष रूप से कीत्तित हुआ है। सौप्तिक पर्व के सचनहवे 
अध्याय में शिवलिंग की उत्पत्ति का विवरण विबृत हुआ है। 

महादेव उमापति--महादेव को भगवती दुर्गा का पति माना गया है। उमा- 
महेश्वर-सवाद मे (अनु० १४० वे से १४५ वे अध्याय तक) तथा अन्यत्र भी इस 
विषय में कहा गया है। 

शिव व रुद्र--महादेव की रुद्रमूत्ति सहार का प्रतीक है, दूसरी तरफ उनकी 
शान्त, एकाग्रचित्त योगीच्द्र मूर्ति भक्तो के लिये कल्याणकारी है। स्तुति-वन्दन मे 
प्रत्येक देवता को सर्वमंगलमयी तथा सर्वेशक्तिमत दोनो रूप मे देखा 
है।' 

श्री--श्री,, ऐश्वयं की अधिष्ठात्री देवी है। वही लक्ष्मी है, वही सम्पदा। 
शुभ आदर्श का जहाँ पारून होता है वही उसका वास होता है। छल-कपट, अक- 
ल्याण आदि से वह सदा दूर रहती है। उसे पूजा, अचेना हारा सन्तुष्ठ नही किया 


१. सर्वभूतभवं ज्ञात्वा लिगमच्चति य* प्रभो:। 
तस्सिश्नम्यधिकां प्रीति करोति वृषभष्वजः। द्रोण २००९६ 
२. लिंग॑ स्वज्चाप्यविध्यत। सौप्लिक १७॥२१। नीलकण्ठ 
» लिंग॑ पूजयिता नित्यं महतीं अियसइनुते। अनु १६११६ 
४. स ददर्श महावीर्यों देवदेवनुमापतिमू। शल्य ४४२३ 
देव्या प्रणोदितो देव.। शान्ति १५३॥१११ 
पार्दत्या सहितः प्रभः॥ चच २३०१२९॥ 
५. स रुद्रो दानवान्‌ हत्वा छत्वा धर्मोत्तरं जगत्‌। 
रौद्रं रूपमथोत्किप्प चक्के रूप॑ शिवं शिव.) शान्ति १६६॥६३ 
र्‌० 


न 
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जां सकता। जो संत्यनिष्ठ हो, शुचि हो, कल्याण का उपासक हो, उसके पास 
श्रीदेवी स्वयं ही आ जाती हैं।' 

श्री का प्रसाद--श्री के चरित्र से समझा जा सकता है कि उपासक यदि शुद्ध, 
सयतताचित्त हो एव साधु आदर्श उसके जीवन का ध्येय हो तो श्री का प्रसाद सहज ही पा 
सकता है। यो तो सभी देवता कुटिल, दुश्चरित्र तथा अमगलकारी व्यक्ति का 
परित्याग करते हैं, केवल बाह्म पूजा के द्वारा उन्हे सन्तुष्ट करना सम्भव नही 
होता। परल्तु श्री के सबध मे जो अध्याय लिखे गये हैं, उनमे यह बात अपेक्षाकृत 
स्पष्ट रूप से कही गई है। 

श्रीकृष्ण--प्राय सर्वन्न ही कृष्ण की परमन्नह्म के रूप मे अर्चना की गई है। 
कृष्ण की ईइवरीय विभूति भी नाना भ्रकार से विभिन्न उपाख्यानो एवं दार्शनिक 
विवरणो मे प्रकट हुई है। 

श्रीकृष्ण ही परम बहा--महाभारत के श्रीकृष्ण केवल यदुवशज ज्ञानी, वीर 
पुरुष नही हैं, वे हैं अरचित्यगतिरीश्वर '। उद्योग पर्व मे देखने मे आता है कि दूत 
का पथ ग्रहण करने पर उन्होने गवित दुर्योधन आदि को विश्वरूप दिखाया है। 
भीष्म पव॑ में उन्हे फिर से भक्त सखा अर्जुन को युद्ध मे उत्साहित करने के लिये 
विश्वरूप का प्रदर्शन करते हुए देखा जाता है। शान्तिपर्व तथा संभापवव मे भीष्म- 
कृत स्वरूपवर्णन के प्रत्येक शब्द उनके परमन्नह्म का सूचक है॥ उनको भित्ति- 
स्वरूप मान कर ही सम्पूर्ण महाभारत रचित हुआ है, 'मूल त्वह ब्रह्म च ब्राह्मणाइच' 
(उद्योग ० २९।५३ ) । वह योगीश्वर हैं, अनादि हैं, अनन्त हैं, अज्ञेय हैं, परमात्मा 
हैं। प्रत्येक पव॑ मे इस तरह की असख्यो उक्तियाँ मिलती है, जिनसे प्रतीत होता है 
कि महर्षि व्यास ने श्रीकृष्ण को पूर्ण ब्रह्म मानकर उनकी लीला दिखाने के लिये 
अगणित इलोको की रचना की है। 

सरस्वती--सरस्वती वाणी की अधिष्ठात्री हैं। कहा गया है कि उन्होने 
दडनीति की रचना की थी।' प्रत्येक पर्व॑ के प्रारम्भ मे नारायण नमस्क्ृत्य' आदि 
इलोक में सरस्वती को भी प्रणाम किया गया है।' 

सावित्नी--मद्रराज अह्वपति ने सतान कामना से अठारह वर्ष तक कठिन 
नियमो का पारून करते हुए सरस्वती की उपासना की थी। सावित्री मन्त्र के साथ 
एक लाख आहुति देने के वाद देवी ने अग्निकुड से निकल कर राजा को वर दिया था। 


१. शान्ति १२४ वाँ व २२८ वाँ अध्याय ) अनु ११ वाँ व ८२ वाँ अध्याय । 
२- ससृजे दडनीति सा त्रिषु लोकेष विश्वुता। शान्ति १२२२५। 
३. देवीं सरस्वतीडचेव ततो जयमुदीरयेत्‌। 


देवता म्०७ 


उनके वर से राजा को पुत्री लाभ हुआ। सावित्री के वरदान से पुत्रीरत्न प्राप्त होदे 
के कारण राजा ने उसका नाम सावित्री' खखा।' 

पैप्पछाद की सावित्री उपासना--जापकोपाख्यान मे वणित है कि एक पैप्प- 
लाद ब्राह्मण ने सयत भाव से सहिता जपपूर्वक दीर्घे कारू तक ब्राह्म तपस्या की। 
अनेक वर्षो के वाद उसके जप से प्रसन्न होकर सावित्री ने प्रकट होकर उसे अभि- 
लषित वर दिया।'* 

सूर्ये--सूर्योपासना के भी कई उदाहरण महाभारत मे मिलते हैं। प्राचीन 
'काल मे कुरुराज सवरण ने सूर्य की आराधना की थी।' विराटपत्नी के आदेश से 
सुरा छाने के लिये कीचक भवन जाते समय द्रौपदी ने रास्ते मे सूर्य की आराधना 
की थी। उनकी आराधना के फलस्वरूप ही सूर्य ने उनकी रक्षा की व्यवस्था की थी।* 
पौरवाहक्लिक नित्यक्रियाएँ सम्पन्न करके श्रीकृष्ण सूये की उपासना करते थे।* 
शरशय्या पर शायित भीष्म वे सूर्य की उपासना की थी।* 

सूर्य के अष्टोत्तर-अतनाम्म--धौम्य ने युधिष्ठिर को सूर्य का अष्टोत्तर-शतनाम 
सुनाया था। उस स्तोत्र मे सूर्य का ही अनन्त, विश्वात्मा, भूताश्रय, भूतपति, 
विश्वत्तोमुख, विश्वकर्मा एव शाइवत रूप मे बखान किया है।" 

युधिष्ठिर की सूर्यस्तुति और सूर्य का वरदान--वनवासकाल मे युधिष्ठिर ने 
शुद्ध सयत चित्त से सूर्य की स्तुति की थी। उस स्तुति मे कहा गया है--तुम्ही 
सर्वंभूत की उत्पत्ति का हेतु हो, तुम ईद्वर के भी ईश्वर हो। युधिष्ठिर की स्तुति 
से प्रसन्न होकर भगवान भास्कर दीप्यमान शरीर घारण करके युधिष्ठिर के समक्ष 
प्रकट हुए और उन्हे एक ताँबे की पतीछी दी और वरदान दिया कि द्रौपदी के आहार 
करने तक उस पात्र का अन्न खत्म नहीं होगा।* 


१. बन २९२ वाँ अध्याय। 
२. शान्ति १९९ वाँ अध्याय । 
३. अथरक्षेपुत्नः कौन्तेय कुरूणामृषभो बली। 
सुयंमाराधयामास नृपः सस्व॒रणस्तदा। आदि १७११२ 
» उपातिष्ठत सा सूर्य मुहर्तमचलू ततः। विराट १५११९ 
उपतस्थे विवस्वन्तभू। उद्योग ८३॥९ 
« उपासिष्ये विवस्वन्तमेवं शरशताचितः। भीष्म १२०५४ 
«» वन ३॥१४-२८। 
» बन ३।३५-७३। 
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सौरबत--सौरब़्त नामक एक प्रकार की सूर्योपासना प्रचलित थी। नीहुकठ 
की टीका मे उस ब्रत को बहुत' सौभाग्यवर्धक बताया है।' 

स्कत्व--स्कद की उत्पत्ति के सबंध में नाना प्रकार के कथन मिलते हैं। 
सप्तर्षि की भार्यातरों को देखकर अग्नि काम-ज्वर से पीडित हो गये, किन्तु उद्देश्य 
सिद्धि की सम्भावना न होने के कारण शरीरत्याग की भावना से गभीर वन मे 
चले गये। दक्षदुहिता स्वाहा को पहले से ही अग्नि की कामना थी। उसने सप्तधि 
भार्याजों का रूप धारण करके अग्नि की वासना पूर्ण करने का निश्चय किया। 
पहले वह अगिरा की पत्नी शिवा का रूप घारण करके अग्नि के पास गई और अपनी 
अभिलाषा पूर्ण की एवं अग्नि का शुक्र हाथ मे लेकर गरुड की माता के रूप मे, 
सुरक्षित तथा शरस्तब से आच्छादित श्वेतपवंत पर जाकर किसी कचनकुड मे उस 
शुक्र को डाल दिया। अरुन्धती की तप शक्ति व तेजस्विता असाधारण होने के कारण 
स्वाहा उसका रूप नहीं धारण कर सकी, बाकी पाँची ऋषिपत्नियों का रूप वारी- 
बारी से बदल कर पूर्वोक्त तरह से शुक्र उसी कुड मे डाक दिया। उसके वाद 
प्रतिपदा के दिन उस कुड मे स्कद का जन्म हुआ। 

स्कन्द का स्वरूप--पहले दिन वह स्खलित शुक्र छह सिर, बारह कान, बारह 
आँख, बारह भुजाएँ, एक ग्रीवा एव एक पेट के रूप मे परिणत हुआ। दूसरे दिन 
आक्ृति बनी। तीसरे दिन वह आकृति शिशु के रूप मे परिणत हुई। चोथे दिन 
वह बालक लाल मेघो से आच्छादित विद्युत की तरह सुशोभित होने लगा। असुर 
विनाश के निमित्त त्रिपुरारि द्वारा प्रदत्त भीषण धनुष हाथ मे लेकर अमित शक्ति- 
शाली उस बालक ने भयकर नाद से दसो दिशाओ को प्रकम्पित कर दिया। उसके 
उस भीषण नाद को सुनकर चित्र व ऐरावत चाम के दो महानाग वहाँ उपस्थित 
हुए। स्कद ने उन दोनो को दो हाथो मे उठा लिया। एक हाथ मे शक्ति व एक हाथ 
मे अतिशय बलवान ताम्रचूड कुक्कुट को लेकर वह शिशु क्रीडा करने लगा । दो हाथो 
से शख पकड कर इतनी जोर से बजाया कि सारा विश्व प्रलयनिदान समझ कर 
शकित हो उठा । दो हाथो से आकाश मे आघात करने लगा।' स्कद को हिरण्यकवच, 
हिरण्यस्रक्‌, हिरण्यचूड, हिरण्यमुकुट, तीयंणदष्ट्र एव कुडल्युक्त बताया है।' उनके 
छह सिर, वारह आँख एव बारह हाथ हैं। वह पीनाश तथा अत्यन्त शक्तिशाली हैं।* 


१. सोभाग्यवर््धक सौरत्रतादिकम्‌। चन २३२॥८ 

२० वन २२४ वाँ अध्याय । 

३- उपविष्टन्तु त-स्कन्दं हिरण्यकवचद्नजम्‌। वन २२८।१-३ 
४. षडानन कुमारन्तु द्विषड़क्ष द्विजप्रियम्‌। अनु ८६१८, १९ 


/ “देवता: ३०९ 


स्कन्द का शोशव--माताओं मे धात्री स्कद का पुत्रस्वरूप पाकून-पोषण करने 
लगी। लोहितोदधि की कन्या क्र्रा स्कद को गोद में लेकर लाड-प्यार करने छूगी 
एवं अग्नि छागबक्‍त्र और वहुप्रज वनकर वारूक की क्रीडा मे सहायक हुए।' 

स्कत्द का कृत्तिका पुत्रत्व--तारकवधोपास्यान मे वर्णित है--देवताओ व 
ऋषियों की प्रायंत्ा पर कृत्तिकाओ से अग्नि से गर्भधारण किया। उन छहो ने एक 
साथ सन्‍्तान प्रसव की । छहो शिशु जब एकत्व को प्राप्त होकर शरवन से बढ रहे 
थे तव एक दिन पुत्र-स्नेहवश वे क्ृत्तिकाएँ वहाँ गईं और उन्होने एक शिशु देखा। 
उस शिश्‌ ने अपने छह मुखो से छहो माताओं का एक साथ स्तनपान करके उन्हें 
आनन्दित किया।* 

अग्नि व गगा से स्कनद का जन्म--सुवणोत्पत्ति प्रकरण मे कहा गया है कि 
तारकासुर का अत्याचार असहनीय हो जाने पर देवों ने एक तेजस्वी पुत्र उत्पन्न 
करने के लिये अग्नि से प्रायंचा की। देवों का अनुरोध मानकर अग्ति ने गया के साथ 
सभोग किया। अग्नि का तेज सहन न क्र सकने के कारण गगा ने मेरुपवंत पर 
गर्भपात कर दिया। वही गर्भ णरवन मे क्ृत्तिकाओ का स्तनपान करके परिपुष्ट 
हुआ। इसीलिये बालक का नाम कात्तिकेय पडाएँ 

हरपावंती से उत्पत्ति--कात्तिकेव ने भगवान शिव के औरस से उमा के गर्भ 
से जन्म लिया, यह शिवपुराणादि का मत है। महाकवि कालिदास ने इसी वर्णन को 
लेकर कुमारसम्भव' की रचना की थी। महाभारत में भी इसका गौणरूप मे 
उल्लेख मिलता है। भगवान रुद्र ने अग्नि के और भगवती उमा ने स्वाहा के 
शरीर मे प्रवेश किया और उन दोनो के मिलन से रुद्रसुत स्कद की उत्पत्ति हुई।* 

विस्तृत जत्मविवरण--स्कद के जन्म के सवन्ध में अन्य प्रकार के विवरण 
भी मिलते है। सारस्वतोपास्यान मे कहा गया है--महेदवर का तेज अग्नि में 
पतित होने पर सर्वक्ष भगवान अग्नि भी उसे दग्ध नही कर पाये। ब्रह्मा के आदेश 
से उन्होने वह तेज गगा मे विसर्जित कर दिया। गगा ने भी उसे घारण करने मे 


१ सर्वासा या तु मातृणां नारी फ्रोधसमुद्भवा । चन २२५१२७-२९ 
२. विपलन्चद्धत्या राजेन्र देवता ऋषयस्तथा। 
कृत्तिकाइचोदयामासुरपत्यभरणाय वे । इत्यादि। अनु ८६५-१३ 
३. अनु ८पापए-८२॥ 
४. अनुप्रविद्य रुद्रेण वल्लि जातो हाय॑ं शिशु । घन २२८॥३० 
रद्रेणाग्नि समाविध्य स्वाहामाविश्य चोमया। 
हितार्य सर्व्ोकाना जातस्त्वमपराजित. 0 वन २३०॥९॥ 


३१० सहाभारतकालीन समाज 


असम होकर हिमालय पर्वत पर त्याग दिया। हिमालय पर ही वह तेज दिन- 
प्रतिदिन दीप्त सूय॑ की तरह वढने छगा। एक दिन हिमालय के शरस्तम्व में अनल- 
प्रभ उस तेजपुज को देखकर कृत्तिकाएँ यह हमारा है, यह हमारा है' कहती हुईं 
उसके समीप गई। उनके वहाँ जाते ही उस तेजपुज ने पडानन शिशु का रूप घारण 
करके उनका स्तनपान करना शुरू कर दिया। कृत्तिकाएँ उसकी अद्भुत आकृति से 
विस्मित होकर उसे वही छोड गई ! बालक क्रमश बढ़ता हुआ तेजस्वी रूप घारण 
कर रहा था। अचानक एक दिन शैलराज पुत्री के साथ प्रमथ आदि अनुचरो से 
घिरे महादेव को देखकर वह उनकी ओर अग्रसर हुआ। उसी समय महादेव, 
भगवती दुर्गा, अग्नि और गगा ये चारो मन ही मन सोचने लगे कि देखना चाहिये 
यह इतना सुन्दर वालूक पहले किसके पास जाता है। प्रत्येक उसे छाती से लगाने के 
लिये उत्कठित था। कात्तिकेय ने उनका मनोभाव जानकर योगवल से चार 
शरीर धारण किये और एक साथ चारो के पास पहुँचे। उसकी अद्भुत क्षमता 
देखकर चारो देवता वहुत खुश हुए और उसे यथायोग्य सम्मान देने के लिये पितामह 
से अनुरोध किया। पितामह ने उसे सर्वभूत का सेनापति वना दिया।' 

फुमार का अभिषेक व पारिषद वर्ग--पुण्यसलिला सरस्वती नदी के किनारे 
ब्रह्मा ने उसका अभिषेक किया। उपस्थित देवताओं ने नवाभिषिक्त सेतापति को 
साध्यानुसार वस्त्राभूषण उपहार मे दिये। कुमार के अभिषेक के समय जो देवता 
उपस्थित थे, उनमे से अनेको रणप्रिय देवता उसी समय कात्तिकेय के अनुचर वन 
गये।* 

कुमार की देहरक्षिकाएँं--प्रभावती, विशालाक्षी, पालिता, भद्वकाली, शतघटा, 
मुडी, अमोघा आदि असख्य देवमाताओ ने कुमार की देहरक्षा करने के लिये उसका 
अनुसरण किया।' 

अभिषेक के सबंध मे दूसरे प्रकार के वर्णन भी मिलते है। देवराज इन्द्र ने 
स्कद से युद्ध मे पराजित होने पर इन्द्रषए वरण करने के लिये अनुरोध किया, 
लेकित स्कद ने अस्वीकार कर दिया। इसके वाद इन्द्र ने उनसे सेनानायक का 
पद लेने के लिये कहा। स्कद की स्वीकृति मिलने पर देवो व महपियो ने सेनापति 
के रूप मे उनका अभिषेक किया। उन्होने दानवों का नाश करने के लिये ही देवों 
का सेनापतित्व ग्रहण किया था। उनके सिर पर कचन छत्र लगाया गया। विश्व- 


१. दाल्य ४४ बवाँ अध्याय। अन्‌ ८६।३१, श२। 
, २ शल्य ४५ वाँ अध्याय। 
३. शल्य ४६ वाँ अध्याय । 


देवता ३११ 


कर्मा ने उन्हे कचनमाला पहनाई और भगवान शिव ने उमा सहित घटनास्थल पर 
पहुँच कर सेनापति का यथोचित सम्मान किया। छाल परिधान मे सुशोभितत स्कद 
को अग्ति ने रथ की पताका स्वरूप एक कुक्कुट दिया। 

देवसेना के साथ विवाह--प्रजापति दुहिता देवसेना को वहाँ लाकर इन्द्र 
स्कद से वोले--- सेनापति, आपके जन्म से पूर्व ही प्रजापति ने आपकी पत्नी निश्चित 
कर दी थी, अत आप इसका पाणिग्रहण करिये।” देवगुरु बृहस्पति के यथाविधि 
होम आदि क्रियाएँ सम्पन्न करने के बाद स्कद ने देवसेना का पाणिग्रहण किया।' 

स्कन्द द्वारा सहिषासुर व तारकासुर वध--स्कद की सहायता से देवराज 
युद्ध मे दैत्यो को परास्त करने मे समर्थ हुए। कहा गया है कि दुर्जेय दैत्य महिषासुर 
स्कद के हाथो निहत हुआ तथा उसके सहचर स्कद के अनुचरो के भक्ष्य बने) 
स्कद ने तारकासुर का भी वध किया था।' 

देवताओ से सर्वश्रेष्ठ योद्धा--कात्तिकेय को देवताओ मे सबसे बडा योद्धा 
बताया है।' 

स्कन्द का ईश्वरत्व--मह॒षि मार्कण्डेय ने युधिष्ठिर के समक्ष स्कद की जो 
स्तुति गाई है, उसमे सहस्शी्ष', अनन्तरूप', ऋतस्य कर्त्ता', सनातनानामपि 
आाइवत ” आदि अनेको ऐसे शब्द है जो परम ब्रह्म के वाचक हैं। स्कद की उपासना 
करनेवाला कोई सम्प्रदाय उस काल मे था, इसका प्रमाण महाभारत मे कही नही 
मिलता 

युद्ध के आरम्भ से वीरो का स्कन्द को प्रणाम--युद्ध के आरम्भ मे योद्धा 
कात्तिकेय को प्रणाम करते थे। दुर्योधन की सेना के सेनानायक बनते समय भीष्म 
ने जक्तिशाली कात्तिकेय को नमस्कार किया था।" 

कात्तिकेय आदि नामों का यौगिक अर्थ--कत्तिकाओ के स्तनपान से परिपुष्ट 
होने के कारण उनका नाम कात्तिकेय और अग्नि के स्कन्न (स्खलित) शुक्र से उत्पन्न 


१. बन २२८ वाँ अध्याय । 
कारतिकेयो यथा नित्य॑ं देवानामभवत्‌ पुरा। भीष्म ५०३३ 
२. पपात भिन्ने शिरसि महिषस्त्यक्त जीवितः॥ इत्यादि। चन २३०९६- 
१०१। अनु ८६ वाँ अध्याय। 
» का्तिकेयमिवाहवे। प्रोण १७८।१३ 
» वन २३१ वाँ अध्याय। 
५. नमस्कृत्य कुमाराय सेनान्ये शक्तिपाणये । 
अहं सेनापतिस्तेड्य भविष्यामि न संशयः ॥ उद्योग १६४७ 


शी । 


झ्श्र महाभारतेंकॉलीन समाज 


होनें के कारण स्कद नाम पडा। गुहास्थित शरवन में जन्म हुआ, इसलिये एक नाम 
युह भी है।' 

जन्म के सम्बन्ध मे विभिन्न मत--उस काल मे कात्तिकेय के जन्म के सबध में 
लोगो की जो अलग-अलग धारणाएँ थी, वह एक इलोक मे बताई गई हैं।' 

हेरम्ब (गणेश)--महषि कृष्णदैपायन महाभारत की रचना कर चुकने के 
बाद सोच में पड गये कि शिष्यो को उसका अध्ययन कैसे करायें। उन्तको चिन्तित 
देखकर भगवान पितामह उपस्थित हुए। महषि ने उनसे कहा--भगवन आप ही 
बताइये कि अपने इस विस्तृत इतिहास को लिपिवद्ध कराने के लिये किसे नियुक्त 
कहें, मुझे तो ऐसा कोई लेखक नजर नही आता।” पितामह ने उत्तर दिया-- 
“इस कार्य के लिये गणेश का स्मरण करो, वही समर्थ हैं।” उन्तके चले जाने पर 
महषि ने गणेश का स्मरण किया और उनके उपस्थित होने पर यथाविधि पूजा करके 
आह्वान का उद्देश्य बताया। गणेश ने कहा--'मेरी ढेखती अविश्राम चलती 
रहे, इस तरह यदि आप बोल सके तो मैं लेखनी पकडने के लिये तैयार हूँ ।” मह॒थि 
ने उत्तर दिया, “आप मेरी उक्तियो का आर्थ सम्यक्‌ रूप से समझे बिना कुछ नहीं 
लिखेंगे, यदि यह छाते स्वीकार करें तो मैं उसी तरह बोडूँगी कि आपकी लेखंनी बिना 
रुके चलती रहे।” गणेश नें मे की शर्त स्वीकार कर ली।' (बहुतो के मत से 
यह अज्ष बाद को जोडा हुआ है।) 

अनेकों देवताओं के नाम--निम्त अध्यायो के विभिन्न प्रसग्रों मे अनेकों देवताओं 
के नाम वे उत्पत्ति काः विवरण मिलता है। उनमे से कई तो वर्त्तमात काल मे 
विलुप्त हो चुके है। ग्रथ के अधिक विस्तृत हो जाने के भय से उन्तकी यहाँ विस्तार 
से समीक्षा नही की है। 

- (क) आदित्यादि का वश-वर्णन--आदि ६५ वाँ त्तथा ६६ वाँ अध्याया 
(ख) समावण्णंन--सभा ६।१६, १७। (ग) मार्कण्डेय समस्या--वन० २०४३ 
(घ) कुमारोत्पत्ति--वन० २२७ वें अध्याय से लेकर २२९ वें अध्याय तक। (ड) 
स्कन्दोत्पत्ति---शल्य० ४५ वाँ अध्याय | (च) जापकोपाख्यात--शाति० १९८।५, ६। 


१. अभवत्‌ कार्त्तिकेय. से त्रेलोक्ये सचराचरे। 
स्कन्नत्वात्‌ स्कन्दता प्राप्तो गुहाबासाद गुहाइभवत्‌॥ अनु <६(४॥ 
अनु ८५८२ 

२. आग्नेय. क्ृत्तिकापुत्रो रौदो गागेय इत्यपि।! 
क्षूयते भगवान देवः सर्वगुह्ममयों गुह'॥. . आदि १३७१३: 

बे. जादि १५५-७९। हे हु 
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(छ) सर्वेभूतोत्पत्ति--शान्ति० २०७वाँ तथा २०८ वाँ अध्याय। (ज) शुकोत्पत्ति- 
शाल्ति० ३२३ वाँ अध्याय। (झ) दावधर्म--अनु० ८२७। (जब) तारकबध-- 
अनु० ८६।१५-१७। 

अधिक पूजित देवता--उम्रप्रकृति देवताओं की ही साधारणत अधिक पूजा 
की जाती है। रुद्ररूप मे महादेव की सहारमूत्ति अत्यन्त भयकर होती है, इसीलिये 
उनकी पूजा का प्रचकत अधिक है। इसी तरह स्कद, शक्र, अग्ति, वरुण, यम, 
काल, वायु, वैश्ववण, रवि, वसुगण, मरुत, साध्य, विश्वदेव, आदि देवता उम्र- 
स्वभावी माने जाते है, अत मनृष्य उनकी उपासना जी-जान से करता है, लेकिन 
ब्रह्मा, विष्णु आदि निरीह समदर्शी देवताओं की पूजा करना आवश्यक नही सम- 
झता।* उपयुक्त कथन अर्जुन का है, जो उन्होने विरक्‍्त युधिष्ठिर को उत्तेजित करने 
के लिये उदाहरणस्वरूप दिया था। इस उक्ति मे यह इगित तो मिल जाता है कि 
उस काल मे इन देवताओ की पूजा का प्रचलन अधिक था ,किस्तु मनुष्य का अनिष्ट 
करने वाले देवता सदा उग्र रूप धारण किये रहते है, यह कल्पना निर्मूल है। प्रत्येक 
देवता की यदि परमेश्वर रूप मे पूजा हो तो वह उम्र रूप धारण करेगा ही 
क्यो? 

_देवताओ का जन्म और मरण--देवो का भी जन्म-मरण होता है। वह 
अपेक्षाकृत दीर्घाय्‌ होते है, इसलिये उन्हें अमर कहा गया है। उल्लिखित है कि 
प्राचीन काल मे देवासुर सम्राम से दैत्यगुरु शुक्राचाय निहत असुरो को मृतसंजीवनी 
विद्या से पुनर्जीवित कर लेते थे, किन्तु उस विद्या से अनभिज्ञ होने के कारण देवो 
की सख्या दिन पर दिचत कम होती जा रही थी। इस पर देवताओ ने परामर्श करके 
बृहस्पति के पुत्र कच को वह विद्या सीखने के लिये शुक्राचार्य के पास भेजा।' 

जातकर्मादि क्रिया--देवताओ मे भी जातकर्मादि वैदिक सस्कारो का प्रचलन 
था। स्कद का जातकर्म सस्कार महषि विश्वामित्र ने किया था। कही कही 
विश्वामित्र की जगह वृहस्पति का नाम आया है। 

चातुर्वेण्य--मानव समाज की चातुर्वेण्य व्यवस्था की तरह देवसमाज मे भी 


१. य एवं देवा हन्तारस्ताल्लोको>च्चंयते भृशाम्‌ु। शान्ति १५॥१६-१९ 
शान्ति १२२ वाँ अध्याय। 

२. आदि ७६ वाँ अध्याय [ 

३. संगलानि च सर्वाणि कौमाराणि अयोददय | 
जातकर्मादिकास्तस्प क्रियाइचके सहासुनिः॥ वन २९५१३ 
जातकर्मादिकास्तत्र क्रियाइचक्र वृहस्पति:॥ शल्य '४४॥२१॥ 


डेशड महाभारतकालोन समाज 


चातुवर्ण्य विद्यमान था। उनमे भी सव समान नही होते थे, वे भी भिन्न-भिन्न कर्मों 
पर नियुक्त होते थे।* 

देवताओं का ऐड्वर्य---देवो मे सभी अणिमा आदि सिद्धियो के स्वामी होते 
हैं। इच्छा मात्र से वह बहुत कुछ कर सकते हैं। इन्द्र के विसतस्तु प्रवेश एव शिव 
और बिष्णु की व्यापकता के वर्णन से तो यही पता लूगता है।' 

देवो के विश्विष्ट चिह्नलू---वर्णित है कि दमयन्ती की स्वयवर-सभा मे देवो ने 
चल का रूप धारण करके दमयन्ती को बहुत परेशान कर दिया था। दमयन्ती ने 
अपनी प्रखर वृद्धि के बल से कुछ विशिष्ट चिह्लो द्वारा देवों को पहचान कर न 
के गले मे वरमाला डाली थी। देवों को पसीना नही आता, उनकी पलक नही 
झपकती, उनके पाँव जमीन से उठे हुए रहते हैं तथा उनकी पुष्पमाला कभी नही 
मुरझाती ।* 

देवता प्रकाशमान होते है--मनृष्य तो अपने कर्म के द्वारा प्रसिद्धि पाता है, 
किन्तु देवता तो स्वत ही प्रकाशस्वरूप होते हैं। कोई विशिष्ट कार्ये न करने पर 
भी उनका तेज मलिन नहीं पडता। 

देवो मे उपास्य-उपासक भाव--देवो मे भी उपास्य-उपासक की भावना होती 
है। वृत्रवधोपार्यान मे कहा गया है कि देवराज इन्द्र वृत्न के भय से विष्णु के शरणा- 
पन्न हुए। नारायण ने भयभीत पुरन्दर के शरीर मे अपना तेज सक्रमित कर दिया, 
इसके बाद ही इन्द्र को विजय मिली थी" हैहयाधिपति अर्जुन कार्तवीये के अत्या- 
चार से तग आकर भी देव विष्णु की शरण मे गये थे।' 

अवतारवाद---जब समाज मे धर्म का नाश तथा अधर्म की वृद्धि होने लगती 
है, तब भगवान शरीर घारण करके मत्येलोक मे अवतीर्ण होते हैं और दुष्टो को वश 
में करके धर्म की स्थापना करते हैं। वही विश्वुखल स्थिति को मर्यादा मे बाँघते हैं।* 


» शान्ति० २०८ वाँ अध्याय । 
* विसतत्तुप्रविष्टज्न्च तत्रापदयच्छत्कऋतुम्‌। उद्योग १४११ 
» सापथ्यहिबुधानू सर्वानस्वेदान्‌ स्तब्धलोचनानू। इत्यादि। बन ५छरएें 
- प्रकाशलक्षणा देवा मनुष्या: कर्मलक्षणा:॥ अबव ४३॥२१ 
» कफालेयभयसंत्रस्तो देव साक्षात्‌ पुरन्दरः। 
जगाम शरणं शीघ्र त तु नारायण प्रभुम्‌। इत्यादि। वन १०१९-१६ 
६. देवदेव सुरारिध्य विष्णु सत्यपराक्मस्‌। वन ११५१५ 
७. यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 
अम्पुत्यानसघर्मस्य तदात्मान सृजाम्यहम ॥ इत्यादि। 
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देवता 


श्रीकृष्ण व रामचद्ध का अवतार--महाभारत मे श्रीकृष्ण रामवन्:की 
भगवान का अवतार माना है।' 

कल्कि का अवतार--मार्कण्डेयसमास्यापवं मे कहा गया है कि कलियुग में 
जब अनाचार वहुत वढ जायगा तव सम्भलग्राम के एक ब्राह्मण टोले मे विष्णुयशा 
के नाम से कल्कि का अवतार होगा। बाद मे वह ब्राह्मण धर्मविजयी राज्यचकऋवर्ती 
के रूप में धर्म का पुत सस्थापन करेगा।' 

वराह--मोक्षघर्म मे वराह अवतार की कथा वर्णित है।' 

यक्ष-पिद्ञाच आदि देवयोनियो की पूजा--किसी किसी सम्प्रदाय मे यक्ष, 
पिज्ञाच, गधर्व आदि देव भी पूजे जाते थे। लोगो की धारणा थी कि उनके प्रसाद से 
नाना प्रकार की व्याधियो का शमन होता है और उपासक अतुल सम्पदा का स्वामी 
बनता है।* सूर्यमुखी एव कमल के फूलों की माला आदि इन देवो को विशेष रूप 
से प्रिय होती है।' 

भृहदेवी, राक्षती (?) कहा गया है कि प्रत्येक गृहस्थ के घर में एक राक्षसी 
का वास होता है, वह गृहदेवी कहलाती है। उसकी सन्तुष्टि के लिये तरह-तरह 
के उत्कृष्ट द्रव्य चढाने पडते हैं।' इसकी पूजाएँ भद्र परिवारों में भी प्रचलित थी, 
'इस पर विश्वास नहीं होता। 

सात्विक आदि प्रकृति के भेद से पूज्य भेद--गीता मे भगवान ने कहा है कि 
सात्विक प्रकृति के लोग देवताओं की पूजा करते है, राजस प्रकृति वाले यक्ष-राक्षस 
आदि की पूजा करते है और तामसी मतृष्य भूत-प्रेत की पूजा करते है।" 


भोष्स २८७७, ८। वन १८९२७-३१ 
यदा धर्मो ग्लाति वंशे सुराणाम्‌। 
तदा कृष्णो जायते सानुषेषु॥ अनु १५८१२ 
१५ विष्णु: स्वेत दारीरेण रावणस्थ वधाय बै॥॥ वन ९९४१ 
अंशेनावतरत्येवं तथेत्याहू च तं हरिः॥ आदि इृडापु४ 


२. कल्की विष्णुयज्ञा नाम द्विजः कालप्रचोदितः। इत्यादि। वन १९०१९२-९७ 

३. शान्ति २०९ वाँ अध्याय। 

४. चत्त २२९१४७-५९ 

५. अर्कपुष्पैस्तु ते पत्चगणाः पूज्या घनाथिभिः। इत्यादि। वन २३०११४, १५ 
जलजानि च माल्यानि पद्मादीनि च यानि वे। इत्यादि। अनु ९८२९ 

६« गहे गृहे मनुष्याणां नित्य॑ तिष्ठति राक्षती। सभा १८२ 

७. यजन्ते सात्विका देवान्‌ यक्षरक्षांसि राजसा.। 


प्रेतान्‌ भूतगणांइचान्ये यजन्ते तामसा जनाः ॥ भोष्म ४ शेड 


३१६ महाभारतंकॉलीव समाज 


विभूति की पूजा--जहाँ किसी विशिष्ट विभूति के दरेन होते हैं वहाँ मनृष्य का 
मस्तक स्वय ही नत हो जाता है। कई वार उस तेजोमयी वस्तु की देवता के रूप 
में पूजा करने की इच्छा होती हैं। अद्वत्य वन्दन, हिमालय वन्दन आदि विभूति 
की ही पूजा है।' 

सभी देव भगवान की विसूति, वही चरम उपास्य--उपासक अपनी अपनी 
प्रवृत्ति के अनुसार किसी भी देवता की पूजा के द्वारा उस परम परमेश्वर की ही 
अचचना करता है, यही महाभारत का सिद्धान्त है। भगवान प्रत्येक देवता के माध्यम 
से भक्‍त की अभिलाषा पूर्ण करते हैं। मन्त्र-तत्त्र, विधि-नियम सव्‌ कुछ उसी 
परमेश्वर को जानने के लिये होते हैं, अत देवत[ भी उस परमपिता परमात्मा से 
पृथक्‌ रूप मे उपास्य नही है।' 


१. अदवत्यं रोचना गाञ्च पूजयेद यो नर सदा। इत्यादि। अनु १२६५ 
शिश्ुयंथा पितुरंके सुसुख बत्तंते नग। 
तथा तवांके ललित शैलराज मया प्रभो। इत्यादि। बच ४र।२७-३० 
२. यदादित्यगत तेजो जगद्भासयतेडखिलम्‌। 
चच्चद्धमसि यच्चास्नी तत्तेजो विद्धि सामकम्‌॥। भीष्म २९॥१२ 
वेदेश्च सर्वरहमेव बेच, | भीष्म २९॥१५ 


उपान्नना 


उपासना सुक्ति का साधत--मुक्तिलाभ के जितने उपाय हैं, उपासना 
उनमे अन्यतम है। प्रत्येक व्यक्ति भगवान का स्वरूप जानने के लिये आकुलछ 
रहता है। यह आकुलता किसी मे स्वत ही उत्पन्न हो जाती है और किसी मे दूसरे 
साधनो से आती है, किन्तु जल्दी समझे या देर मे, मनृष्य उस सत्य को समझता 
अवश्य है। 

शाक्त-शैव आदि सम्प्रदाय--साकार उपासना करनेवाले शाक्‍त, शैव, वैष्णव 
आदि अनेको सम्प्रदाय है। महाभारत मे किसी भी सम्प्रदाय का नाम न होते हुए 
भी उपयुक्त तीन सम्प्रदायो का वर्णन मिलता है। 

निराकार-चिन्तन की दुःसाध्यता--श्रीमद्भगवतगीता मे कहा गया है कि 
'निराकार की उपासना करता कठिन है। अस्थूल, अनणु, अहस्व, अदीर्घ विराट 
पुरुष की कल्पना करना सर्वसाधारण के लिये सम्भव नही है, विशेषत जब वह 
'मन और वचन से परे है। मत उस अव्यक्त अरूप का ध्यान करना मुश्किल है। 
सगण के उपासक को किसी एक रूप का ध्यान करने के फलस्वरूप सोपान आरोहण 
की तरह एक एक पद आगे बढने का सुयोग मिलता है। इसलिये सगुण निगुण की 
तुलना की जाय तो सगूण की उपासना काफी सहज है। निविषय, निरालम्ब ब्रह्म 
में चित्त लगाना दुष्कर है। 

उपासना का फल--गीता में भगवान श्रीकृष्ण ने कहा है---जो मेरी अर्थात 
सगुण परमेश्वर की भगवान के रूप मे उपासना करते हैं, मैं शीघ्र ही इस मृत्युरूप 
ससार सागर से उनका उद्धार कर देता हूँ।”' 

पितरो की पुजा--बाह्म अनुष्ठानों मे साकार उपासना की तरह पितरो की 
युजा का विधान भी है। साकार उपासना मे शास्त्रविधि से देवतास्वरूप भगवान 


१. क्लेशो5घिकतरस्तेषामव्यकतासक्तचेतसाम्‌ । 
अवकता हि गतिदुःखं देहवद्भिरवाप्यते। भीष्म ३६५ 
२. अनस्येनेव योगेन मां ध्यायन्त उपासते। 
तेषामहं समुद्धर्त्ता मृत्युसंसार सागरात्‌॥ भीष्म ३६६, ७ 


ध 


इ्श्ट महामारतकालीत समाज 


की पूजा की जाती है और पितृपुजन मे स्वरगंवासी पितरों को पिडदान देकर श्राद्ध 
द्वारा तृप्त किया जाता है। 

देवपितृपुजत का फल--कहा गया है कि जो देवो की अचंना एवं पितरो का 
शलाद्ध-तर्पण नही करते, वे मूढ होते हैं, वे कभी श्रेय लाभ नही कर पाते। जो पित्तर, 
देव, द्विज, अतिथि की अचेना करता रहता है, मनोवाछित गति मे जाता है। यथा- 
विधि पूजित होने से देव तुष्ट होते हैं। उनको तुष्ट करने के वाद मनृष्य के लिये 
कुछ भी अप्राप्य नही रहता। याग-यज्ञ आदि भी देवो को प्रीत करने के हेतु हैं।' 

सन्ध्या, अग्निहोत्र आदि नित्यकर्म--तीनो सन्ध्या, अग्निहोत्र एवं अर्चना 
नित्य कर्मो में गण्य है। प्रत्येक ही वाह्य उपासना का अग है। नित्य-उपासना 
पर अनगिनत उपदेश दिये गये हैं।' 

नमित्तिक व काम्यपुजा--गृहप्रवेश्, विदेशयात्रा, तीर्थेयात्रा व प्रत्यावत्तेन, 
पुत्रजन्म आदि आननदोत्सव पर तथा विशिष्ट तिथि नक्षत्रों मे विशिष्ट कामनाओ 
से भगवान की विभिन्न मूत्तियों की पूजा करने का विघान मिलता है।* 

उपासना में जप फी प्रधानता--जप उपासना का प्रधान अय है। जापको- 
पाख्यान मे जप के सबंध में बहुत कुछ कहा गया है। गीता मे मगवान ने कहा है-- 
यज्ञ में जप ही श्रेष्ठ है। 


१० श्राद्ध पितृम्यो म ददाति देवतानि च चार्चति। उद्योग ३३॥४० 
सम्यक्‌ पूजयसे नित्य गतिमिष्टामवाप्स्यसि। अनु ३१३६ 
अपि चात्र यज्क्तियाभिदवता:ः प्रीयन्ते । निवापेन पितरः। शान्ति १९११३ 
अन्‌ १००१९, १०। अनु १०४१४२ 

२. अग्निहोत्रज्च यत्मेन सर्वश प्रतिपालयेत्‌। अनु १३०१२०। 
वलि होमनमस्कारम्मेन्त्रेचच भरतर्पभ। वन १५०२४ 
जपैरंन्त्रेश्च होमेड्च स्वाध्यायाध्ययनेन च। वन १९९१३ 

हे. सभा ४६॥३१। उद्योग ८४२६। शान्ति २९२॥२०-२२। शान्ति 
बेड३॥४३। शान्ति ३४५२६-२८। जश्न ३२१ 

४. आदि १६५॥१३। सभा १॥१८-२०। सभा ४॥६। सभा रर३ेौ४ड, ५) 
वन ३७॥३३। वन ८२ वाँ व ८३ वाँ अध्याय। विराट ४।५५॥ उद्योग 
१९३॥९। शाति ३७॥३१। ज्ञाति ३८१४-१८ 

५. राज़ावहनि धर्मन्न जपन्‌ पापेने लिप्पते। 
तत्तेह हूं सप्रवक्ष्यामि श्वणुष्वेकमना नूप ५ अनु १५०१६। ज्ञान्ति १९७ 
अध्याय से १९९ अच्याय तक। 
यज्ञाना जपयज्ञोईल्मि। भीष्म ३४।२५। 


उपासना २१९ 


देवपूजा के लिए पूर्वाह्न तथा पितृपुजा के लिए अपराह्न श्रेष्ठ--देवपूजा के 
टिये पूर्वाह्नकाल तथा पितृपूजा के लिये अपराह्न काछ उत्तम बताया गया है।' 

गन्ध-पुष्प आदि बाह्य उपकरण--साकार पूजा के लिये जिन उपकरणों का 
उल्लेख किया गया है, उनमे गध (चन्दन आदि), पुष्प, धूप व दीप प्रधान हैं। 
जगह जगह इनकी श्रेष्ठता का गृणगान किया गया है। घृप एवं दीप को किन 
उपायो से प्रीतिकर बनाया जा सकता है, इसका उल्लेख भी मिलता है।' 

पुजक का खाद्य ही देवता फा नेवेद्य--बाह्मपुजा भे उपास्य देवता को नैवेद्य 
चढाना पडता है। उपासक को अपना खाद्य पदार्थ ही देवता को चढ़ाने के लिये 
कहा गया है।' 

भक्तिभाव से प्रदत्त पत्र, प्रुष्प आदि भी भगवान ग्रहण करते हैं--गीता में 
भगवान कृष्ण ने अर्जुन से कहा है-- मुझे भक्तिसहित पत्र, पुष्प, फल, जल जो 
कुछ भी चढाया जाता है, मैं वही खुश होकर ग्रहण कर छेता हूँ ।” 

मृत्तिपूजा--- जो भक्‍त श्रद्धासहित जिस मूत्ति के द्वारा मेरी पूजा करता है, 
उसी मूर्ति पर मैं उसकी श्रद्धा करा देता हूँ ।”' इस उक्ति के अलावा अन्यत्र भी 
प्रतिमा का जिक्र आया है।' 


१. पूर्वाह्न एव कार्याणि देवतानाञ्च पूजनम्‌ ! अनु १०४।॥२३ 
२. देवताइ्यः सुमनसो यो ददाति नरः शुचिः। अनु ९८२१ 
गन्धेन देवास्तुष्यन्ति। अनू ९८।३५-३८। अनु ९८४०-५४ 
३. यदल्ना हि नरा राजन्‌ तदल्लास्तस्य देवताः॥ अनु ६६॥६१ 
४. पन्ने पुष्पं फल तोय॑ यो मे भक्त्या प्रयच्छति 
तदहूं भक्त्युपहतमदइनामि प्रयतात्मन:॥ भीष्म ३३२६ 
५. यो यो यां यां तनूं भवतः भ्द्धयाच्चिंतुसिच्छति । 
तस्य तस्थाचलां भरद्धां तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥। भीष्म ३१२१ 
६. देवता प्रतिमाइचेव। भीष्म २।२६ 


आहिक व कृत्य 


घमंशास्त्र श्रेय का निदर्शन करते हैं--कहा गया है कि षडग वेद और धर्म- 
शास्त्र मानव के श्रेय का निदर्शन करते हैं। श्रेयपथ प्रदर्शित करने के निमित्त ही 
वेद एवं घमंशास्त्र की रचना हुई है।' 

बेद तथा बेदानुमोदित स्मृति की प्रामाणिकत्ा--धर्म एवं अधर्स का निर्णय 
करने के लिये केवल लौकिक वृद्धि पर निर्भय रहने से काम नही चलता, तक को 
छोडकर श्रुति व स्मृति का आश्रय लेना चाहिये। जिस प्रकार भृत्य स्वामी की 
आज्ञा का पालन बिना किसी हिंचक के करता है, उसी प्रकार वेद एवं धर्मशास्त्र 
स्वरूप प्रभु की आज्ञापालन करने के लिये सनातनधर्मावल्‍म्बी बाध्य होते हैं। 
इसीलिये इन सब शास्त्रो को प्रभुसम्मत झास्त्र कहा गया है। घर्म-अधर्म या कत्तेवब्य- 
अकत्तंव्य के निर्णय मे वेद ही श्रेष्ठ प्रमाण हैं। जिन आचरणो को वेद अनिच्च 
बताते हैं एव जिन अनुष्ठानो को जिस वर्ण व आश्रम के लिये विहित बताते हैं उनको 
वर्णाश्रम-समाज नतमस्तक होकर मानता है।' 

वेद स्वत ही प्रमाण है, इसी कारण सब शास्त्रों मे उनकी प्रधानता है।' 
धर्म के निर्णय मे वेद के वाद घर्मशास्त्र का स्थान आता है। यज्ञ आदि आचार 
अनुष्ठानों का नाम धर्मं है। धर्मप्रतिपादक ज्ञास्त्र को स्मृति” भी कहा जाता है। 
श्रुति का अर्थ स्मरण करके ऋषियों ने इस शास्त्र का निर्माण किया है, इसीलिये 
इसका नाम स्मृतिश्ास्त्र पडा। स्मृतिशास्त्र के वेदमूलक होने के कारण ही उसकी 
प्रामाणिकता स्वीकृत हुई है। 


१. घममशास्त्राणि वेदाइच षडंगानि नराधिप। 
श्रेयसोरर्थे विधीयन्ते नरस्याक्लिष्टकर्मण. ॥ शान्ति २९छा४ई० 

२. श्रुतिप्रमाणो धर्म स्थादिति वृद्धानुश्ञासनभ्‌। वन २०५४४१॥ वन २०६८३ 
बन २०८॥२। अनु १४१६५ 
कुर्वन्ति घ॒र्मं मनुजाः श्रुतिप्रामाण्यदर्शनात्‌। ज्ञान्ति २९७३३ 
शुष्कतर्क परित्यज्य आश्रयस्व श्रुति स्मृतिम्‌। वन १९९११४ 

३. नास्ति वेदात्‌ पर झास्त्रम्‌। अनु १०६६५ 
बेदे सर्व प्रतिष्ठितम्‌। शान्ति २६९४३ 

४ धम्मशास्त्रेषु चापरः। इत्यादि। बन २०६॥८३॥ अनु १४१६५ 
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“* मनु का आदर--महाभारत मे मन्‌सहिता के वहुतासे वचन उद्धृत हुए हैं। 
आचार-अनु ष्ठान, राजधम आदि के बारे मे मनु का मत लिया गया है। किसी भी 
मत का संमर्थन करने के लिये ग्रथकार ने श्रद्धा सहित मनु का स्मरण किया है। 
इससे प्रतीत होता है कि उस काल मे भनुसहिता को उच्च स्थान प्राप्त था। स्मृति- 
शास्त्र मे मनृस्मृति की प्रधानता सदा ही स्वीकृत हुई है। सनातन हिन्दू समाज तथा 
शास्त्रकारो पर आज भी मन्‌स्मृति का प्रभाव सबसे अधिक है। 

गृहकर्म की विधि--झ्ञान्ति व अनुशासन पर्व के कई अध्यायों में सिर्फ नित्य 
कर्म आदि का विस्तृत वर्णन किया गया है। प्रात शय्यात्याग से लेकर रात को 
पुन. शय्याग्रहण तक एक एक गुहस्थ को क्या-क्या करना चाहिये, इन अध्यायो मे 
यह विस्तार से बताया है।' ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी एवं भिक्षुओ के कत्तेंव्य आदि के 
सबन्ध में भी किसी-किसी अध्याय मे विशद विवरण मिलता है। ('चतुराश्रर्मा 
प्रवध देखिये। ) 


आपषंश्ञास्त्र अतिक्रमणीय नहीं--श्रद्धासहित धर्मशास्त्र के नियमो का पालन 
करना चाहिये, ऋषिवचनो पर सदेह करना उचित नहीं है। आर्ष का उल्लघन 
करके जो व्यक्ति मनमानी करता है, उसे जीवन मे कभी सुख नसीब नही होता, 
वह नितान्त मूढ कहलाता है।' जो व्यक्ति आपंशास्त्र पर अश्नद्धा करता है 
तथा सज्जन महापुरुषो का अनुसरण नही करता, वह इहलोक व परलोक कही भी 
श्रेय लाभ नहीं कर सकता।* 

ऋषियों फी सर्वज्षता--पुराणादि शास्त्रों के रचयिता ऋषियो की प्रज्ञा मे 
सदेह नही करना चाहिये। वे सर्वज्ञ एव सर्वदर्शी होते हैं। वे अपना जीवन विश्व- 
कल्याण के लिये उत्सर्ग कर देते हैं।* 


१. शान्ति ६१वाँ, ११० वाँ, १९३ वाँ तथा २९४ वाँ अध्याय। अनु १०४ 
वाँ, १०६ वाँ, १३५ वाँ और १४५ वाँ अध्याय । 
२ आपष प्रमाणमुत्कस्य घ॒र्में न प्रतिपालयन्‌ । 
सर्वेशास्त्रातिगो मूढ़: श॑ जन्मसु न विन्दति ॥ बन ३१॥२१ 
यः शास्त्रविधिसुत्सृज्य वर्तते कामकारत-। 
न स सिद्धिसवाप्नोति न सुख न परां गतिस्‌ ॥ भीष्म ४०२३ 
३. यस्‍्य वाषं प्रमाण स्याच्छिष्टाचारइच भाविनि । 
नव तस्प परो लोको नायमस्तीति निएचयः॥ वन ३॥२२ 
४. शिष्टेराचरित धर्म कृष्णे सा स्थासिशंकियाः। 
पुराणमृषिप्ति. प्रोक्‍्त सर्वशः सर्वदशिभि:। वन ३१४२३ 
र१्‌ 
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शास्त्रादेश पालन का परिणाम शुभ---आचार अनुष्ठान आदि यदि वृथा होते 
तो देवता, ऋषि, मानव, गधवं, असुर, राक्षस आदि अनुष्ठाता शास्त्रों का अनुसरण 
क्यो करते ? ध्यात-घारणा व तपस्या का फल हाथो-हाथ मिलता है। इससे भी 
अदृष्ट फल का अनुमान रूगाया जा सकता है। शास्त्रीय अनुष्ठानों का परिणाम 
सुखकर होने के कारण ही अनुष्ठाता विना किसी हिचक के उनका पालन करते हैं। 
अनुष्ठान करते ही फल नही मिल जाता, समय की प्रतीक्षा करनी पडतती है। समय 
आने पर अनुष्ठाता को कर्मेजनित शुभ या अशुम फल मिलता है। कर्म का फल 
एकमात्र शास्त्रगम्य होता है, साधारण वृद्धि द्वारा शुभ या जशुभ का निर्णय करना 
कठिन है। अज्ञाव दोष से मनुष्य की प्रज्ञा आच्छादित रहती है, अत शास्त्रानु- 
शासन पालन करना ही कल्याणकारक है।' 

शास्त्रविहित अदृष्ट फल से सन्देह नहों करना चाहिए---शुभ कर्म आदि का 
फल साथ के साथ न दिखाई देने पर भी घर्म पर सदेहू करना उचित नही है, कर्म 
का फल अवश्यम्भावी होता है, अतएवं यथाविधि यज्ञ आदि का अनुष्ठान करना 
प्रत्येक व्यक्ति का कत्तंव्य है।' 

कर्म आवदयक कत्तेव्य---अनुष्ठान किये बिना चित्त शुद्ध नही होता, अनुष्ठान 
ही धर्म है, इसलिये कर्म मनुष्य को करना ही चाहिये, यही मनु का, अभिमत है। 

श्रद्धा ही सब कर्मों का मूल--शास्त्रविहित कर्म का सबसे वडा संम्बलू 
श्रद्धा होती है। बिना श्रद्धा के किसी भी अनुष्ठान का फल नही समिलता। अश्वद्धा 
पाप का कारण है और श्रद्धा पापनाश का। मनुष्य के भाव यदि निर्मल न हो तो 
अग्निहोत्र, त्रत, उपवास आदि सब बेकार है। 

शय्या त्याग के समय स्मरणीय--न्राह्ममुहृत्ते मे शय्या त्याग के समय विष्णु, 
स्कद, अम्विका आदि देवो, यवक्रीत, रैम्य, अर्वाविसु, परावसु, काक्षीवान, औशिज 
आदि राजाओ, एवं अत्रि, वश्षिष्ठ, कश्यप, गौतम, भरद्वाज,-व्यास, विश्वामित्र 


१. चिप्रलस्भोउमत्यन्त यदि स्पुरफला, क्रिया. | इत्यादि वन हे ११२८-३६ 
२- न फलादर्शनाद्धर्म. शक्तितव्यो न देवता: । 
यष्टव्य च॒ प्रयत्नेन दातव्य चानसुयता ॥ इत्यावि। बन ३१२३८, ३९ 
क॒र्तेव्यमेव कर्मेंति सनोरेष विनिद्चय.। वन ३२३९ 
४ अश्रद्धा परम पाप श्रद्धा पापप्रमोचिनो। 
जहाति पाप श्रद्धावान्‌ सर्पो जीर्णामिव त्वचमु॥ शान्ति २६३।१५४ 
अग्तिहोन्न चने वास द्वारीरपरिशोषणम्‌। 
स्वण्यितानि मिथ्या स्युर्यदि भावों न निर्मेशः ॥ बन १९९९७ 


न्प्प 


- आाहिक:व हत्प - जेर३ 


आदि महषियो का स्मरण करना चाहिये। जो प्रात काल इन्हे याद करता है उसका 
कभी अमगल नहीं होता।' 

प्रातःकाल की स्पृश्य वस्तुएँ--प्रात काल गरू, घृत, दही, रोचना आदि मागलिक 
द्रव्यो का स्पर्श करना गूभ होता है। 

सु्योदय के बाद नहीं सोना चाहिए---सू्योदिय से पूर्व ही शय्या त्याग कर देना 
चाहिये। 

सलमृत्रोत्सग का नियम--राजपथ पर, चरागाह मे, खेत मे, जल मे, राख 
के ढेर से एवं गाँव के बहुत निकट मल, मूत्र का त्याग करना निषिद्ध है। दिन मे 
उत्तर की ओर मुँह करके तथा रात को दक्षिण की ओर मुंह करके मल-मूत्र त्याग 
करना चाहिये। खडे होकर पेशाब नही करना चाहिये। मलमूत्र का त्याग करने 
के लिये सूर्य की ओर मुँह करके बैठना वहुत ही अनुचित है।* 

शौच आचमन आदि--यथाविधि शौचादि करके अच्छी तरह पाँवो का प्रक्षा- 
रन व आचमन करना चाहिये ।' कही से चरूकर आने क़े वाद भी पाँव अवश्य धोने 
चाहिये। कहा गया है कि पाद-प्रक्षाऊन न करने के कारण ही राजा नल कलि द्वारा 
सताये गये थे।" 

दच्तधावन--अमावस्या तथा दूसरे किसी पर्व के दिन दातौन का व्यवहार 
निषिद्ध बताया है। मौन धारण करके शास्त्रविहित काष्ठ के ह्वारा प्रात काल 
दतधावन करना चाहिये।' 


१. विष्णुट्रेवोउथ जिष्णुइ्च स्कल्ददचास्विकया सह। 
८ आर ८ ८ 
एतान्‌ बे कल्यमुत्थाय कीर्सयन्‌ शुभमरनुते ॥। अनु १५०२८-६० 
२. कल्य उत्थाय यो मर्त्यः स्पुशेद्‌ मां वे घृतं दधि। अनु ११६१८... 
३. न च सूर्योदये स्वपेत्‌ । इत्यादि । श्ञान्ति १९३३५ अनु १०४१६, ४३ 
४. नोत्सूजेत पुरीषण्ण क्षेत्रे ग्रामस्य चान्तिके। इत्यादि। अनु १०४५४,६१ 
अनु ९३॥१२४। शान्ति १९३३१ 
उसे मृत्रपुरीषे तु दिवा कुर्यादुददमुखः। इत्यादि। अनु १०४७६, ६१॥ 
अनु ९३११७। 
५. कृत्वा मूत्रमुपस्पृन्‍्य संध्यासस्वास्त नेषधः। 
अक्ृत्वा पादयोः शौच तत्नैणं कलिराविश्यत्‌॥ इत्यादि। चन ५९३॥ 
शान्ति १९३४४। अनु १०४३९ 
६« दन्तकाष्ठज्च यः खादेदसावस्थामबुद्धिसान्‌ । इत्यादि। अनु १९७ ५। 
अनू १०४२३, ४२-४५। 
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7 'आहमाजंव आदि-घरे को सेंदा साफ-सुंथरो रखनो चोहिये। घर यदि गदा 
हो तो देवता व पितर निराश होकर लौट जाते हैं। गोबर से घर अच्छी तरह 
लीपना चाहिये। | 

स्नान विधि--दतधावन के बाद स्तान करेने का नियम है।' नदी में स्नान 
करना उत्तम बताया है। 99 

सन्ध्या आह्विक--स्ताव के बाद ही सध्या-उपासना एवं तर्पण का विघान है। 
आत काल सध्या को सध्योपासना केरने को उल्लेख मिलता है। मध्याह्न सध्या के 
बारे में महाभारत में कुछ नहीं कहा गया है। ऋषि-मुनि अपना अधिक समय 
सन्ध्या-वन्दन में बिताते!थे, इसीलिये बे दीर्घजीवी होते थे। जो ब्राह्मण सध्या- 
वन्दन आदि से विमुख हो उससे राजा को शूद्र का काम छेने को कहा है। सध्यो- 
पासना के बिना ब्राह्मण का ब्राह्मणत्व सुरक्षित नही रह पाता ।* 

अग्निहोत्र--प्रात एवं सान्ध्य कर्मों में होम भी नित्यकर्म है। शास्त्रविधि 
से अग्त्याध्यान करना द्विजाति का आवश्यक केत्तंव्य है। अग्नि की परिचर्या से 
ज्ाह्मण को उत्तम गति मिलती है। अग्निहोत्र यज्ञ ही सव वैदिक' कर्मों का मूल है।* 

अग्नि का प्रतिनिघि---अग्नि के अभाव मे सुवर्ण को उसके प्रतिनिधि के रूप 
में लिया जा सकता है। वाल्मीकबपा, ब्राह्मणपाणि, कुशस्तब, जल, शकट एव 
अज के दक्षिण कर्ण को भी अग्नि के प्रतिनिधिस्वरूप ग्रहण करने का विधान है।* 

यज्ञ का अधिकारी--यज्ञ का अधिकार केवल ब्राह्मण को दिया गया है, शूद्र 
को यज्ञ का अनधिकारी वताया है।' द्विजातियो मे भी स्त्रियों को यज्ञ का अधिकार 
नही मिला है। अमत्रज्ञ होने के कारण स्त्रियाँ अग्निहोत्र-होम मे आहुति देने की 
अधिकारी नही होती। आइ्वलायन ऋषि ने स्मार्त्ताग्नि-होम मे स्त्रियो का अधिकार 


१. गोबक्नत्‌ कृतलेपना। इत्यांदि। अनु १४६।४८। अनु-१२७७। 
२. उपस्पृश्य नंदों तरेतु। शान्ति २९श३४। 
३. सायंप्रातज्जंपेत सध्या तिष्ठन्‌ पूर्वा तयेतराम्‌ | इत्यादि । शान्ति १९३५। 
अनू १०४१६, १७। - 
ऋषयो नित्यसध्यत्वाद्यीघमायुरवाप्लुबन्‌। इत्यादि। अनु १०४१८-२०१ 
४. आहिताम्निहि धर्मात्मा यः स॒ पुण्यक्ृदुत्तम. । इत्यादि। झान्ति २९२२०, 
« २२। अनु ९७७। 
« अग्न्यभावे च कुरुते वह्लिस्थानेषु काउचनस्‌। इत्यादि । अनु ८५॥१४८-१५० 
<६- हिजाति. अद्धयोपेतः स यष्दुं पुरुषोःहेति। इत्यादि। शान्ति ६०५१, 
४६। शान्ति १६५२१॥ 


् 
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माना है, लेकिन महाभारत मे स्त्रियों का श्रौताग्निहोम करता निषिद्ध बताया है-- 
यही नीलकठ का मत है। जास्त्रवचन का उल्लघन करके होमानृष्ठान आदि करने 
से स्त्रियाँ नकंगामी होती है।' 

यज्ञ मे अविहित द्रव्य--शूद्र के घर का द्रव्य यज्ञ मे नही लगाया जा सकता, 
अत यज्ञ के निमित्त शूद्र से कुछ भी नही लेता चाहिये।' 

सन्ध्या-उपासना फे अनगनित उदाहरण--महाभारत मे सध्या-उपासना के 
उदाहरण भरे पडे है। यहाँ तक कि युद्धकाल में भी सध्या-उपासना की बात कोई 
नही भूला है।* 

देवपुजा--देवपूजा के लिये पूर्वाह्न ही उत्तम है। सध्या-आह्लिक के वाद 
देवपूजा का विधान है। देवपूजा किये बिना कही भी यात्रा पर नही जाना चाहिये। 

प्रसाधन--केशप्रसाधन तथा अजन लेपन पूर्वाह्न मे ही कर लेना चाहिये।* 

सध्याह्न स्ताव--मध्याक्ष काल मे पुन स्तान करने का नियम है। नग्न होकर 
स्‍्तान नही करता चाहिये। रात को स्तान निषिद्ध बताया है। स्तान के बाद 
शरीर पोछना अनुचित है। गीले वस्त्र पहने रहना भी निषिद्ध है।*, 

स्‍्तान के दस गुण--स्तान के दस गूण बताये हैं--वलवृद्धि, रूप, स्वर व वर्ण 
की विशुद्धि, सुस्पश तथा सुगधकारक, विशुद्धिजनक, श्री व सुकुमारता की वृद्धि 
एवं नारी प्रियत्व। हु 


१. नेव कन्या न युवतिर्नामस्त्रज्ञो न बालिशः। , ह 
परिवेष्टाग्निहोजस्यथ भवेज्ञासंस्कृतस्तथा॥ इत्यादि। शान्ति १६५२१, 
२२। नौलकण्ठ देखिए। लीड ये «४ ध 
२. आहरेदय नो किड्चत्‌ काम शूद्वस्य वेइसन:ः॥. 7 
न हि यश्ेषु शूदस्थ किख्च्चिदस्ति परिग्रहः॥ शान्ति १६०८ 
उपास्य संध्यां विधिवत्‌ परन्तपा.! इत्यादि। ज्ञान्ति ५८३०३ बच 
१६१११। द्रोण ७०८। उद्योग'९४॥६॥ आश्र रणण। 
४, पूर्वाह्न एव कुर्वोत देवतानाउच पूजनम्‌॥ इत्यादि। अनु १०४२३, ४६। 


रे 


न 


५. प्रसाधनजूच केशानामज्जनं . . . । पूर्वाक्न एप कार्याणि, . .। अनु 
१०४३२३। 

६. न सग्नः कहिचित्‌ स्तायाजन्न निज्ञायां कदाचन। इत्यादि। अनु १०४५१, 
प२। 


७. गुणा दश् स्तानशीलं भजन्ते बलं रूप स्वर॒वर्णप्रशुद्धिः। इत्यादि उद्योग 
इजारे३। 
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इूसरे के पहने वस्त्र आदि का अव्यवहार--दृूसरे के पहने के हुए जूते, वस्त्र 
आदि का व्यवहार कभी नहीं करना चाहिये।' 

अनुलेपत--स्तान के वाद अनूलेपन करना उत्तम है। 

वैश्वदेवादि-बलि--भोजन करने से पहले ही वलि (भोज्यदान) तया वेइव- 
देव विधि सम्पन्न करने का विधान है। यज्ञ द्वारा देवता, आतिथ्य द्वारा मनुष्य एव 
वलि आदि कम द्वारा सर्वमूत की तुष्टि की जाती है।' अन्न पकाने के बाद उस अन्न 
से अग्ति मे यथाविधि वैश्वदेव बलि देनी चाहिये। उसके बाद उसी अन्न की अग्नी- 
पषोम, धन्वन्तरि, प्रजापति आदि देवताओ के उद्देश्य से पृथक्‌ पृथक्‌ आहुति देनी 
चाहिये।* 

निशाचर बलि--इसके वाद दक्षिण दिशा मे यम को, पर्चिम मे वरुण को, 
उत्तर मे सोम को, पूर्व में शक्र को, ईशान कोण मे धन्वन्तरि को, वास्तु के मध्य मे 
अजापति को, गृहद्वार पर मनुष्य को, घर मे मरुद्गणो को एवं आकाश मे विश्वेदेवो 
को बलि देनी चाहिये। रात को निश्वांचरो के उद्देश्य से वलि देनी चाहिये।* 

भिक्षावान--वलि के वाद द्वार पर उपस्थित द्विज को भिक्षा देने का नियम 
है। ब्राह्मण की अनुपस्थिति मे भोज्य का अम्रमाग अग्ति मे डाल देना 
चाहिये ।' ल्ककड ड 

श्राद्ध के दिन बलि का विधान--.श्राद्ध के दिन श्राद्धकर्म के वाद वलि देने का 
विधान है" पितृकृत्य के वाद यथाक्रम बलि, वेश्वदेव, ब्राह्मगभोजन, अतिथि 
सेवा इत्यादि करने चाहिये।” 


» उपानहो च वस्त्रज्च घृतसन्येनें घारयेत्‌॥ अनु १०४२८॥ 
- न चानुलिस्पेदस्तात्वा। अनु १०४डी५२- 
- सदा यज्ञेत देवाइच सदातिथ्येन मानुषा.। इत्यादि। अनु ९एछाए४ ७ 
» अग्नीषोम॑ वेइवदेवं घान्वन्तर्यमतन्तरम्‌। 
प्रजानां पतये चेव पृथगूघोमो विधोयते॥ अनु ९७॥१० 

५. तयथव चानुपुरव्येण बलिकर्म प्रयोजयेत्‌ । 

दक्षिणाया यमायेति प्रतीच्या वदणाय च॥ इत्यादि। अनु ९७११-१४ 
<६ एवं हृत्वा बलि सम्यग्‌ दद्याद्भिक्षां दिजाय वे। 

अलामे ब्राह्मणस्याग्नावग्रमुद्ृत्य निक्षिपेत्‌ू+ अचु ९७१५ 
७ यदद श्राद्ध पितृम्यो5पि दातुमिच्छेत सानव- 

तदा पद्चात्‌ प्रकुर्वीत निवृत्ते श्राद्धकमणि॥ अनु ९७४१६। 
<. पितृत्‌ सन्‍्तर्पेयित्वा तु बलि कुर्याहििधानत.। अनु ९७१७, १८ 
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“वद्वदेव” शब्द का अर्थ--सब प्राणियों के उद्देश्य से जो दान किया जाय, 
उसी को “बैश्वदेव' कहते हैं। रात एवं दिन मे भोजन से पहले 'वैश्वदेव” विधि 
सम्पन्न करनी पडती है।' 

सबके भोजन कर छेने के बाद अज्नग्रहण--उपयुंक्त विधि से अन्न निवेदित 
करने के वाद परिवार के सब लोग जब भोजन कर चुर्के तब गृहस्थ को अन्न ग्रहण 
करता चाहिये। 

देवयक्ष आदि के भेद से बलि का द्रव्य भेद--देववलि मे पुष्प सहित दही तथा 
दुग्यमय सुगधित प्रियदर्शी अच्च निवेदित करना चाहिये। यक्ष व राक्षस की वलि में 
मासादि द्रव्य, नागवलि मे सुरा, आसव सहित भुष्ट धान्य इत्यादि एवं भूत वलि 
मे गुड मिश्षित तिल देना प्रशसनीय है। रोज चूंकि इन द्रव्यो का सग्रह करना सभव 
नही है, इसलिये अपने खाद्य द्रव्य की ही प्रत्येक के उद्देश्य से वलि देनी 
चाहिये ।* 

बलि देने से आत्मतुष्ठि--जो गृहस्थ नित्य वलि देता है, उसे निरतिशय 
आनन्द मिलता है। जिस प्रकार देने वाले को आत्मतुष्ठि मिलती है, उसी प्रकार 
हेने वाला भी प्रीति लाभ करता है। 

ब्राह्मणो का यज्ञोपवीत घारण--आ्ह्मण को नित्यप्रति यज्ञोपवीत घारण 
करना चाहिये। यज्ञोपवीत धारण करके ही क्रियाकाड करने चाहिये।" 

ताम्नपात्र की प्रशस्तता--उपवास के दिन जलग्रहण, वलि-निवेदन, भिक्षादान, 
अध्यंदान एवं पितरो को तिलोदक दान आदि के लिये ताँबे का बत्तेन श्रेष्ठ 
बताया है।* 


१. इवभ्यइच इवपचेस्यइुच वयोस्यश्चावपेद्सुवि। 
बेबवदेवं हि नामेतत्‌ सायम्प्रातविधीयते ॥ अनु ९७२२ 
२. गृहस्थः पुरुष: कृष्ण शिष्टाशी च सदा भवेत्‌ । अनु ९७॥२१॥ 
३. बलय सह पुष्पेस्तु देवानामुपहारथेत्‌। 
द्िदुग्धमयाः पुण्या. सुगन्धा: प्रियदर्शना, ॥ इत्यादि। अनु ९८६०६२ 
४. यथा च गृहिणस्तोपो भवेद्द वलिकर्मणि। 
तथा शतगुणा प्रीतिदँवतानां प्रजायते ॥ अनु १००७॥ 
७, नित्योदकी नित्ययज्ञोपदीती ॥ उद्योग ४०२५। 
४. उपवासे बलौ चापि ताम्रपात्र विशिष्यते। इत्यादि! अनु १९६२२, २३ 
प्रगुह्यौदुम्बर॑ पात्र तोयपूर्ण उदड््मुख.॥ इत्यादि अनु १२६२० 
अनु १५५८२। अनु १श४ाड। 
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- शोश्यृंगाभिषेक--काम्यन्नत एवं अनुष्ठानादिं-में गोश्रगअभिषेक मामक एक 
अनुष्ठान का भी उल्लेख मिलता है। प्रात काल स्नान, आक्निक के वाद चरागाह 
में जाकर दर्भवारि अर्थात्‌ कुशमिश्रित जल से गोश्यृग का अभिषेक करना चाहिये 
और वही जल अपने मस्तक पर लगाता चाहिये, इससे समस्त तीर्यों के स्ताव का 
फल मिलता है।' 

सोम बलि--पूणिमा के दिव खडे होकर घृत-अक्षत युक्त जल अजलि द्वारा 
सोम के उद्देश्य से निवेदित किया जाय तो होमकार्य का पुण्यफल मिलता है। दूसरी 
जगह कहा गया है कि ताम्र पात्र से मधुमिश्चित पके हुए अन्न की सोमवलि देने से, 
उस बलि को साध्य, रुद्र, विश्वदेव, अश्विनीकृमार एवं दूसरे देवता ग्रहण 
करते है।' 

नीलवृष-अभिषेक--श्ूग द्वारा मिट्टी लेकर तीन दिन तक नीलवृष का अभिषेक 
करने से समस्त अशुभ कर्मों का नाश होता है।' 

आकाशशयत थोग--पौष मास के शुक्ल पक्ष मे यदि रोहिणी नक्षत्र का योग हो 
तो उस योग को 'आकाश-शयन' कहा जाता है। उस दिन स्नात व शुचि होकर, 
एक वस्त्र पहन कर भक्तिभाव से सोमरश्मि का पान करनें)से महायज्ञ का फल 
मिलता है। , बडी * किक 

अमावस्या के दिन वक्ष-छेदन निषिद्ध--अमावस्या को, पेड वगैरह' नहीं 
काटने चाहिये। काटने से ब्रह्मह॒त्या का पाप छूगता है।77 / + 7 


शक * पक हा! 9: .$ 


१. फल्यसुत्याय गोमध्ये गृह्य दर्भानू सहोदकान्‌। झा 
निषिञ्चेत गवा श्गे मस्तकेन च तज्जलम्‌॥ इत्यादि।_. .. -- 


अनु १३०१०-१२ 
२. सलिलस्याअर्जाल पूर्णमक्षताइच घृतोत्तराः। 
सोमस्पोत्तिष्ठमानस्य तज्जल चाक्षताइच तान्‌ ॥ इत्यादि। अनु १२७१ 
२। अनु १३४४-७ 
३. नीलषण्डस्प श्ूगाम्या गृहीत्वा मृत्तिकान्तु यः। 
अभिषेक उ्यह कुर्यात्तस्य धर्म निबोधत॥ इत्यादि। अनु १३४ 
श्र 
४. पौषमासस्य शुक्ले वे यदा युज्येत रोहिणी। ! 
तेन नक्षत्र योगेन आकाशवबयनों भवेत्‌ ॥ इत्यादि। अनु १२६४८, ४९ 
५. वनस्पतिथ्च यो हस्यादमावस्यामबुद्धिमान्‌। 
अपि ह्ोकेन पत्रेण लिख्यते ब्रह्महत्यया॥ अनु १२७३॥ 
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ब्त का फल--जो शास्त्रानुसार ब्रत, उपवास आदि,का पालन करते हैं वह 
सनातन लोक को प्राप्त होते हैं। ससार मे यम नियम का फल, प्रत्यक्ष ही मिल 
जाता है। 
संकल्प विधान--प्रात काल उत्तराभिमुख होकर ताम्रपात्र मे जल लेकर 
ब्रत का सकल्प पढना चाहिये। ताम्रपान्र आदि के अभाव मे मत ही सत व्रत का 
सकल्प किया जा सकता है। 
सन्त्रसंस्कृत द्रव्य ही हृविः---मन्त्र द्वारा सस्कृत व प्रोक्षित किये हुए द्रव्य को 
ही हवि' कहा जाता है। हवि देव एवं पितृकर्म मे व्यवहृत होता है। 
उपवास-विधि--सब ब्रतो मे अनशन ही प्रधान व्रत है। विशेष, विशेष तिथि, 
नक्षत्र एव मासभेद से काम्य उपवासो के बहुत फल बताये गये है। सबका वर्णन 
यहाँ करना सम्भव नही है।” जल, मूल, फल, दूध, हवि, औषध तथा ब्राह्मण 
या गुरु के आदेश से किसी दूसरे द्रव्य को खाने से भी उपवास भग नहीं 
होता।". -,. , की. कह 
पुषण्याहवाचन--मागलिक कार्य में पुण्याहवाचन करने का-भी- विधान 
है।' न । शपथ के 
दक्षिणादात--हर जब्त; अनुष्ठान आदि की सिद्धि के निमित्त दक्षिणा देनी 
पडती है। याग-यज्ञ आदि दक्षिणा के बिना पूर्ण नही होते। -दक्षिणास्वरूप भूमि, 
गाय, अथवा कचन देने का विधघ्रान है। है 
१-यो ब्रत वे यथोद्िष्दि तथा- सम्प्रतिदद्यी। 5-२ ., # 
अखण्ड सम्यगारम्य तस्पय छोकाः सत्तातनाः॥ इत्यादि! - अनु 
जप, ९ 
२. प्रगृह्यौदुम्बरं पान्न॑ तोयपुर्ण उदहस्मुखः। 
उपवासन्तु पृह्लीयाद्‌ यहा संकल्पयेद्‌ ब्नतम्‌। इत्यादि । अनु 
१२६॥२०, २१। 
३. ह॒वियंत्‌ संस्कृत मन्त्र: प्रोक्षिताष्युक्षितं शुचि | इत्यादि। अनु ११पाप२। 
अनु ११६२२ 
४. तपो नानशनात्‌ परम्‌॥ इत्यादि। अनु १०६।६५॥ 
५. अष्टो तान्यत्रतघ्नानि आपो मूल फल पयः। इत्पादि। उद्योग ३९७१, 
जरा 
६० ततः पुण्पाउ्धोषो5भूत। शान्ति ३८।१९॥ 
७. वेदोपनिषदब्चेव सर्वकर्मसु दक्षिणा.) 


ड्े३० महाभारतकालीत', समाज 


पुराणादि श्रवण की दक्षिणा--न्राह्मण से तत्त्वकथा या पुराण आदि सुनने 
थयर भी दक्षिणा देने का नियम है।' 

अनुकल्प विधान--आपद्‌काल मे किये जाने वाले धर्म कर्मो के लिये अनुकल्प 
की व्यवस्था की गई है। जो व्यक्ति समर्य हो उसे प्रथम कल्प से अनुष्ठान आदि 
करने चाहिये, असमर्थ होने पर दूसरे कल्प अर्थात अपेक्षाकृत सहज भाव से अनु- 
ज्ठानादि सम्पन्न करने पर भी फल में कोई अन्तर नहीं पडता। किन्तु जो पूर्ण 
रूप से समय॑ होते हुए भी दूसरे कल्प का आश्रय लेते हैं, उन्हे शास्त्रविहित फल नहीं 
मिलता। शास्त्रों मे बताये फल को उसी रूप मे भोग करने के लिये अनुष्ठान आदि 
यथासम्भव त्रुटिरहित सम्पन्न करने चाहिये। 

प्रतिग्रह की योग्यता--दक्षिणा आदि दान लेने से धर्मनिष्ठ ब्राह्मण को कोई 
पाप नही लगता। जो ब्राह्मण यथारीति ब्राह्मण जप करता है, जिसका चरित्र 
निर्मल होता है, उसकी प्रतिग्रह से कोई क्षति नही होती। अध्यापना, याजन तया 
श्रतिग्रह तेजस्वी ब्राह्मणो के लिये दूषणीय नही हैं। ऐसा ब्राह्मण प्रज्ज्वलित अग्नि 
की तरह पवित्र होता है। 

अप्रतिग्राह्म द्रव्य (तिलावि)--किसी किसी द्रव्य का दान लेने से ब्राह्मण 
का तेज किज्चित मलिन हो जाता है, इसलिये उसके प्रतिकार की व्यवस्था भी की 
गई है। तिल व घृत का दान लेने पर सावित्री मन्त्र पढकर अग्नि मे आहुति डालती 
चाहिये, मास, मधु व लवण लेने पर सूर्य दर्शत करना चाहिये, सुवर्णदान लेने पर 
गुरुश्रुति मन्त्र का जप करना चाहिये, वस्त्र, स्त्री, लोहा, अन्न, खीर व इक्ष्‌रस का 
दान लेने पर त्रिसन्ध्या अवगाहन करना चाहिये, आउस घान, पुष्प, फल आदि 


सर्वक्रतुय्‌ चोद्दिष्टं भूमिगवो5्थ फाञ्चनम्‌। इत्यादि। अनु ८४५। 
शान्ति ७९११ 

३: गो कोटि स्पर्शायामास हिरण्यं तु तयेव च। इत्यादि। शान्ति ३१८॥९६। 
स्वर्गा ६ वाँ अध्याय। 

२ अनुकल्पः परो धर्मों धर्मवादेस्तु केवलम्‌। इत्यादि। झान्ति १६५॥ 
१५-१६॥ 
प्रभु प्रथमकल्पस्य यो5नुकल्पेन वर्तेते। 
न साम्परायिक तस्य दुर्मतेविद्येते फलम्‌। शान्ति १६५॥१७। 

३. सायप्रातइंच सध्या यो ब्राह्मणो5भ्युपसेवते । इत्यावि। बत १९९८३, ८४ 
नाध्यापनाद्‌ याजनाहा अन्यस्माद्वा प्रतिग्रहात्‌। 
दोषो भवति विप्लाणा ज्वलिताग्निसमा द्विजा:॥ वत १९९।८७। 


अहलिक व कृत्य शे३१ 


मिलने पर सौ वार गायत्री जप करना चाहिये। भूमिदान मिलने पर तीन रात 
के उपदास का विघान है।' 

तीर्थपर्येटन--महाभारत में भारत के बहुत से तीर्थस्थानों का विस्तृत वर्णन 
दिया हुआ है। वनपर्व तथा शल्यपर्व मे अनगिनत तीर्थों का उल्लेख मिलता है। 
चत्तमान काल की भौगोलिक स्थिति वदल जाने के कारण उनमे से बहुत से तो लुप्त 
हो चुके हैं और बहुतो के नाम बदल गये है।' 

तीथेयातन्रा का अधिकारी--तीर्थाटन से याग-यज्ञ का फल मिलता है तथा 
अन्त गृद्धि होती है। यथोक्‍त फल पाने के लिये चित्त की निर्मेहता का होना आव- 
कइयक है। पवित्र अन्त करण सबसे बडा तीर्थ होता है और भानसिक पवित्रता 
श्रेष्ठ घर्म है ।' 

तीर्थाटन के फल का अधिकारी--जिसकी इन्द्रियाँ व मन सयत हो, जो ढुव्यें- 
सनी न हो, दभ आदि से रहित हो, अक्रोधी, सत्यनिष्ठ, दयारू एव भक्तिपरायण 
हो, उसे ही तीर्थाटन का फल मिलता है। 

शयन के लिए दिलद्या-निर्णय--उत्तर या पश्चिम की तरफ सिर करके नहीं 
सोना चाहिये। पूर्व तथा दक्षिण की ओर सिर करके सोना चाहिये। टूटी खाट पर 
नहीं सोना चाहिये।" 

इसश्ुकर्म--पूर्व या उत्तर की ओर मुँह करके हजामत बनाने से आयु मे वृद्धि 


होती है।' 


नध्य 


- घृतप्रतिग्रहे चेव साविन्नी-समिदाहुतिः॥ इत्यादि। अनु १३६४-११ 
२. अनु २६ वाँ अध्याय । 
- तीर्थाभिगसन पुण्य यज्ञैरपि विद्विष्यते। वचन ८२१७ 
तीर्थानां हृदयं तीर्थभ्‌। ज्ञान्ति १९३१८ 
सानसं सर्व भूतानां घर्ममाहुमंनीषिण:॥ शान्ति १९३३१ 
४. धस्प हस्तो च पादों च मनइचेच सुसंघतम्‌। 
विद्या तपश्च कीतिश्च स तोर्यफलमइ्नुते। इत्यादि। बन ८२१९-१३ 
५. उदक्‌-शिरा न स्वपेत तथा प्रत्यकृशिरा न च। 
प्राकृशिरास्तु स्वपेद्विद्दानयवा दक्षिणाशिरा:॥ इत्यादि। अनु १०४४८, 
ड९। 
६. प्राइमुखः इमश्ुककर्माणि कारयेत्‌ सुसमाहित.। 
उदड्सुखो वा राजेन्र तथायुविच्दते महत्‌॥ मनु १०४॥१२९॥ 


न््ण 


झ्श्र सहामारतकालीनी|समाज 


सन्ध्या' समय फर्समविरति--सैंध्या होने पर हर तरह के वैषयिकः कार्य से 
विरति ले लेनी चाहिये" 

आचार पालन से दीर्घायू--जो व्यक्ति शञास्त्रविहित आचारो का पालन 
करता है वह सुखी एवं स्वस्थ जीवन के शत वर्ष व्यतीत करता है तथा मृत्यु 
के बाद उत्तमगति को प्राप्त होता है। अत सब आचारो का पालन करने 
का यत्न करना उचित है। धर 


१. सध्याया न स्वपेद्‌ राजन्‌ विद्यां नेव समाचरेत्‌। अनु १०४॥११९, 
१२०, १४१ 
२. शतायुरकक्‍तः पुरषः दतवीर्यशच जायते। इत्यादि। अनु.१०४॥१-९ 


प्रायश्चित्त 


शास्त्र से प्रतिकूल व निषिद्ध आचरण से पाप--शास्त्रविहित कर्मों का 
अनुष्ठान न करने से जिस प्रकार मनृष्य पाप का भागी होता है, उसी प्रकार 
शास्त्रनिषिद्ध आचरण केरने से भी पाप का भागी बनना पडता है। पाप अशुभ 
अदृष्ट होता है। इसका प्रमाण केवल हांस्त्र ही है। पाप-पुण्य के विषय मे भी 
महासारतकार ने मनु के मत का अनुमोदन किया है। कहा है कि अगर कोई पाप 
किसी ने किया हो तो चान्द्रायण आदि प्रायश्चित्त करने से पाप का नाश हो जाता 
है। इस प्रकार के नियम प्राचीन काल से ही समाज में चले आ रहे है। आज भी 
हिन्दू समाज में पाप के प्रायदिचत्ते के लिये ब्रतानृष्ठान आदि किये जाते हैं। 
पाप-कर्म से जिस दुर्भाग्य की उत्पत्ति होती है, शास्त्रविहित ब्रत आदि के द्वारा उसका 
क्षय किया जा सकता है, यही प्रायश्चित्त का फल है। पघर्मशास्त्रो मे प्रायश्चित्त पर 
भी एक अलग प्रकरण होता है। 

प्रायक्चिचत्त के अनुष्ठात से पापसुक्ति--पाप करने पर प्रायश्चित्त करना ही 
पडता है। पाप से मुक्त हुए बिना किसी को भी अच्छी गति नही मिलती। प्राय- 
दिचित्त के लिये ब्रत आदि करके पापमुक्त हुआ जा सकता है। पाप-पुण्य के सम्बन्ध 
में कुछ सोचने से पहले जन्मातर तथा परलोक का अस्तित्व स्वीकार करना ही 
पडेगा। 

जन्मान्तर से विश्वास ही प्रायद्चित्त का प्रवत्तंक--पाप करके प्रायश्चित्त 
न करने से दूसरे जन्म में कष्ट भोगने पडते है, इस विद्वास पर ही प्रायदिचत्त की 
मावश्यकता होती है। जन्मान्तर पर सशय या अविश्वास करनेवाले के लिये 
प्रायदिचत्त का उपदेश व्यर्थ है। वेद, सहिता, पुराण, स्मृति आदि शास्त्र परछोक 
या जन्मान्तर पर विश्वास करते हैं, इसीलिये उनके उपदेशो मे प्रायश्चित्त का भी 
एक विशिष्ट स्थान है।' ५ 


१. अकुर्वन्‌ विहित कर्म प्रतिषिद्धानि चाचरनू। 
प्रायश्चिसीयते ह्योब॑ नरो सिथ्यानुवर्तयन्‌ ॥ शान्ति ३४२ 
पापड्चेत्‌ पुरुषः कृत्वा कल्याणमभिपयते। 
मुच्यते सर्वपापेन्यो महाश्रेणेव चन्द्रमा:॥ इत्यादि। वन २०६५७ 


रेह्ेड सहाभारतकालोन समाज 


पापजनक कर्म--शान्तिपर्व के प्रायश्चित्तीय उपाख्यान मे बहुत से ऐसे 
कार्यों का नाम दिया है, जिन्हे पापजनक बताया है, जैसे--मिथ्याचरण, सूर्योदय- 
शयन (त्रह्मचारी के लिये), वडे भाई के विवाह से पहले दारपरियग्रह, गाहेस्थ्य प्रवेश 
का इच्छुक होते हुए भी बडे भाई का छोटे भाई से पहले विवाह न करना, ब्रह्महत्या,. 
बडी वहन से पहले छोटी का विवाह करना, कनिष्ठा के विवाह के वाद ज्येष्ठा का 
विवाह करना, ब्रत तोडता, अपात्र को दान देना, विहित पात्र को दान न देना, बहुतो- 
का एक साथ याजन करना, मास, विद्या तथा सोम का विक्रय करना, स्त्री वघ 
करना, वृथा पशु का वध करना, गृहदहन, गुरु का प्रतिरोध, प्रतिज्ञाभग, स्वधर्म- 
परित्याग, परघर्म का अनुष्ठान, अयाज्ययाजन, अभक्ष्यभक्षण, शरणागत परित्याग, 
भृत्य का भरण-पोषण न करना, लूवण, गुण आदि रस द्वव्यों का विक्रय, पशु-पक्षी, 
का हनन, सामर्थ्य होते हुए भी अग्न्याध्यात न करना, नित्य कर्म मे'शिथिल होना 
वचनभंग करना, प्रतिश्रुत दान न देना, ब्राह्मण की, सम्पत्ति छीनना, धन के लिये 
पिता आदि गुरुजनों से विवाद करना, गुरुपत्नीगमन, यथाकाल धर्मपत्नी के साथ 
सभोग न करना आदि कामो को पाप का हेतु बताया है। पापनाश के लिये प्राय- 
दिचत्त का विधान है। ड 

समय विशेष में पापजनक कर्म करना भी अनुचित नहीं--उल्लिखित कर्म 
भी समय विशेष पर पाप नही होते। कहा गया है कि यदि कोई वेदान्तवादी ब्राह्मण 
भी युद्ध क्षेत्र मे शस्त्र छेकर लडने आये तो उसे मारना ही उचित है,। उसमे ब्रह्मह॒त्या 
का दोष नहीं लूगता। जो ब्राह्मण अपने जातिगत क्रियाकर्मों से विमुख होकर 
आततायी के रूप में सामने आये, उसकी-हत्या करना प्राप 'नहीं होता। अगर 
चिकित्सक किसी रोग के लिये मद्य को ही एकमात्र औषधि बतायें तो रोगमुक्त 
होने के लिये मदयपान करना दूपणीय नही है, प्रायश्चित्तस्वरूप केवछ उपनयन 
सस्कार दुवारा कर लेना चाहिये। खाद्याभाव मे प्राणनाश की आशुका होने पर 
अभक्ष्य भी भक्ष्य माना जाता है। गुए के आदेश से, गुरु के वश की रक्षा के निमित्त 
गुरुपत्नी गमन करना दोप रहित है। उद्दालक का पुत्र श्वेतकेतु उनके एक शिप्य 
के ही औरस से उत्पन्न हुआ था। सकटकाल मे गुर के परिवार का भरण-पोपण 
करने के निमित्त,चोरी करना भी पाप नही है। किसी की रक्षा करने के उद्देश्य से 
ब्राह्मण के अलावा किसी दूसरे का वित्तदरण करना अनुचित नही है। अपने अथवा 


अनु १६२॥५८। शान्ति १५२३७। * 
प्रायश्चित्तमक्ृत्वा तु प्रेत्य तप्तासि भारत । शान्ति ३२२५। 
१ सूर्येणास्युदितो यह ब्रह्मचारी भवत्युत। इत्यादि॥ शान्ति ३४।३-१५॥ 


- , प्रावध्चिस;: श्रे५्‌ 


दूसरे की प्राणरक्षा के उद्देश्य से झूठ बोलने मे भी पाप नही छूगता, गुरु की रक्षा के 
निमित्त से भी झूठ वोलना दूषणीय नही है। स्त्रियो से तथा.विवाहादि के मामले मे 
झूठ बोलना पाप नही है। स्वप्न मे वीयपात होने से कोई विश्लेष पाप तो नही लगता 
लेकिन तो भी अग्नि मे आहुति डालकर प्रायद्चित्त करना पडता है। ज्येष्ठ भ्राता 
दुराचारी हो या सन्‍्यासी वन गया हो तो कनिष्ठ का विवाह करना शास्त्रविहित 
है। कामातुर महिला के अनुरोध पर परस्त्रीगमन पाप नही है। यज्ञ मे पशुहिसा 
विहित है। अनजाने मे अपात्र को दान देने तथा सत्पात्र को दान न देने मे भी दोष 
नही है। व्यभिचारिणी पत्नी की उपेक्षा करना पाप नही है। 'सोमरस देवताओं 
की परम प्रिय वस्तु है', यह सोचकर यदि कोई सोमरस का विक्रय करे तो पाप का 
भागी नही होता। जो भृत्य अपने स्वामी की सेवा से विमुख हो, उसको त्यागवा 
पाप नही होता। गाय के लिये घास उगाने के निमित्त से यदि वत्त को भी जला दिया 
जाय तो पाप नही लगता। 

चौदह वर्ष से कम आयु वाले को पाप नहीं लूगता--जिसकी उम्र चौदह वर्ष 
से कम हो वह अगर कोई अनूचित कार्य करे भी तो पाप नहीं लूगता।' 

अनुशोचता से पापक्षय--एक वार पापजनक कार्य करने पर यदि पश्चात्ताप 
हो तथा फिर ऐसा नही करूँगा इस तरह का दृढ्सकल्प मन मे उत्पन्न हो तभी 
प्रायश्चित्त साथंक होता है, पश्चात्ताप के बिना प्रायदिचत्त की कोई सार्थकता नही 
रहती। अनुताप स्वय ही सबसे बडा प्रायश्चित्त है। दूसरे प्रायब्चित्त तो बाद 
की बात होती है।* हे 

तपस्यादि प्रायश्चित्त--तपस्या, जप, होम, उपवास, ब्रत आदि सभी पाप- 
नाशक है। साधारणत शास्त्र मे जिन पापो के प्रायश्चित्त की विधि नही दी हुई 
है, उनके लिये जप, होम, उपवास आदि करना ही उत्तम बताया है। पुण्यसलिला 
नदी में स्नान करना, पुण्यपर्वत पर रहना, सुवर्णप्राशन, रत्नादिस्तान,/देवस्थान- 


१. एतान्येव तु कर्माणि क्रियमाणानि साववा:। 
येषु येषु निमित्तेषु न लिप्यन्तेधय तान_ श्षुणु॥ इत्यादि। शान्ति ३४।१६- 
देर ] 
२. आचतुर्देशकाद्‌ वर्षान्न भविष्यति पातकम्‌। 
परतः कुर्बतामेव दोष एवं भविष्यति॥ आदि १०८१७ 
३. विकर्मणा तप्पमानः पापाद्धि परिमुच्यते॥ वन २०६॥५१ 
तपसा करमणा चेव प्रदानेन च भारत। 
पुनाति पाप पुरुषः पुनइ्चेन्न प्रव्तते। शान्ति ३५११ 


झ्ड्६ महाभारतकॉलीन समाज 


पर्यटन तना घृतप्राशन आदि कर्म भी प्रायश्चित्त फे रूप मे विवेचित हुए है।' दान 
के द्वारा नो पापों का क्षय होता है। प्रायश्चित्तस्वरूप गो, भूमि एवं घन, सम्पत्ति 
का दान करना नी उत्तम बताया है।' ब्रह्महत्याकारी या इसी तरह के फिसी बड़े 
पातकी का मुंह देख लेने पर सूर्य के दर्णन करके शुद्धिाभ करनी चाहिये।' 

नरपति फे लिए अध्वमेध पापनाइक--शक्षत्रिय राजा के लिये अश्वमेघ- 
महायज्ञ समस्त पापों का नाश करनेवाला होता है। अनगिनत ज्ञाति, सुहृद तया 
वयुवाधवों के निधन के वाद पापमुक्त होने के उद्देश्य से महाराज युधिप्ठिर ने 
महूवि व्यास के कहने पर अह्वमेघ यज्ञ किया था। पापविताश फे उद्देश्य से 
महपि शीनक ने राजा जनमेजय को अद्वमेथ यज्ञ में दीक्षित किया था।" ब्राह्मण 
वृत्र बाग हनन करने के बाद देवराज इन्द्र ने अइवमेथ यज्ञ किया था।' इन उदाहरणों 
से पता लगता है कि कोई बडा पाप करने पर राजा प्रायश्चित्तस्वरूप अश्यमेघ्र 
यज्ञ करते थे। 

प्रायकिचत्त न करने से नरक यातना--जो पापी प्रायदिचत्त नही करते वे तरह 
तरह की यातनाएँ भोगते है। यमद्वार पर अवस्थित उपष्णा वैत्तरणी नदी, असिपत्र 
वन, परणशुवन, दश्चोत्यातक, छ्षुसमवृत, लौहकुभी आदि बहुत से नरको का विवरण 
मिलता है।* 

नंतिक हीनता से पाप--जिन आचरणो से नरक की यातना भोगनी पड़ती है, 
अनुशासन पर्व भे उनकी एक सूची दी गई है। गुरु की प्राणरक्षा या शरणागत की 
रक्षा के अलावा असत्य वचन का आश्रय लेने से नरक में जाना पडता है। परस्त्री 


तपसा तरते सर्वंभेनसदच प्रमुच्यते। अनु १२२४९ 
अनादेशे जपो होम उपवासस्तयंव च। इत्यादि। शान्ति ३६॥६-९ 
२. गाइच भूमिश्च यित्तस्च दत्वेह भृगुनन्दन। 
पापकृत्‌ पूयते मत्त्य इति भागंव शुश्लुम। अनु ८४४१ 
३. त्वाझच ब्रह्महर्ण दृष्ट्या जन सूर्पमवेक्षते। प्रोण १९७२१ 
डे अध्यमेयों हि राजे पायनः सर्वपाप्लनाम्‌। 
तेनेप्ट्या त्व विपाप्ना ये भविता नायर सशया।॥ अदव ७११६ 
तत' स्‌ राजा य्यपनोतक्त्मप' श्रेयोबुत प्रम्वलितारिति रुपवान्‌। शान्ति 
१५२३९ 
६ तथाइपमेत्र सुमहान्‌ महेन्द्रस्य महात्मन । उद्योग १३॥१७ 
७ उदध्या यतरनों महानदों। इत्यादि) शान्ति ३२१॥३२।॥ 
तमसा सुर्त घोर केशशंवलशादलम्‌। इत्पादि। स्वर्या राहैए-२५ 


न्त्क 


ना 


प्रायश्चित्त शेरे७ 


दर्शन तथा परस्त्रीहरण मे सहायता पहुँचाना भी नरक का हेतु है। परस्वहारी 
परस्वविनाशक एवं परनिन्‍्दक को भी निद्चित रूप से नरकयन्त्रणा भोगनी पडती 
है। तालाब, पोखर, सभागृह, घर आदि नष्ट करना अत्यन्त पापजनक है। अनाथ 
महिला की प्रतारणा करना भी पाप का कारण है। इस प्रकार के और भी बहुत से 
आचरणो का उल्लेख मिलता है, जिन्हें पापजनक बताया-है।», ६, "४ दाफ 7. 

परपीड़न ही पाय का हेतु--साधारण बुद्धि से भी मंनुष्य अपने करत्तेंव्य एवं 
अकत्तेंव्य को अच्छी तरह समझ सकता है। जिस काम से दूसरे की किसी प्रकार 
की क्षति की आशका हो, वह काम ही पाप“ऋ हेतु,है। “बहुत से विषयों में अपनी 
विवेक बुद्धि ही सबसे बडी विचारक होती है। जो विषय बुद्धिगोचर न हो, उनके 
बारे से कुछ तय करने के लिये शास्त्रानुशासन तथा महापुरुषो का अनुसरण करना 
ही सुबुद्धि कार्य है। ह 

बहुत प्रकार फे पाप व उनके प्रायश्चित्तः.फा विवरण--निम्त्ुलिखित अध्यानो 
में अनेक तरह के पाप- तथा उनके प्रायक्षच्तत्त का विधान दिंश्ा हुआ है। विस्तृतरूप 
से सबका अलग-अलग विवरण देना यहाँ सम्भवै-नहीदहै। “- - 

वशिष्ठ की आत्महत्या का सकलप आदि १७६४४ | _चैत्रस्थपर्वे, आदि १८०। 
९-१ १ दुर्योधन का प्रायोपवेशन, वन २५१२ । चिदुस्वाक्य, उद्योग ३७१२, १३ . 
प्रायश्चित्तीय, शाति ३२वें से ३५ वें अध्याय तक.७व्यासचाज्ैय, शान्ति ३६ वाँ 
अध्याय। इन्द्रोतपारिक्षितीय, शाति १५२ वाँ अध्याय । प्रायश्चित्तीय, शाति १६५ _ 
वाँ अध्याय। ब्रह्महत्या विभाग, शान्ति २८१ वाँ अध्याय ।ब्रह्मध्न कथन, अनु; २४ 
वाँ अध्याय। अहिसाफल कथन, अनु ११६ वाँ अध्याय । लोमशरहस्य, अनु १२९ 
वाँ अध्याय। प्रायश्चित्तकयन, अन १३६ वाँ अध्याय। 


रू 


१५ निरयं येन गच्छन्ति स्वर्ग चेव हि तच्छू (णु। इत्यादि । अनु २३५९-८२१ 
श्र 


शवदाह व अशौच 


मृत्यु के वाद शव की साजसज्जा एवं अन्त्येष्टि क्रिया के सबंध मे जिन आचार- 
व्यवहारों का उल्लेख किया गया है, इस प्रवन्ध मे हम उन्ही की रूपरेखा प्रस्तुत 
करेंगे। 

शव का आच्छादन---शव को वस्त्र द्वारा अच्छी तरह से आच्छादित करने का 
नियम था।' 

शव की साजसज्जा--मभीष्मदेव का प्राणान्त होने पर विदुर एवं युधिष्ठिर ने 
रेशमी वस्त्र तथा मालाओ से उनके शव को अच्छी तरह ढका था। युयुत्सु वे 
शव पर छत्र लगाया, भीम तथा अर्जुन ने चेंवर ढुलाये। नकुल, सहदेव ने पितामह 
के सिर पर पगडी बाँधी। यूधिष्ठिर तथा धृतराष्ट्र उनके पाँवो मे बैठे और कुरुकुल- 
वचुएँ तालवृन्त द्वारा धीरे-धीरे व्यजन करने लगी।* 

चन्दनकाष्ठ आदि द्वारा शवदाह व सामगान--नानाविध के गधद्रव्यो तथा 
चन्दनकाष्ठ आदि से चिता तैयार करके, शव पर कालीयक, कालागुरु गन्धद्रव्य 
रक्खे गये। उसके बाद धृतराष्ट्र आदि ने चिता की प्रदक्षिणा करके यथाविधि 
दाहसस्कार किया। शव के अग्निदाह के समय सामग पडित हमझान मे बैठकर 
वेदगान करने लगे।* 

दाहुक्रिया--महाभारत मे पाडु के शवदाह का चित्रण इस प्रकार किया गया 
है--पाडु की मृत्यु शतश्वुग पर्वत पर हुईं) उनकी दाहक्रिया के समय माद्री पति 
की चिता की ओर अग्रसर हुई और उसी मे सती हो गई। मृत्यु के सत्रहवें दिन उन 
दोनो की अस्थियाँ लेकर महषिगण हस्तिनापुर पहुँचे और घृतराष्ट्र को सब कुछ 
बताया। धृतराष्ट्र ने विदुर को आदेश दिया कि दोनो की अन्त्येष्टि क्रिया राजो- 
चित रूप से सम्पन्न की जाय। विदुर ने भीष्म से परामर्श करके एक प्रसिद्ध एव 
पविश्र स्थान पर चिता तैयार की। कुरुपुरोहित आज्यगधि अग्नि लेकर इमशात 


१. आदि १२७३ 
२ अनु १६८॥१२-१५ 
३५ ततो5स्य विधिवच्चक्र पितृमेध महात्मन*। इत्यादि। अनु १६८ १५-१७ 


- ” शवदाह व अशोच ३३९ 


भूमि मे पहुंचे। विविध प्रकार के पुष्पो एव गन्धो से शिविका सजाई गई। माल्य 
तथा वस्त्र से आच्छादित उस शिविका मे भस्मावशिष्ट अस्थियो की स्थापना की 
गई; तब अमात्य, ज्ञाति व सुहृदजणन शिविका उठाकंर इमशान की ओर चले। 
इ्वेतछत्र, चमर व व्यजन आदि लेकर और भी बहुत से लोग साथ मे गये। तरह 
तरह के वाद्यो के निनाद से चारो दिशाएँ मुखरित हो उठी। प्राथियो ने जो भी 
चाहा, उन्हे वही मिला। सैकडो लोगो ने शवयात्रा मे साग लिया। गगा के किनारे, 
रमणीय वन के पास वह शिविका जमीन पर रक्‍्खी गई, उन अस्थियों को उसमे से 
बाहर निकालकर काछीयक, चन्दन आदि सुगघित द्॒व्यों का लेप करके जलपूर्ण 
सुवर्णघट से उन्हें स्नान कराया गया। स्तान के वाद पुन उन्हे शुक्ल चन्दन तथा 
कालागुरु मिश्रित तुगरस का प्रलेप करके देशज शुक्ल वस्त्र से आच्छांदित किया 
गया। इसके बाद शव को घृतसिक्त करके तुग, पद्मक आदि गन्धद्रव्य एव चन्दन 
काणष्ठ द्वारा दाह किया गया।' 

अग्निहोत्री की दाहक्रिया--वसुदेव की मृत्यु के बाद उत्तम यान मे (यान का 
अर्थ शायद खाट हो सकता है) उनका शव स्थापित करके घर से बाहर छाया गया। 
शव मनृष्य ही उठाकर लाये थे। द्वारकावासी श्मशान तक शवयात्रा के साथ 
गये थे। याजकगण राजा का आइवमेधिक छत्र तथा प्रज्ज्वलित अग्नि लिये हुए 
आगे आगे चल रहे थे। उनकी विधघवाएँ पीछे पीछे आ रही थी। जीवित अवस्था 
में जो स्थान उन्हे सर्वेप्रिय था, वही उनकी चिता तैयार की गईं। देवकी आदि चार 
महिषियाँ उनकी चिता के साथ ही सती हुई। चन्दन आदि नाना प्रकार के युगधित 
काष्ठो द्वारा उनकी चिता वनी थी। दाहकाल मे याजको की उच्च सामध्वनि तथा 
पुरवासियों के करुण ऋन्‍्दत से इमशानभूमि मुखरित हो उठी।* 

युद्धक्षेत्र मे मृत व्यक्ति का शवदाह--महायुद्ध के बाद भी युधिष्ठिर के आदेश 
से सुधर्मा, धौम्य, विदुर, सजय आदि व्यक्तियो के उद्योग से युद्धभूमि मे निहत 
सभी लोगो की यथाविथि दाहक्निया की गई थी। इमशान मे वेदज्ञो के सामगान, 
नारियो के ऋन्‍दन एवं आत्मीय स्वजनो के शोकोच्छुवास ने मिलकर रात की निस्त- 
ब्घता को भी दूर कर दिया था। सभी चिताएँ घी, गवद्रव्य एव चन्दनकाष्ठ से 
तैयार की हुई थी।* 


१. आदि १२७ वाँ अध्याय। 
२. ततः शौरि नृयुक्तेन वहुमूल्पेन भारत। 

यानेन महता पार्थो वहिनिष्फासयत्तदा॥ इत्यादि। मौपल ७१९-२६। 
३. एव्मुक्तों महाप्राज्ञ. कुन्तीपुत्रो युधिष्ठिर:। 


£-8.६.॥ सहामारतकालीन समाज 


आवब्ह फे बाद स्तान--शवदाह के वाद/खर्थी केस्ाप्न जाने वाले लोग वृद्ध 
व्यक्तिःकी अग्रवर्ती बताकर - सस्‍्तान करके पछ्िित्र होते थे.। पास मे अगर नदी होती 
थी तो नदी मेंन्ही स्नान करते थे। + लक्ाड्ञान * ही, 
*चस्ताने फेन्अस्त मे उदक करिपा---स्तान करते.ही मृत व्य्सक्त की आत्मा की तृप्ति 
के उहैदय सेंनंदक क्रिया (प्रेततपंण) करते थे,। फ़ 7 5, 

“ ज्वति को काव जदाह्म--जो योगवल से शबीर्व्यपगं करें उनका शव जलाना 
नही चाहिके। उझमरति-विदुर के योगवल से शरीय:त्यीग करने पर युधिष्ठिर उनके 
दबाव का दाहसस्वत् करनेस्के लिये उद्यत हुए। तबन्भाफाशवाणी हुई---महाराज, 
विदुर के शव की+ दाहक्रिया मत करिये, यह शव यहीः;रहेगा। महामति बिदुर 

सान्तानिकी नामक लोक "मे जायेंगे, उन्होंने यतियो>की, तरह प्राण-त्याग 
किया है।  मंप्ट न्‍्की 

अज्यौच विधि--माता-पिता आदि किसी घनिष्ठ सवधी का वियोग होने पर 
अशौोच पोलने के कौतसक्रौ्नसे नियम थे, इस पर विस्तृर्त रूप से कुछ नही,लिखा 
गया है। पितारकी मृत्यु के बादःप्रोंडव जमीन पर सोते थे। बहुत से नगरवासी 
ब्राह्मण आदि भी साडवो की -तरह जमीन पर ही सोते थे।* पाडु की अस्थियो का 
दांह करने वॉले दिन से लेकर बारह दिन. तक अर्थात्‌ मृत्यु के दिन से अट्ठाइस दिन 
तक पाडवो ने अशौच म्नालन. किया था। अक्षौच काल के दिन उन्होंने नगर के 
बाहर बिताये थे। बारह दिन केजाद्र श्राद्ध आदि सम्पन्न होने पर वधुबाधव उन्हे 
हस्तिनापुर लाये थे।। ८25. +“+ 7 


ल्‍्क़ 5 रु 


आदिदेश सुधर्माण: घोम्य सूतव्च संजयम्‌ ॥ इत्पादि। स्त्री २६२४- 
४ड३। अर ६ हर 
“5 2. घुृतराष्ट्रं पुरस्क्तत्य गेंगामसिमुखोष्गमत्‌। इत्यादि। स्त्री २ह।४४। 
7 «' अनु १६८ ह९एका - 
-“२:>सतो भीष्मोध्य विदुरोप्सजा घ सह पाण्डवेः। 
४ >जत्कमश्उद्क अक्तिरे सस्य सरर्वाइच फुरयोषितः ॥ इत्यादि! आवि १२७२८॥ 
अनु १६८॥२०। 
३, घर्मराजदच तत्रेव सञ्चकारयिषुस्तदा। 
दग्घकासो5भवद्विद्वानय वागस्यभाषत ॥ इत्यादि। आर २६३१-३३॥ 
४. ययेव पाण्डवा भूमो सुषुपुः सह बान्यवेः। 
४#छ&-  तथेक-नागरा राजन्‌ शिश्यरे ब्राह्मगादयम्‌॥॥ आदि १२७।३१। 
५. सद्गतानन्दमस्वस्थमाकुमारमदृष्टवत्‌ । 


शवदाह व अशौच ३२४१ 


युद्ध में मृत्यु होने पर ज्ञातियों का सद्यःशौच--युद्ध मे मृत व्यक्तियों के सर्पिड 
व्यक्ति सद्यअझ्ौच से मुक्त होते है। क्षत्रिय बारह दिव का अशौच पालन करते 
हैं। महायुद्ध के अठारह दिनों तक मृतको के ज्ञातियो ने सद्य शौच का पालन किया 
था। युद्ध के अन्तिम दिन निहत वीरो की मृत्यु पर उस दिन से लेकर वारह दिन तक 
अश्ौच पालन किया था। महायुद्ध मे मृत राजपरिवार के व्यक्तियों के शवदाह के 
बाद धृतराष्ट्र, विदुर, पाडवों एवं कुरुवश की सब्िलाओ ने बारह दिन तक पुरी के 
बाहर रहकार अशौच पालन किया था।' 


६७८५ 
बसुव पाण्डवे: साद्ध नगर हादह क्षप८॥ इत्यादि। आदि १९७३२ 
आदि १२८३ कण 
१. कृतोदकास्ते सुहृदां सर्वेां पाण्डुनन्दला:ः। . >४+०६ 
विदुरों धृतराष्ट्र्च सवर्चि भरतस्त्रियः ॥ इत्य्रदि-।-ड्रान्ति १४१-३॥ 
ल्‍:. नीलकण्ठ देखिए 


नल 


आद्ध व तप॑ण 


पितृऋण परिशोध--कहा गया है कि पुत्रोत्पादन ही पितृऋण-शोघ का एक- 
मात्र उपाय नही है। पितरो के उद्देश्य से किये श्राद्ध एव तर्पण के द्वारा भी पितृऋण 
का परिशोध किया जा सकता है।' (देखिये पृ० १०८) श्राद्ध एवं तपंण 
के द्वारा आस्तिक व्यक्ति पितरों के साथ अपने सवधो को स्मरण रखता है, 
इससे उसे आत्मतुष्टि होती है। (देखिये पृ० १०६) 

श्राद्ध व तर्पण--पिंडदाव आदि शास्त्रीय क्रियायुक्त अनुष्ठान का नाम 
“श्राद्ध/ है। श्रद्धा सहित पितरो के उद्देश्य से जलाजलि अर्पण का नाम तर्पण' है। 
श्राद्ध तथा तर्पण इन दोनो को ही शास्त्रों मे पितृकृत्य' कहा है।' 

सूची कटाह-त्याय' के अनुसार पहले तर्पण पर प्रकाश डाला जा रहा है। 

तर्पणविधि--सर्वप्रथम अपने वश के मृत व्यक्तियो को जलाजलि देनी 
पडती है, उसके बाद लोकान्तरित दूसरे आत्मीय स्वजनों का तर्पण करने का 
विधान है।' 

ऋषि तर्पण--पितामह भीष्म, पुलस्त्य, वशिष्ठ, पुलह, अगरिरा, ऋतु, कश्यप 
आदि तपस्वी मह॒षि कहे जाते हैं। ये महायोगेश्वर हैं एव पितरो की तरह तर्पणीय 
हैं। 

नित्यविधि--प्रतिदिन पितरों को स्मरण करना एवं उनके उद्देश्य से तर्पण 
व श्राद्ध देना प्रत्येक सन्‍्तान का कत्तंव्य है।" 


१ स्वाध्यायेन्र महर्षिम्यों देवेस्यो यज्ञकर्मणा। 
पितृभ्य' क्राद्धवानित नुणामस्यर्चनेन च॥ ज्ञान्ति २९२१० 
२. अद्भिदच तर्पयन्‌ । शान्ति ९११०। 
३. पूर्व स्ववंशजानान्तु झृत्वाद्िभिस्तपंण पुनः। 
सुहृत्सम्बन्धिवर्गाणां ततो दह्याज्जलाअजलिम्‌ ॥ अनु ९२१७ 
४. पितामह प्रुलस्त्यक्च वसिष्ठः पुलहस्तथा। 
अगिराइच ऋतुदचेव कश्यपशच महानृषिः॥ अनु ९२२०-२२ 
५ नदीमासाद् कुर्वोत पितृणा पिडतर्पणम्‌। इत्यादि। अतु ९२॥१६। 


श्राद्ध व तर्पण इ४३ 


बलीवर्द-पुच्छोदक से तर्पण--पितर बैल की पूँछ सहित नदी के जल से किये 
गये तर्पण की आकाक्षा करते हैं।' 

अमावस्या की प्रशस्तता--प्रत्येक अमावस्या को विशेष रूप से तर्पण करने का 
विधान मिलता है।' पितर अमावस्या को एवं देवपूणिमा को जल आदि की आशा 
करते है; अतएवं इन दिनो यथासम्भव उन्हे परितृष्त करना ही उचित है।* 

तीर्थ तपंण--तीर्थों के जल से पितृतर्पण करना शास्त्रानुमोदित है। जिस तीर्थ 
मे भी जाय, वहाँ के पुण्यजल से स्तान करके तर्पण करना चाहिये। वनपर्व मे तीर्थ- 
यात्रा के प्रसग मे हर तीर्थ में त्पण करने का उल्लेख मिलता है। अजुत ने गगाद्यार 
(हरिद्वार) पहुँचने पर सर्वप्रथम भागीरथी मे स्तान करके तर्पण किया था। 
कुरुक्षेत्र में निहित वीरो का बाद मे यथारीति तपंण किया गया था। वीरो की 
पत्नियो ने इकटठे होकर पति, पुत्र, भाई तथा दूसरे कुद्म्बियो के उद्देश्य से गगाजल 
लेकर तर्पण किया था। 

प्रेततपंण--मृत्यु होने के साल भर के अन्दर ही जो तर्पण किया जाता है, उसे 
जअततर्पण कहते है। उपयुक्त सब तपेंण प्रेततर्पण के ही अन्तर्गत आते हैं।' 

श्राद्ध का फल--श्राद्ध का मुख्य ध्येय यद्यपि पितृतृप्ति है, किन्तु शास्त्रो मे 
कहा है कि उससे अनुष्ठाता को और भी लाभ होते हैं। पितरो की तृप्ति के फल- 
स्वरूप श्राद्धकर्ता उत्कृष्ट सन्तान, उत्तम स्वास्थ्य तथा अटूट सम्पत्ति का अधिकारी 
चनता है। सब प्रकार की आपद-विपदाओ से दूर रहकर परम शातिमय जीवन 
व्यतीत करता है। पितृपूजन से सर्वभूतात्मा भगवान विष्णु संतुष्ट होते हैं। 
पितरो के उद्देश्य से दिये जाने वाले सश्नद्ध दान की अनुशासनपर्व मे वार बार तरह 
त्तरह से प्रशसा की गई है।' 


१. कल्मायगोयुगेनाथ युक्‍तेन तरतो जलूमू। 
पितरो5भिलषन्ते दे नाव॑ चाप्यधिरोहिता: ॥ अनु ९२११८ 

« मासादेध कृष्णपक्षस्य कुर्या श्चिविंषणानि वे। अनु ९२१९ 

- अमावास्यां हि पितरः पौर्णसास्यां हिं देवता:। आदि ७११ 

« तपेयित्वा पितामहानु। आदि २१४।१२। 

» ते समासाद्य गंगास्तु शिवां पुण्यजलोचिताम्‌। 

है भर >द 

सुहृदाब्चापि धर्मज्ञा: प्रचक्ु:ः सलिलक्तिया: ॥| स्त्री २७१-३ 

&. ये च श्राद्धानि कुर्वेन्ति तिथ्यां तिथ्यां प्रजाथिन:। 
सुविशुद्धेत मनसा दुर्गाण्यतितरान्ति ते। इत्यादि॥ झान्ति ११०२० 
शान्ति रेडफ२६, २७ 


मत 2 


पइडड सहाभारतकालीत समाज 


श्रद्धा कांप्राधान्य--बिना श्रद्धा का दान पितरो को तृप्त तो करत्त ही नही, 
बल्कि दाता का भी उससे अकल्याण होता है। अश्रद्धा तथा असूथा से दिया गया 
दान पितरो को न मिलकेर अंसुरेन्द्र को मिलता है, अतएव्ध्यह ख्याल रखना चाहिये 
कि श्राद्ध करते वक्‍ते श्रेद्धा व शुच्तिता का अमाव-न हों।।_ - 
दान श्राद्ध का अग--मृत व्यक्ति के उद्देश्य से श्रद्धासहित जिसे दान दिया जाता 
है उसकी तृप्ति पितरो को भी तूंप्त करती है। दान श्रोंद्धे का अग हैं। भायुक्त 
पात्र को दान देंने से पिंतरो को सनन्‍्तोषे मिलता है। हाथी, घींडा, गाय, भूमि, 
अन्न आदि का मूर्ते की सदूगति कामना से सत्पात्रे को दान देनो चाहिये।' 
निमि के काल से बहुत पूर्व से ही श्रक्षप्रेथा' प्रचलित है--धहुतो की घारणा 
है कि दत्तात्रेय ऋषि के-पुत्र निमि ने धाद्धविधि ऑरस की थी [-क्ैेंकेन महाभारत 
की आख्यायिका इस सिद्धात के प्रतिकूछ है। निमि के पुत्र श्रँमीन्‌ प्रोढ अवस्था मे 
मृत्यु को प्राप्त हुए। निमि ने अमावस्या के दिन सात ब्राह्मेणो-को निमन्त्रित केरके 
फलमूल सहित अलोना हझ्मैमिक अन्न दिया। उसेंके बाद श्रीमान्‌ के नामेश्व गोत्र 
का उच्चारण करके दर्क्षिणांग्र पवित्र कुश' पर उसके छद्देदय से पिडेदान कियो। 
दान के बाद वह-सचरने लंगे---/पित्‌ आदि का श्राद्ध करने के लिये तो शास्त्रो मे 
विंघान है,*किंतु पुत्र का श्राद्ध करेंने के लिये तो किसी भी शास्त्र मे आदेश नही 
दिया' गया है। पुत्र का श्राद्ध तो पहले केभी किसी मेम्लेहीः किया। अंशास्त्रीय 
अनुष्ठानें करने के लिये अब अीह्यंण जरूर मुझे शार्प देंगें।” इस तरह सोचते 
सोचते उन्होंने अपने पूर्वपुरुष अंत्रि को स्मरण किया; अति प्रकट होकर बोलें, 
वेत्स तुम आइवस्त होओ, तुम्हारा आचरण अशेास्त्रीय नही है। स्वेय-स्वेयेभू 
ने इस प्रकार के श्राद्ध की व्यवस्था की है। स्वयम्भू के अछावा कोई दूसरा श्राद्ध 
का प्रवत्तक नही हो सकता।” उनके सात्वनादायक्‌ वचन सुंनेकर महपि निमि 
प्रकतिस्थ हुए। कस ० 
कुश पर पिड-स्थापन कौ व्यवस्थो---महाराज शान्तंनु की मुत्यु के बाद भीष्म 
ने हरिद्वार मे उनका श्राद्ध किया था उंस प्रसग मे कह गंयां है कि पितरो के 


क्र 


>अचछ- 


नित्यभाद्वेन सनन्‍्तति ।-इत्योदि। अनु ५७१२।... अनु. इश१५ 


अनू ९२२० 
१. असूयता च॒ यद्रत्तं यच्च,श्रद्धाविवजितम्‌ । , ; ५ डे 5 

सर्व तदसुरेखाय बह्मा,आागमकल्पयत्‌ ॥ ,जनु ९०२०. #5# 
२. आश्र १४ वाँ अध्याय । दे का 


३. अनु ९१ वाँ अध्याय । ््र्ल 


श्राद्ध व तर्पण श्ड५ 


; उद्देश्य से.अदत्त पिंड कुश पर स्थापित किया जाता है। भीष्म जैसे ही पिडदान 
के लिये उद्यत हुए, उन्होने देखा कि उनके पिता हाथ फैला कर मानो पिंड माँग रहे 
हैं। भीष्म त्े शास्त्रानुसार कुश पर ही पिंडदान किया था, पिता के हाथ में नही 
दिया । उनके इस व्यवहार से पितर बहुत सन्‍्तुष्ट हुए। 

पाएंडु का श्राद्ध--महाराज पाडु के लोकान्तरित होने पर पाडव, कुती, धृतराष्ट्र, 
भीष्म तथा दूसरे सम्बन्धियों ने शास्त्रविधि से श्राद्ध आदि औध्वेदेहिंक झृत्य किये 
थे। इस -अवसर पर हजारो ब्राह्मणो को भोजन कराकर रत्न एव ग्राम आदि दान 
में दिये थे। 
 विचित्रवीय 'का श्राद्ध-विचित्रवीय की मृत्यु के बाद भीज्म ने यथाविधि 
उनका श्राद्ध कराया था। शास्त्रज्ष ऋत्विको की सहायता से उवकी महीषियों ने 
श्राद्ध किया था।* 
दान से आद्ध सिद्धि--मृत व्यक्ति की सदृगति कामना से जो भी दोन किया 
जाता है, बह श्राद्ध के अन्तगंत आ जाता है। महायुद्ध खत्म होने पर युधिष्ठिर जब 
हस्तिनापुर के सिंहासन पर बैठे तो युद्ध मे निहत'ज्ञातियों व स्वजनों के उद्देश्य से 
अलग-अलग दान दिया था। धृतराष्ट्र ने भी उस समय पुत्रो की तृप्ति के नि्मित्त 
विविध उपकरणों सहित, अन्ने, गाय तथा धनरत्न आदि दान मे दिंये थे । युधिष्ठिर 
ने हजारो ब्राह्मणो को धनरत्न तथा वस्त्र-आंदिं से सन्तुष्ट किया था। जिन वीरो 
का कोई सबधी नही था, उनकी भी प्रत्येक की सद्कामना से युधिष्ठिर ने अलग 
अलग देकदिया था। सभागुह, कुए, पोखर, तालाब आदि बनवाकर सुहृद व्यक्तियो 
की औष्वेंदेहिक क्रिया की थी। सबका श्राद्ध करके युधिष्ठिर ने स्वय को केतक्ृत्य 
समझा थार्थो. ी | 


पा हु भा 
१. पिता समर सहातेजाः शाल्तनुनिधर गतः। 
तस्य दित्सुरहं श्राद्ध गंगाद्ारमुपागभम्‌ ॥ इत्यादि अनु - ८४११-२३ 
२. पितुरनिधनमावेदयन्तस्तस्योध्वंदेहिक न्‍्यायतरच कृतवन्तः। आदि ९५६८ 
ततः कुन्ती च राजा च भीष्मश्च सह बंधुसिः। 
दुढु: श्राद्ध तदा पाण्डो: स्वघामृतसयं तदा॥ इत्यादि आदि। १२८११,२ 
३. भीष्मः शान्तनवो राजा प्रेतकार्याण्यकायत्‌ । इत्यादि) आदि ' १०१११ 
आदि १०२७७२, ७३ आदि १०३१ 
४. शांति ४२ वाँ अध्याय। 
भहादानानि विप्रेम्यो ददतासौध्वेदेहिकम्‌। इत्यादि। अश्व १४१५, १६ 


३४६ महाभारतकालीन समाज 


महायुद्ध में निहृत बीरो फा भाद्ध-महायुद्ध के वाद विदुर ने निहत योद्धाओो 
का प्रेतकर्म करने के लिये घृतराप्ट्र से कहा था।' 

महाप्रस्थान के पूर्व युधिष्ठिरकृत श्राद्ध-महाप्रस्थान से कुछ ही पहले 
यूधिष्ठिर ने अपने मामा वासुदेव, बलराम एव दूसरे यदुवशी वीरो का श्राद्ध किया 
था। वासुदेव की तृप्ति के लिये उन्होने मह॒पि क्ृष्णद्वेपायत, नारद, मार्क॑ण्डेय, 
भरद्वाज तथा याज्ञवल्क्य को बहुत सी वस्तुएँ दान मे दी थी। वासुदेव के नाम से 
मह्षियों को स्वादिष्ट भोजन खिलाकर तृप्त किया था। रत्न, वस्त्र, ग्राम, अइव, 
रथ, स्त्री आदि सैकडो द्रव्य मृत व्यक्तियों की तृप्ति के निमित्त ब्राह्मणों को दिये 
थे। उनके द्वारा किये गये उस श्राद्ध मे भोजन व नाता द्रव्य दान में पाकर ब्राह्मण 
परम सन्तुष्ट हुए थे।* 

वृष्णिवंश में श्राउ्धक्षत्य--वज्ञ आदि वृष्णि तथा अधक वश के जीवित पुरुष 
एवं महिलाओ ने अपने वश के मृत व्यक्तियों के यथारीति श्राद्ध आदि कम किये 
थे।* 

सातामह तथा मातुल द्वारा अभिमन्यु का श्राद्ध--नाना वासुदेव तथा मामा 
श्रीकृष्ण ने अभिमन्य्‌ का श्राद्ध बहुत अच्छी तरह किया था। कई सहल्त ब्राह्मणों 
को उत्तम भोजन खिलाकर नाता प्रकार के द्रव्य दान में दिये थे।* 

मृत फे भ्रम से जोवित का भाद---जतुगृह से माता सहित पाडवो के पलायन 
के बाद धृतराष्ट्र ने उन्हे मृत समझ कर श्राद्ध आदि किया था।' 

आत्मश्राद्ू--प्रौढावस्था मे प्रव्नज्या लेते समय पहले पिता आदि का श्राद्ध, 
तर्पण करके अपना श्राद्ध करने की रीति भी प्रचलित थी। जीवित व्यक्ति स्वयं 
ही अपना पिंडदान करके श्राद्ध करता था। मृत्यु के वाद उन्हें उस श्राद्ध का शुभ 


१. पुत्नाणामय पोत्नाणा पितृणाञूच सहीपते। 

आनुपृव्येण सर्वेषां प्रेतकार्याणि कारय॥ स्त्री ९७ 
२- इत्युकत्वा घर्मराज. स वासुदेवस्यथ घीमतः। 

मातुलस्य च वृद्धस्य रामादीना तथेव च॥ इत्यादि। महा प्र ११०-९४ 
३ ततो ब्रजप्रधानास्ते वृष्ण्यन्धककुमारका.। 

सर्वे चेवोदक चक्रु' स्त्रिययर्चच महात्मनः॥  इत्यादि। मौषल ७ा२७-३२ 
ड. एतच्छ त्वा तु पुत्रस्य वचः शूरात्मजस्तदा। 

विहाय शोक धर्मात्मा ददौ भाद्धमनुत्तमम्‌॥ इत्यादि। अइव ६२।६-६ 
५. एवमुक्‍त्वा ततइचक्रे ज्ञातिभिः परिवारितः। 

उदक पाडुपुत्नाणा धृतराष्ट्रीडम्बिकासुत ॥ आदि १५०१५ 


-, श्राद्ध व तपंण ३४७ 


प्फूल मिलता है, यही शास्त्रो का अभिप्राय है। धृतराष्ट्र ने वानप्रस्थ ग्रहण करते 
न्समय अपना व गाधारी का श्राद्ध स्वयं ही किया था।' 

घुतराष्ट्र आदि का श्ाद्ध--महषि नारद के मुंह से धृतराष्ट्र, गाधारी एव 
'कुन्ती की मृत्यु का सवाद सुनकर पाडवो ने यथाविधि अशौच पालन करके हरिद्वार 
ने उनकी औष्वेदेहिक क्रियाएँ की थी। युधिष्ठिर ने उनकी सद्गति कामना से 
बहुत सा स्वर्ण, रजत, गौएँ, यान, शय्या आदि ब्राह्मणो को दान में दिया था।' 

उपर्यूक्‍त उदाहरणो से पता चलता है कि उस काल मे श्राद्ध को सभी आवश्यक 
समझते थे। प्रत्येक गृहस्थ शास्त्रीय विधि के अनुसार प्रेतकर्म करता था। उदा- 
नहरण चूंकि राजपरिवारो के है, इसलिये दान की बहुलता का वर्णन है। यह नही 
“कहा जा सकता कि साधारण समाज मे भी श्राद्ध आदि का यही रूप था। प्रत्येक 
च्यक्ति अपनी सामथ्यं के अनुसार व्यय करता था। ब्राह्मणादि-परीक्षा' नामक 
प्रकरण से तो यही प्रतीत होता है। 

श्राद्ध का प्रधान फल--झूँ तो श्राद्ध के सैकडो फलो का बखान किया गया है, 
किन्तु प्रधान फल पितरों की परितृप्ति एव आनुषगिक आत्मतृपष्ति ही है, दूसरे 
'फलों का वर्णन तो प्रासग्रिक मात्र है।' 

नित्य श्राद्ध-प्रतिदिन तपंण व श्राद्ध करने का विधान महाभारत मे मिलता 
है। अन्न, जल, दूध, फल, मूल आदि से रोज पितरो को तृप्त करने के लिये कहा 
गया है। 

प्रशस्त काल--शुक्लपक्ष की अपेक्षा श्राद्ध आदि के लिये कृष्णपक्ष उत्तम 
बताया है, क्ृष्णपक्ष मे भी पूर्वाह्न की अपेक्षा अपराह्तकाल श्रेष्ठ माना है। सबसे 
“उत्तम तिथि अमावस्या है।" 


१. एवं स॒ पुत्रपोत्राणां पितृणामात्मनस्तथा। 
गान्धार्यावतच महाराज प्रददावौद्ध्वंदेहिकन्‌॥ आश्र १४१५ 

२. दादशे5हनि तेस्यः स कृतशोचों नराधिपः। 
ददो श्राद्धानि विधिवदृक्षिणावन्ति पांडवः॥ इत्यादि। आश्र ३९॥ 
१६-२० 

३. पितरः केन तुष्यन्ति मर्त्ष्यानामल्पचेतसाम्‌॥। इत्यादि। अनु १२५ 
छ०-छरे 

४. कुर्यादहरहः.. शआद्यमन्नाद्येनोकेत_ च। 
पयोसूलफर्लेर्वापि पितृणां. प्रीतिमाहरन्‌॥ अनु ९७छा८ 

५. भासाद्धें कृष्णपक्षस्थ कुर्यान्निवंषणानि बै॥ अनु ९२१९ 


इडंट महाभारतकाझीन समाज 


सेमित्तिक भाद्ध--शास्त्रो में श्राद्ध किसी सद्ब्नाह्मण की उपस्थिति भे करने 
को कहा गया है। किसी विशिष्ट ब्राह्मण का समागम, दही, दूध आदि द्रव्यो क्री 
तथा आरण्य-मास की प्राप्ति, अमावस्या तिथि आदि को नैमित्तिक श्राद्ध के+निमित्त 
बताये हैं! 7 
गुणवात्त अतिथि के समागम पर भ्राद्धझ-उतकोपाख्यान मे वर्णित है कि 
गुरुपत्नी के आदेश से उतक जब राजा पौष्य के दरबार मे पहुंचे तो पौष्य ने कहा--- 
“भगवन, सचराचर मे उपयुक्त पात्र मिलना दुलेभ होता है। आप गृणवीन-अतिथि 
हैं, अतएव कुछ देर ठहरिये, मैं श्राद्ध करना चाहता हूँ।”' छेकिन खाद मे श्राद्ध 
अज्न की अशुचिता को लेकर दोनो मे झगडा हो गया। महाभारत मे सुयोग्य; अतिद्नि 
के समागम पर श्राद्धाकरने का यही एक उदाहरण मिलता है।” जज 
- काम्ये श्रादध--विभिन्न फलो की कामना से जो श्राद्ध किया,जाय, उसे कीम्म 
श्राद्ध! कहते हैं। अलग-अलग तिथि नक्षत्रो के योग मे श्राद्ध करने से अनुष्ठाता को 
भिन्न-भिन्न फलो की प्राप्ति होती है। अलग चिर एप 
फार्तिक में शुंड सिश्चित अन्न का दान--रेणुक-दिग्गजसवाद मे कहा गया हे 
कि कात्तिक मास के कृष्णपक्ष की अष्टमी को यदि ,अदलेषा ज्क्षत्र का योग 
हो तो पिठरो के उद्देश्य से गुडमिश्रित अन्न का दान करने से-अशेष 7पुण्ये छाम 
होताहै! "7" कप 
फार्तिको पूर्णिमा की श्रेष्ठता--क्रात्तिक की पूर्णिमा श्राद्ध के लिये उत्तम तिप्ि 
है। वन जानें के पूर्व घृतराष्ट्र ने इसी दिन भीष्म आदि का,काम्य श्राद्ध किम था। 
उसे अवसर पर उन्होने बहुत धन, रत्न आदि दान दिये थे। ४ ०: 7 
गजच्छाया योग---भाद्रपद के कृष्णपक्ष मे मघा नक्षत्र के योग में गंजच्छाया 
देव॑ पोर्वाह्विके कुर्यादपराह्न' व पेतृकम्‌॥ अनु २३॥२।० 
यंथों 'चेवापर, पक्ष. पूर्वपक्षाह्ििशिष्यते। » 
तथा श्राद्धस्य पूर्वान्नादपराक्नो विशिष्पते॥ अनु ८७४१९: 7 
7 १; श्राद्धस्य ब्राह्मणः काल: प्राप्त-दधि घृत तथा। पं मर 
सोसक्षयश्च मासइच यदारण्य युधिष्ठिरे.॥ अनु शशरे४ं : 
- ' २. भवाहइच गुणवानतिथिस्तदिच्छे श्राद्ध कत्तुम्‌। आदि राशशड . 
३. कात्तिके मासि चाइलेषा बहुलस्याष्टमी शिवा। अनु १३२७, < 
४. इत्युक्ते विद्वरेनाथ घृत्तराष्ट्रोफमिंनन्ड तानू। के करज 
सनवचक्रे महादाने कात्तिक्यां जनमेजय॥ इत्यादि। आर: १श१५॥ 
माञ्ष १४ वाँ भ। ५४ 


। श्रादइुकतपंण. -: इ्ेड७ 


नामक शुभ श्राद्वीय योग होता है। उस योग मे दक्षिणाभिमुख होकर अष्टम 
मुहत्त मे पितरों का श्राद्ध करने से अक्षय फेछ मिलता।है। - - 

हस्ति की छाया सें श्राद--हाथी के कर्ण परिवीजित स्थान पर उसी की,छाया 
में बैठकर श्राद्ध करने से वर्षों तक उस श्राद्ध का फल खत्म नहीं होता। 

:तिथि विशेष में आद्ध का फल--पितृयज्ञ- यश तथा सन्ततिवद्धेक होता है। 

देव, असुर, मनुष्य, गधवे, सर्प, रक्ष, पिशाच, किन्नर आदि सभी को पितृयज्ञ करना. 
पडता है, यह शास्त्रीय विधान है। तिथिविशेष से काम्य,श्राद्ध का फल बतते-हुए 
भीष्म ने कहा है, प्रतिपदा के दिन श्राद्ध करने से उत्कृष्ट भार्या मिलती हैं। इसी 
तरह द्वितीया को सुदर्शन दुहिता, तृतीया को अश्व, चतुर्थी को क्षुद्व-पशु, पंचमी को 
बहु पुत्र, षष्ठी को दिव्य काति, सप्तंमी को प्रचुर,दस्य, अष्टमी को वाणिज्य से 
उन्नति, नवमी को एक खुर वाले अगण्य पशुओ, दशमी को गोसम्पत्ति, एकादशी को 
उत्कृष्ट वस्त्र आदि एव बरह्मवर्चस्वी पुत्र, द्वादशी को घ्तरत्त आदि सम्पदा, चयोदशी 
को ज्ञाति श्रेष्ठता एवं चतुर्देशी को करने से युद्धनैपुण्स़ का लाभ होता है। लेकिन 
चतुर्दशी के दिन श्राद्ध करने से युवक पुत्रावि की मृत्यु स्वरूप अनिष्ट भी हो सकता 
है। अमावस्या के दिच श्राद्ध करने से सब मनोकामनाएं पूर्ण होती है। कृष्ण पक्ष की 
चतुर्दशी को छोडकर दशमी से लेकर अमावस्या तक की पाँच तिथियाँ श्राद्ध के 
लिये बहुत शुभ होती है।' 

नक्षत्र विशेष से श्राद्ध फा फल--नक्षत्र विशेष मे भी काम्य श्राद्ध के विभिन्न 
फलो का भीष्म ने उल्लेख किया है। अति प्राचीन काल मे धर्मराज यम ने शशविन्दु 
को नाक्षत्रिक काम्य श्राद्ध के फलाफल के बारे मे बताया था। क्ृृत्तिका नक्षत्र योग 
में श्राद्ध करने से स्वस्थ शरीर, पुत्रपौत्र तथा दीघंजीवन का छाभ होता है। इसी 
प्रकार रोहिणी नक्षत्र मे श्राद्ध करने से सन्‍्तान, मृगशिरा मे करने से तेजस्विता, 
आर्द्रा लक्षत्र मे करने से करकर्म मे आसक्ति, पुनर्वेसू मे करने से कृषि मे उन्नति, 
युष्य मे करने से पुष्टि, आरलेषा नक्षत्र मे करने से सुपडित पुत्र, मघा में करने से 
कुलश्रेष्ठता, पूर्वाफाल्गुनी मे करने से सुभगत्व, उत्तर-फल्गुन्ती मे करने से सतान, 
हस्ता नक्षत्र मे करने से सब कार्यों मे सफलता, चित्रा नक्षत्र मे करने से सुदर्शन 
युत्र, स्वाति सक्षत्र मे करने से वाणिज्य मे उन्नति, विशाखा नक्षत्र मे करने से बहु- 


१. श्रूयतां परम गुहां रहस्यं घर्मसंहितस्‌। 

परमाह्नेन यो दद्यात्‌ पितृणामौपहारिकम्‌। इत्यादि। अनु १२६३५-३७ 
२. छायायां करिणः भ्राद्धं तत्क्ेपरिवीडिति॥ वन १९९॥१२१ 
३. अनु ८७ वाँ अध्याय। 


३५० महाभारतकालीन' समाज 


पुत्रत्व, अनुराधा नक्षत्र मे करने से ऐश्वर्य, ज्येष्ठा नक्षत्र मे करने से आधिपत्य;, 
मूला नक्षत्र मे करने से नी रोगता, पूर्वाषाढा नक्षत्र मे करने से उत्तम यद्ष, उत्तराषाढा 
में करने से शोकहीनता, अभिजित नक्षत्र मे करने से महती विद्या, श्रवण नक्षत्र मे 
करने से परछोक मे सदगति, घनिष्ठा नक्षत्र मे करने से राज्य, शतभिषा नक्षत्र मे 
करने से चिकित्साविद्या मे दक्षता, पूर्वभाद्रपद मे करने से वहुसख्यक बकरियाँ वः 
भैस, उत्तरभाद्रपद में करने से गोसम्पद, रेवती नक्षत्र में करने से बहुवित्तता, 
अदिवनी नक्षत्र मे अश्व तथा भरणी नक्षत्र में करने से दीघंजीवन का छाभ होता 
है।' 
सधात्रयोदशी--सनत्कुमार कथित पितृगराथा मे त्रयोदशी के श्राद्ध में मघा 
नक्षत्र के योग को अति उत्तम बताया है। दक्षिणायत में मधायुक्त त्रयोदशी को 
घी मिश्रित खीर से, बकरे के मांस से या छाल रग के साग से जो श्रद्धा सहित पितरो 
का श्राद्ध करता है, वह साग्यवान होता है। मघायुक्त त्रयोदश्ी को कुजर छाया 
योग में पितर श्राद्ध की आशा करते हैं।' 
गया श्राद्ध (अक्षयवट)--गया श्राद्ध भी पितरों का परम आकाक्षित होता 
है। वहाँ एक वट्वृक्ष पितरों की अनन्त तृप्ति का साक्षी है। पितर सदा यह 
आकाक्षा करते है कि “हमारी सनन्‍्तति की सख्या अधिक हो, उनमे से शायद कोई 
गया श्राद्ध कर दे।” यह वचन गयाश्राद्ध की श्रेष्ठेता के सूचक हैं।' 
श्राद्ध की विधि के सबब में भी महाभारत में बहुत कुछ कहा गया है। 
प्रशस्त व्रव्य--घृत, तिल, उत्कृष्ट तदुल, मधु, दूध आदि द्रव्य श्राद्ध के लिये' 
उत्तम हैं।* 
अग्नौकरण--पितरो के उद्देश्य से पिडदान करने से पहले श्राद्धीय द्वव्यो का 
कुछ अश अग्निदेव को देता पडता है, इसी का नाम अग्नौकरण' है। अग्नौकरण 
के द्वारा ब्रह्मराक्षस आदि विघ्न डालने वालो का प्रभाव सम्पूर्ण रूप से खत्म हो जाता 
१ अनु ८९ वाँ अध्याय। 
२- गाथाइचाप्यत्र गायन्ति पितृगीता युधिष्ठिर। 
सनत्कुमारों भगवान्‌ पुरा मय्यम्यभाषत्॥ इत्यादि। अनु ८८११-१३ 
३. एष्टव्या वहव* पुत्रा यद्यप्येको गयां न्नजेत्‌। 
यत्रासौ प्रथितो छोकेष्वक्षग्यकरणो वट.॥ अनु ८८१४ 
४ पात्रमौदुम्बर गृह्म मधुसिश्र तपोधन। अनु १२५८२ 
परसान्नेन यो दयात्‌ पितृणामौपहारिकम्‌। अनु १२६३५ 
तिलोदकज्च यो द्यात्‌ पितृणा मचुता सह। अनु १२९११ 


श्राद्ध व तर्पणे श्५१ 


है। पिता, पितामह तथा प्रपितामह के उद्देश्य से यथाक्रम पिडदान करने का” 
विधान है। 
सावित्री जप--प्रत्येक पिंड पर सावित्री जप करना पडता है। 'सोमाय 
पितृमते' इत्यादि मत्त्रों का पाठ करना जरूरी है।' ह 
पिण्डत्रय की विसजंन प्रणाली--तीनो पिंड मे पितृपिड जल मे विसरजित करना 
पडता है। वह पिंड चन्द्र की प्रीति का उत्पादन करता है और चन्द्र पितरों को” 
तृप्त करता है। मध्यम याने पितामहर्पिंड पुत्र॒कामा पत्नी को देना पडता है। 
पितामह के उद्देश्य से उत्सर्ग किये गये पिंड का भोजन करने से पत्नी उत्कृष्ट पुत्र 
को जन्म देती है। प्रपितामह के पिंड की अग्नि मे आहुति देती चाहिये, उससे 
पितर तृप्त होकर श्राद्धकर्ता को आशीर्वाद देते है।' 
श्राद्ध में संपम--श्राद्धकर्ता तथा श्राद्ध भोकता ब्राह्मण को श्रद्धासहित कार्य 
करना चाहिये। श्राद्ध के तथा श्राद्ध से पहले दिन स्त्री सम्भोग करना निषिद्ध है।* 
मत्स्य सांसादि का निवेदन--प्राद्ध के द्रव्यों मे मत्स्य मास आदि भी उत्तम 
द्रव्य माने जाते है। 
विभिन्न प्राणियों के मांस से पितरो की तृप्ति--तिलू, चावल, जौ, उडद,. 
फल, मूल आदि के द्वारा श्राद्ध करने से पितर एक मास तक तृप्त रहते हैं। श्राद्ध मे 
तिल ही सवपिक्षा प्रधान है। मत्स्य से पितर दो मास तक तृप्त रहते हैं। भेसे के 
मास से तीन मास तक, शश के मास से चार मास तक, बकरे के मास से पाँच मास त्क, 
वराह के मास से छह मास तक, शकुल मास से सात मास तक, चितकबरे हरिण के 
मास से आठ मास तक, रौरव मास से नौ मास तक, गवय मास से दस मास तक, 
महिष मास से ग्यारह मास तक और गव्य, घी व खीर से पूरे साल भर तक तृप्तः 
रहते हैं। गेडे के मास से उनकी तृप्ति बारह वर्ष तक अक्षृण्ण रहती है। 


१. सहितास्तात भोक्ष्यामो निवापे समुपस्थिते। इत्यादि। अनु ९२॥; 
१०-१५ 
२. पिंडो ह्मधस्ताद्‌ गच्छंस्तु अप आविश्य भावयेत्‌। 
पिडन्तु सध्यमं तन्न पत्नी त्वेका समइनुते। 
पिडस्ततीयो यस्तेषां त॑ दह्याज्जातवेदसि॥ इत्यादि। अनु शशपा 
२५, २६, रे७-४० 
३. श्राद्ध दत्वा च भुवत्वा च पुरुषों थः स्त्रियं त्रजेत्‌। 
पितरस्तस्य तं मासं तस्मिन्‌ रेतसि शेरते ॥ इत्यादि। अनु १२५२४, ४१ 
४. प्रीयन्ते पितरइचेब न्यायतो मासतपिताः। अनु ११५६० 
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गडार के मास से पितरों को अनन्त तृप्ति मिलती है। काले साग, छाल साग तथा * 
बकरे का मास श्राद्ध मे देने से अक्षय फल मिलता है। जल, फल, मृल, मास, अन्न 
आदि मवुमिश्चित होने पर पितरो को विद्येप प्रिय होते हैं।' - हा 

वर्जनीय ब्रीहिं आदि--श्राद्ध के लिए वहुत सी वस्तुएँ वर्जनीय भी वताई हैं। 
कौदो (एक तरह का धान), पुलक (एक तरह की श्षरंसो), प्याज, लहसुन, 
शौभाञजन, (सहजिन), कोविदार (कचनार), गृजन (जहर बुझें शस्त्र से मारे- 
गये पश्ुु का मास), गोल कद्दू , काछा नमक, पालतू वराह का मास, अप्रोक्षित द्रव्य, र 
काला जीरा, खारा नमक, शीतपाकी (एक तरह का साग), वश्ञकरीर आदि भकुर, 
सिंघाडा, छवन, जामुन, सुदर्शन (एक तरह का साग) आदि द्रव्य श्राद्ध के लिये 
वर्जेनीय हैं।' कि 

वर्जनीय व्यक्ति---श्राद्ध करने को जगह चाडाल, वधिक, गैरिकवस्त्रधारी, 
कुष्ठी, ब्रह्मघ्त, सकरयोनि विप्र, पतित, पतितससर्गी, रजस्वला नारी, विकलांग 
आदि व्यक्तियो की उपस्थिति निपिद्ध है। इनकी उपस्थिति से श्राद्धकर्म में पवित्रता 
नही रह पाती।' 

अन्य वशज नारी का पवक्‍वान्न आदि निषिद्ध--किसी अव्यवशजा नारी के 
हाथ का पका हुआ अन्न वगैरह श्राद्ध मे नहीं देता चाहिये।* 

अमेष्य द्रव्य चर्जनीय--लघित, अवलीढ (चाढा हुआ), कलह॒पूर्वक बनाया 
हुआ, उच्छिष्ट, अववुष्ट, क्षुतवूपित, कुकुरस्पृष्ट, केश-कीट युक्त, अभ्ुजलसिवत, 
तया आज्यविहीन द्रव्य भी श्राद्ध मे नही देने चाहिये। अमेध्य (यज्ञ के अनुपयुक्त) 
होने के कारण ये वस्तुएँ देवकर्म तथा पितृक़र्म के लिये वर्जनीय हैं। * 

ब्राह्मण चरण--त्राह्मण के विना श्राद्ध नहीं होता। पितरो के उद्देश्य से 
प्रदत्त द्रव्य ब्राह्मण को देना पडता है। ब्राह्मण की तृप्ति मे ही पितरो की तृप्ति है। 
देवकर्म की वस्तुएँ तो किसी भी ब्राह्मण को दान की जा सकती हैं, किन्तु 


१, अनु ८८ वा अध्याय। 

२. अध्ाद्धेयानि धान्यानि कोद्रवाः, पुकास्तथा। 
हिंगुद्रव्येषु शाकेषु पलाडु लशुन त्था। इत्यादि॥। अनु ९१३८-४२ 

३. चाडालश्वपचों वज्यों निवापे समुपस्थिते। इत्यादि। अनु ९१४३, 
ड४ अनु ९२१५ अनु रहाड 

४, सग्राह्या. नान्‍्यवंशजा। अनु ९२१५ 

५. लंघित चावलीढ़ऊच फलिपूर्वण्च यत्कृतम्‌। इत्यादि। अनु शरे। 
४-१० अनु ९१४१ 
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पितृकर्म के लिये ब्राह्मण की अच्छी तरह परीक्षा किये विना वरण नहीं करना 
चाहिये। 

ब्राह्मण परीक्षा--कुल, शील, वयस, रूप, विद्या, विनय, व्यवहार आदि के 
बारे मे ख्याल रखकर श्राद्ध के लिये ब्राह्मण ढूँढना चाहिये।* 

देवक्ृत्य के लिए वर्जनीय ब्लाह्मणग--शातिपव॑ मे एक जगह कहा गया है कि 
देवकृत्य के लिये भी ब्राह्मण की अच्छी तरह परीक्षा कर लेनी चाहिये। जो 
ब्राह्मण युद्ध, कृषि, वाणिज्य या नौकरी करके जीवनयापन करता हो वह 
निन्‍्दनीय है। वेश्यागामी, दुश्चरित्र, वृषलीपति, बरह्मवधु, गायक, नत्तेक, खल, 
राजकर्मचारी आदि ब्राह्मण भी शूद्र के समान होते है। ये देवकृत्य करने के 
अयोग्य है।' 

दम आदि गुणो से युक्त ब्राह्मण ही भ्राद्ध मे वरणीय--जिस ब्राह्मण मे शम, 
दम, सत्य, सरलता, क्षमा आदि गृण हो, वही पितृकर्म मे वृत हो सकता है। सयमी, 
सदुगुणविभूषित, सावित्री ज्ञ, क्रियावान, अग्निहोत्री, अचौर, अतिथिवत्सलक, अहिसक, 
अल्पदोषी, स्वल्प सञ्चयी ब्राह्मण ही श्राद्ध मे वरणीय है। जो शुरू के जीवन मे 
दुष्कृत्य करता रहा हो, लेकिन बाद भे अपने को सुधार ले, वह भी श्राद्धकर्म के लिये 
उपयुक्त ब्राह्मण होता है।' 

पंक्तिपावन ब्राह्मण अति प्रशस्त--जो विद्यावेदन्नती, सदाचाररत, त्रिणाचि- 
केत, पचाग्निनिरत, त्रिसुपर्ण, बेदागी, वेदाघ्यापक, सामगायक, मातृपितृवश्य, 
कम से कम दस पीढ़ियो से श्रोत्रिय, धर्मपत्नीनिरत, गृहस्थब्रह्मचारी, अथर्वशिरो- 
घ्येता, सत्यवादी, स्वकर्मेनिरत, पुण्यतीर्थों मे अभिषिकत, अवभृथप्लृूत (याज्ञिक 
स्नान द्वारा पवित्रीकृत शरीर), अक्रोघी, शान्त, क्षात, दात, सर्वेभूतहितरत हो, 
ऐसे ब्राह्मण को --पक्तिपावन' ब्राह्मण कहते हैं। ये ब्राह्मण श्राद्ध कराने के लिये 
सर्वोत्तम होते हैं। मोक्षघर्मज्ञ, यति एवं आत्मनिग्नही ब्राह्मण, जो इतिहास, 


१. ब्राह्मणान्न परीक्षेत क्षत्रियों दानधर्म॑वित्‌। 
देवे कर्मणि पित्ये तु न्‍्याय्यमाहुः परीक्षणम्‌॥ इत्यादि। अनु ९०२-४ 
२. ज्याकर्षण शत्रुनिवहेंणजुच्. . . . . - । 
राजच्षेतान्‌ वर्जयेदरेवक्ृत्ये । इत्यादि। शांति ६३११-५ 
३. दस. शौचमाजबन्‌चापि राजन्‌। इत्यादि! शाति ६३७, ८ 
चीर्णत्रता गुण्युक्ता भवेयुषेंडपि फर्षकाः। 
सावित्रीज्ञा: क्रियावन्तस्ते राजन फेतनक्षमाः॥ इत्यादि। अनु २३॥ 
२४-३१ 
र्रे 
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पुराण, व्याकरण, धर्मशास्त्र आदि का अध्ययन करना, उसकी दृष्टि पडने से ही 
श्राद्ध सफल हो जाता है।' 
मित्र अयवा शत्रु वरणीय नहीं--श्राद्ध मे मित्र या शत्रु ब्राह्मण को निमन्त्रित 
नही करना चाहिये। जिस ब्राह्मण से कोई सबध न हो वही श्राद्ध के लिये उपयुक्त 
पात्र होता है। अथोग्य ब्राह्मण के निमन्त्रित होने से श्राद्ध का फल विनष्ट हो जाता है। 
सम्भोजनी अति निन्‍्दनीय---श्राद्ध आदि क्ृत्यो मे किसी भाई-बद ब्राह्मण को 
बुलाकर परितृप्त करने को सम्भोजनी' कहा जाता है। 'सम्भोजनी” को महाभारत 
में 'पिज्ञाचदक्षिणा' नाम दिया है। कहा गहा है, सम्भोजनी करने से श्राद्ध तो 
असफल होता ही है, वरन्‌ श्राद्धकर्त्ता को भी पाप का भागी बनना पडता है। अतएव 
जिस ब्राह्मण के साथ कोई सबध न हो, वही श्राद्ध के योग्य है। 
दरिद्व ब्राह्मण से श्राद्ध कराना प्रशसनीय--दरिद्र, निरीह, पवित्रचेता, 
घर्म-विश्वासी, न्नती, तपोनिष्ठ, ब्राह्मण को श्राद्ध आदि मे दान देने से अनन्त फल 
मिलता है।' 
श्राद्ध आदि में अपुज्य ब्राह्मग--जिन ब्राह्मणों को श्राद्ध मे निमन्त्रित नही 
करना चाहिये, उनकी सूची निम्नलिखित है। निन्दित कर्म करने वाला, वीभत्स, 
विकृत नखवाला, कुष्ठी, वर्णसकर, मूर्ख, नत्तंक, गायक, परनिन्‍्दक, खल, भ्रूणहत्या 
करानेवाला, क्षयरोगी, पशुपालक, सुदखोर, वेश्यजीवी, गृहदाही, विष देनेवाला, 
जारज का अन्न खानेवाला, सोमविक्रयी, सामुद्रिक, राजकर्मचारी, तेलव्यवसायी, 
घोखेबाज, पितृद्रोही, पुश्चलीपति, अभिशप्त, चोर, मित्रद्रोही, परस्त्रीगामी, 
शूद्राष्यापक, शस्त्रोपजीवी, मृगयाव्यसनी, रगमच का अभिनेता, चिकित्सक, 
देवल (देवपूजा से घन कमाने वाह), पौनर्भव, काना, नपुसक, दवेतकुष्ठरोगी 
आदि ब्राह्मण अपाक्तेय है। ऐसे ब्राह्मणों को श्राद्ध आदि मे निमन्त्रित करने से 
अनुष्ठान विफल हो जाता है।' स्वर्गनरकगामी प्रकरण में कहा गया है कि पतित, 
१- इमे तु भरतश्रेष्ठ विज्ञेया. पक्तिपावना.। इत्यादि। अनु ९०२४-३७ 
२. यस्प मित्रप्रधानानि श्राद्धानि च हवींषि च। 
न प्रीणन्ति, पितृन्‌ देवान्‌ स्वर्रेंज्च च स ग्रच्छति॥ इत्यादि। अनु 
९०४१-४६ 
येबा दारा प्रतीक्षन्ते सुवृष्ठिसिव कर्षका । 
उच्छेषपरिशेष हि तान्‌ भोजय युधिष्ठिर ॥ इत्पयादि। अनु २३४९-५८ 
३ श्राद्धकाले तु यत्नेन भोकतव्या ह्मजगुप्सिता । इत्यादि। बन १९९ 
१७-१९। ज्ञाति २९४५। अनु ९० वाँ अ० 
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जड़, उन्मत्त, रवेतकुष्ठरोगी, नपुसक, कोढी, क्षयरोगी, अपस्मारी, अध, चिकित्सक, 
देवलक, वृथानियमधारी, सोमत्रिक्रेता, गायक, नत्तेक, योधक, शूद्रयाजक, शूद्र- 
शिष्य, भूतकाध्यापक, भृतकाध्येता, शूद्रापति, श्रौतस्मात्तेकर्मअ्रष्ट, अनाग्नें, मृत- 
निर्यातक, पुत्रिकापुत्र, ऋणकर्त्ा, सूदखोर, प्राणिविक्रयी, स्त्रीजित, स्त्रीपण्योप- 
जीवी, वेश्यागामी, सध्यावनदन न करनेवाला आदि ब्राह्मण अपाक्तेय है। श्राद्ध 
वगैरह मे इनका सर्वंथा वर्जन करना चाहिये।' वत्तमान युग मे इस तरह देखा जाय 
तो सद्ब्राह्मण मिलना दुलंभ होगा, इसमे सन्देह नही है, किन्तु जो मिले उन्ही मे से 
अपेक्षाकृत सदाचारी ब्राह्मण से अनुष्ठान कराना चाहिये। आजकल सद्ब्राह्मण 
के अभाव मे कुशब्राह्मण द्वारा ही श्राद्ध आदि कराया जाता है। 

सर्वत्र ही ब्राह्मण की भोजन व्यवस्था---उपर्युकत ब्राह्मण-परीक्षा प्रकरण से 
समझा जा सकता है कि स्वकर्मनिरत, शान्त, शिष्ट एवं दरिद्व ब्राह्मण श्राद्धीय 
दानग्रहण का उपथुकत पात्र होता है, इसके अलावा दूसरे ब्राह्मण श्राद्ध मे निमन्त्रित 
होने के अधिकारी नही होते। हर क्रियाकर्म मे ब्राह्मण को भोजन कराने का नियम 
था, किन्तु गूणवान ब्राह्मण को न बुलाकर किसी नामधारी भाई-बद को ब्राह्मण 
के स्थान पर नियुक्त करने से अनुष्ठान विफल माना जाता था।' 

सामथथ्यं के अनुसार व्यय का विधान--पितृक्ृत्य के लिये ब्राह्मण-परीक्षा के 
इतने कठोर नियम देखकर प्रतीत होता है कि उस काल भे' गुणसम्पन्न ब्राह्मण 
मिलना दु्ूभ नही था। महाभारत में सिर्फ राजपरिवारो के श्राद्धत्पण आदि का 
वर्णन किया गया है। साधारण समाज में निश्चय ही इतना आडम्बर नही रहा 
होगा। दान आदि में राजा ही मुक्तहस्त थे। मध्यमवर्गी तथा निम्नवर्गी समाज 
मे लोग अपनी अपनी आर्थिक दशा के अनुरूप ही व्यय करते थे। ऋण छेकर धर्म- 
कृत्य करना कभी भी प्रशसित नही हुआ, क्योकि ऋणग्रस्त व्यक्ति को पातकी 
कहा गया है।* 

शआद्ध से अधिक ब्राह्मणो को बुलाना निनदनीय--महाभारत मे यह तो स्पष्ट 


१. अत ऊर्ध्व विसर्गंस्थ परीक्षां ब्राह्मण भ्ुण। अनु २३११-२२ 
राजपौरुषिके विप्ने घात्टिके परिचारिके। इत्यादि । अनु १२६।२४,२५ 
२. तपपंयासास विप्रेल्ऑधान्‌ चानादिग्भ्यः समागतानू। सभा ४४ 
सर्दे ब्राह्मणगमाविध्य सदाज्नमुपभुझ्जते। 
न तस्याइनन्ति पितरों थस्य विप्रा न भुझ्जते॥ अनु ३४७ 
ब्राह्मणेषु च्‌ तुष्टेषु प्रीयन्ते पितरः सदा। अनु ३४८ 
३. ऋणकर्त्ता च यो राजनू। इत्यादि। अनु २३२१ 


३५६ सहाभारतकालीन समाज 


रूप से कही नही लिखा हुआ है कि श्राद्ध मे ब्राह्मणो की सख्या जितनी कम हो उतना 
अच्छा है, किन्तु परीक्षा प्रकरण से इसका अनुमान अवश्य होता है। विशेषत सद्‌- 
ज्राह्मणो मे अधिकतर दान लेने से विमुख रहते थे। ब्राह्मणो की घारणा थी कि दान 
ब्रह्मतेज को विनष्ट करता है।' अतएव घनीवर्ग तो किसी तरह बहुत से सद्ब्राह्मण 
जूटा भी लेता था, छेकिन औरो के लिये असम्भव था। शास्त्रीय बिधान में महा- 
भारतकार ने मन्‌ के आदर्श को ही उच्च स्थान दिया है॥ मनुसहिता मे उक्त हुआ 
है कि श्राद्ध मे देव के लिये दो और पितर के लिये तीन ब्राह्मणो को या देव और पितर 
दोनो के लिये एक एक ब्राह्मण को भोजन कराना चाहिये, समृद्ध व्यक्ति को भी 
इससे अधिक ब्राह्मणो को निमन्त्रित नही करना चाहिये। ब्राह्मणो की सख्या वहुल 
होने से उनकी सेवा, देश, काल, शृद्धि, अशुद्धि एवं पात्र-अपात्र का विचार आदि 
नियमो का यथार्थरूप मे प्रतिपालन नहीं होता। अत श्राद्ध मे अधिक ब्राह्मणों 
को नहीं बुलाना चाहिये। 

सहिता एवं पुराण आदि का भी यही अभिमत--प्रूरी स्मृतिसहिता मे 
ब्राह्मणवहुलता की निन्‍दा की गई है। वशिष्ठस्मृति के ग्यारहवे अध्याय के दो 
कथन पूर्वोक्त मनुवचन से अभिन्न रूप से मिलते हैं। मत्स्यपुराण मे भी(१६॥ 
३१,१७। १४) इसी के अनुरूप कथन मिलता है। 

प्राचीन श्राद्ध-विधि मे अनाडम्बर--इन शास्त्रवचनों से अनुमान होता है 
कि वत्तंमान कार की तरह उस काल मे श्राद्ध आदि कृत्यो मे आडम्बर का कोई 
स्थान नही था एव मानरक्षा के लिये ऋण लेकर विपत्तिग्रस्त नही होना पडता 
था। आजकल लोग केवल छोकलाज की खातिर श्राद्ध, विवाह आदि मे अधिक 
खर्च करके आफत मोल ले लेते है, लेकिन प्राचीन समाज में इस तरह आडम्वर 
कोई नही करता था। 

श्राद्ध का अधिकारी--श्राद्ध करने का कौन अधिकारी होता है, इस पर स्पष्ट 
रूप से महाभारत मे कुछ नही कहा गया है, किन्तु ऐसा अनुमान होता है कि पृत्र 
ही मुख्य अधिकारी है, उसके बाद श्राद्ध करने के लिये पत्नी को अधिकार होता है। 


१- प्रतिग्रहेणे तेजो हि विप्राणा शाम्यतेब्नघ"। अनु ३५॥२३ 
क्ृष्णपक्षे तु य श्राद्ध पितृणामइनुते द्विज'। 
अन्नमेतवहोरात्रात्‌ पूतो भवति ब्राह्मण ॥ इत्यादि। अनु १६३॥१२-१९ 
३ ह्वो देवे पितृकायें त्रीनेकेकमुभयत्र वा। 
भोजयेत्‌ सुसमृद्धोडपि न प्रसज्येत विस्तरे॥ इत्यादि। मनु ३॥१२५ 
१२६ 


श्राद्ध व तपंण रे५७ 


एक ही मृत व्यक्ति के उद्देश्य से उसके निकठ सम्बन्धियों के पृथक्‌-पुृथक्‌ श्राद्ध करने 
के उदाहरण मिलते है। अभिमन्य्‌ का श्राद्ध उसके मातुलकुल मे भी किया गया था। 
इसी तरह दुर्योधन आदि का श्राद्ध तर्वण उनकी विथवा पत्नियों के करने के बाद 
भी धृतराष्ट्र ने फिर से किया था। कर 

गगा से अस्थि विसर्जन--गगा में अस्थि विसर्जन करने का मात्र एक उदाहरण 
मिलता है। 

क्षत्रिय द्वारा ब्राह्मण का भ्राद्ध--क्षत्रिय शिष्य भी ज्राह्मण गुरु के उद्देश्य से 
आद्ध करते थे। द्रोणाचार्य की सद्गति के निमित्त यूधिष्ठिर वगैरह ने उनका श्राद्ध 
किया था। 

श्राद्ध आदि द्वारा समाज का उपकार--श्नाद्ध प्रकरण पढने से पता रूगता है 
कि प्रत्येक मृत व्यक्ति के उद्देश्य से उसके आत्मीय स्वजन श्राद्ध करते थे। उस 
उपलक्ष्य मे तरह तरह के लोकहितिकारी कार्यो का भी अनुष्ठान होता था। घनी 
व्यक्ति मृत व्यक्ति की तृप्ति कामना से तालाब आदि खुदवाते थे, मठ बनवाते थे । 
श्रद्धा सहित बिना किसी आडपम्बर के ये कर्म किये जाते थे। दरिद्र, स्वकर्मनिरत 
ब्राह्मण इन क्रियाकर्मों मे दान लेते थे। दान का उपयुक्त पात्र प्रस्तुत करने के लिये 
समाज की जो व्यवस्था थी, आदर्श के नाते वह विशेष रूप से लक्ष्य करने का विषय 
है। सत््रतिग्रह को जो वृत्ति रूप मे ग्रहण करते थे, उनकी विद्या, चरित्रवल, व वृत्ति 
की शुचिता अनन्य साधारण होती थी। अतएव गौण रूप से इन क्रिया कर्मों द्वारा 
समाज का भी बहुत उपकार होता था। 


१. स्त्री २७ वाँ अध्याय। आश्र १४ याँ अध्याय। श्ांति० ४२ वाँ 


अध्याय | 
२. सकत्प्य तेषां कुल्यानि पुनः प्रत्यागर्ंस्ततः। इत्यादि। आश्र ३९॥२२, २३ 
३. आश्ष १४ वाँ अध्याय। शांति ४२ वाँ अध्याय । 


दायविभाग 


सर्वप्रथम पुत्र का अधिकार--पैतृक सम्पत्ति के बंटवारे के सबध मे कई नियमों 
का उल्लेख किया गया है। सम्पत्ति के उत्तराधिकार का निर्णय भी धर्मशास्त्रीय 
अनुशीलन के अन्तर्गत आता है। पिता की छोडी हुई सम्पत्ति पर पहला हक 
पुत्र का ही होता है। सवर्णा पत्नी के गर्भजात सब पुत्रों का समान अधिकार 
होता है, केवल ज्येष्ठ पुत्र को ज्येष्ठत्व के कारण एक भाग अधिक मिलने का 
विधान है। 

जननी क्रम के अनुसार धनविभाग में पार्थक्य---यदि सवर्णा भार्याओ की सख्या 
एक से अधिक हो तो प्रथम पत्नी के गर्भजात पुत्रो को एक अश मिलेगा, मध्यमा 
के पुत्रों को मध्यमाश अर्थात्‌ प्रथमा के पृत्रो से कुछ कम मिलेगा। इसी प्रकार 
जननियो के अनुक्रम से धन विभाग की व्यवस्था महँधि मारीच काश्यप ने बताई 
है। विभिन्न जातीय भार्या की गर्मजात सन्तानो मे जननी के जन्मगत वर्ण के अनुसार 
दायविभाग का वैषस्य शास्त्रविहित है। 

बाह्यण का चातुर्वेणिक विवाह--ऐसे तो ब्वाह्मण किसी भी वर्ण की कन्या का 
पाणिग्रहण कर सकता है, किन्तु शास्त्रानुसार शूद्रकन्याग्रहण उसके लिये निपिद्ध 
है। इन्द्रियासक्ति के वशीभूत होकर ब्राह्मण भी कभी कभी शूद्र कन्या से विवाह 
फरते थे। 

जननी के वर्णमेद से पुत्र का सम्पत्ति पर अधिकार--न्राह्मणी माता से जात 
प्राह्मण पुत्र को अच्छे वैल, रथ, वस्त्रों आदि का बेटवारा त करके अकेले ही ले लेने 
चाहिये। अवशिष्ट धन को दस भागो मे विभकत करके उसके चार भाग भी ब्राह्मणी 
से जात पुत्र छे लें। क्षत्रिया माता से जात सन्तान ब्राह्मण होते हुए भी जननी के 
भिन्नवर्णा होने के कारण बचे हुए सात भागों में से तीन के मालिक होंगे। इसी 
प्रकार वैश्यवर्णा की सन्‍्तात के हिस्से मे दो भाग एव शृद्रा की सत्तान के हिस्से में 
बचा हुआ एक भाग आयेगा। शूद्रा का पुत्र ब्राह्मण तनय होते हुए भी आह्ण नहीं 
होता, अत उसका सबसे कम अधिकार होता है। वह पैतृक सम्पत्ति पर दावा 
मही कर सकता, पिता के इच्छानूसार वँटवारा करने पर वह आपत्ति नहीं उठ 
सकता। ऐसे तो शास्त्रत पैतृक सम्पत्ति पर उसका कोई अधिकार नहीं होता, 
तब भी सम्पत्ति का दशमाश उन्हे दयावश दे देना चाहिये, यही रीति है। 


दायविभाग ३५९ 


बाह्मणी के अधिकार वैशिष्ट्य से पुत्र का विशेष अधिकार--न्नाह्मणी, क्षत्रिया, 
वैश्या के गर्भ से ब्राह्मण के जो पुत्र जन्म लेते है, यद्यपि वे सभी ब्राह्मण होते हैं, 
किन्तु ब्राह्मण के घर मे होनेवाले हृव्यकव्य आदि कर्मों को करने का एकमात्र ब्राह्मणी 
के पुत्रों को ही अधिकार होता है। इसीलिये उन्हे पिता की सम्पत्ति का अधिक 
भाग मिलता है। ब्राह्मणी के बाद क्षत्रिया का और उसके बाद वैश्या का 
स्थान है। 

क्षत्रिय की सम्पत्ति का बेंटवारा--क्षत्रिय विवाहिता क्षत्रिय कन्या, वैश्य 
कन्या, शूद्रकन्या, तीनो के पुत्र हो तो क्षत्रिय की सम्पत्ति के आठ भाग किये जायेगे। 
उनमे से चार क्षत्रिया के पुत्रों को, तीन वैश्या के पुत्रों को और एक शाद्ा के पुत्रो को 
मिलेगा। शूद्रा से विवाह करना क्षत्रिय के लिये भी निषिद्ध है। यदि कामवश 
शूद्रा को भी भार्यारूप मे ग्रहण करे ही तो उसकी गर्भजात सच्तान को सम्पत्ति का 
एक भाग देता उचित है। युद्धविजय मे क्षत्रिय को जो धन मिले, उस पर केवल 
सवर्गा पत्नी के पुत्रों का अधिकार होगा। 

वेश्य की सम्पत्ति का बेंटवारा--वैश्य की वैश्या तथा शूद्रा दोनो पत्नियों के 
पुत्र हो तो सम्पत्ति को पाँच भागो में विभक्‍त किया जायगा। सवर्णा के पुत्र चार 
भागो के मालिक होगे, अवशिष्ट एक भाग शूद्रा के पुत्रों को मिलेगा। लेकिन 
शूद्रा के पुत्र पिता की करुणा पर निर्भर होंगे, सम्पत्ति पर ऐसे उत्तका कोई दावा 
नहीं होगा। 

शूद्र की सम्पत्ति का बेंटवारा--शूद्र अन्यवर्णा पत्नी ग्रहण करने का अधिकारी 
नही होता, अत सवर्णा के सब पुत्रों मे सम्पत्ति का समान बेटवारा हो जायेगा।' 

योतुक घन पर कन्या का अधिकार--अयुत्रक व्यक्ति की मृत्यु के बाद उसकी 
सम्पत्ति पर कन्या का अधिकार होता है।' माता के दहेज मे लाये हुए धन की भी 
कुमारी कन्या ही अधिकारिणी होती है। 

दौहित्र का अधिकार--ुत्र व कन्या के अभाव मे मृत व्यक्ति की सम्पत्ति पर 
दौहित्र का अधिकार होगा। दौहित्र पिता एवं मात्तामह दोनो का श्राद्ध करने का 
भधिकारी होता है। धर्मत पुत्र व दौहित्र मे कोई पार्थक्य नही होता। 

पुत्रिकाकरण के बाद पुत्र उत्पन्न होने पर सम्पत्ति का विभाग--कन्या को 
पुत्र मान कर सम्पत्ति की अधिकारिणी बनाने पर यदि बाद मे पुत्र का जन्म हो तो 
उस व्यक्ति की सम्पत्ति के पाँच भाग किये जायेंगे। उनमे से दो कन्या को तथा 


१. अनु ४७ वाँ अध्याय। 
२. कुमारों न्ास्ति येषाञूच कन्यास्तत्राभिषेचय। झांति ३३४५ 


३६० * सहाभारतकालीव समाज 


तीन पुत्र को मिलेगे। कन्या को पुत्र मानने के वाद यदि दत्तक पुत्र लिया जाय तो 
पाँच भागों में से तीन कन्या को और दो दत्तक पुत्र को मिलेंगे।' 

पत्नी को सम्पत्ति देने का विधान--पति को चाहिये पत्नी के लिये भी थोडी 
सम्पत्ति देकर जाय। प्रचुर घन होते हुए भी पत्नी को तीन सहस्न मुद्रा से अधिक 
देना अनुचित है। पति के दिये हुए धन का पत्नी मनचाहा उपयोग कर सकती है। 
पुत्रो का माता के उस धन पर अधिकार नही होता। 

माता के धन पर दुहिता का अधिकार--न्राह्मण पिता सवर्णा पत्नी की गर्भ- 
जात कन्या को विवाह मे या बाद मे कुछ घन दे तो उस घन पर उस कन्या कौ मृत्यु 
के वाद एकमात्र उसकी दुहिता का अधिकार होगा। इस प्रकार शास्त्रविहित 
नियमो के अनुसार सम्पत्ति का वेंटवारा करता चाहिए। मन्वादि ऋषि दायविभाग 
की यही व्यवस्था करके गये हैं।' 

घन की अतिवृद्धि ज्ञास्त्रविहित वहीं--गृहस्थ के लिये धन का स्तृपीकरण 
करना गास्त्रविहित नही है। तीन साल तक परिवार का भरण-पोषण हो सके, 
इतना इकट्ठा करने के वाद अधिक सचित न करके अच्छे कामो से धन का उपयोग 
कर देना चाहिये।' । 

पितृ-व्यवसाय त्यागी पितृधन से वचित--पिता की मृत्यु के वाद सारी सम्पत्ति 
सर्वप्रथम बडे भाई के हांथ पडती है, वह सव भाइयो को उनका प्राप्य दे दे, यही 
नीतिसगत है। यदि वह कत्तेव्य विमुख हो, तो उसे राजदरवार से यथोचित दंड 
मिलता चाहिये। यदि कोई पूर्वजो का व्यवसाय छोडकर असत्‌ कर्म द्वारा जीविका- 
निर्वाह करे तो उसे पैतृक सम्पत्ति से विल्कुल वचित कर देना चाहिये।* 

अंगहीत का अनधिकार--धर्मज्ञ एवं उदार होते हुए भी प्रतीप के पुत्र, 
शान्तन्‌ के ज्येष्ठ आ्राता देवापि को राज्य नहीं मिला, क्योकि वह चर्मरोगी 


१. ययैवात्मा तथा पुत्र. पुत्रेण दुहिता समा। 
तस्पामात्मनि तिष्ठन्त्यां कयमन्यों धन हरेत्‌। इत्यादि। अनु ४५ 
१२-१५ 
२. जिसहल्लपरों दायः स्त्रियें देयो धनस्य वे। इत्यादि। अनु ४७२३-२६ 
३ त्रेवापिकाद्‌ यदा भवतादधिक स्थादह्विजस्थ तु। 
गजेत तेन द्रव्येण न वृथा साधयेद्धनम्‌॥ अनु ४७२२ 
४ अय यो विनिकुर्वोत ज्येप्ठो आता यवीयसः। 


अमज्पेष्ठ स्थादभागइच नियम्यो राजमिइच स*॥ इत्यावि। अनु १०५। 
छ-१० 


दायविभाग 


(कोढी) थे। ज्येष्ठ होते हुए भी नेत्रहीनता के कारण धृतराप्ट्र को राज्य नही 
मिला था।' 

स्व-उपाजित घन पर किसी का अधिकार नहीं--पितृथन की सहायता के 
बिना जो केवल अपनी क्षमता से कुछ उपाजित करे, उस धन मे से दूसरे को हिस्सा 
देता या न देना उसकी अपनी इच्छा पर निर्मर करता है। न देने पर दूसरा हक 
नहीं जमा सकता। 

पुत्नो की इच्छा पर समान विभाग--पुत्र अगर पिता की सम्पत्ति का अलग- 
अछूग उपभोग करने की इच्छा प्रकट करे, तो पिता सब पुत्रो मे समान रूप से सम्पत्ति 
बाँट दे, किसी प्रकार का वैपम्य प्रदर्शन श्ञास्त्रविहित नही है।' 

भार्या, आदि स्व॒तन्त्र महीं--भार्या, पुत्र एवं दास ये तीनो ही पराघीन होते 
है। उनकी स्वय की उपा्जित सम्पत्ति पर भी अपना अधिकार नही होता। शिल्प 
आदि द्वारा सार्या के उपाजित धन का पति ही एकमात्र अधिकारी होता है। पुत्र 
चाहे कुछ भी क्‍यों न कमाये, पिता के हाथ मे सब कुछ दे देता ही उसका घमे है। 
दास के उपाजित घन पर भी स्वामी का ही अधिकार होता है। 

शिष्य के धन पर गुरु का अधिकार--शिष्य के उपाजित धन पर गुरु का 
अधिकार होता है। जितने दिन शिष्य गुरु के घर रहेगा, भिक्षालब्ध द्रव्य उसे 
गूरु को ही देना पडेगा। 


१. उद्योग० १४९ वाँ अध्याय। 
२. अनुपध्नन्‌ पितुर्दठा्य जंघाश्रमफलो5घ्वग:। 
स्वयमीहितलब्धन्तु नाकामों दातुमहेँति॥ अनु १०५११ 
३. अ्र.तृणामविभक्‍तानामुत्वानमपि चेतूु सह॒। 
न पुत्रभाग विषम पिता दण्यात्‌ कदाचन॥ अनु १०५१२ 
४. न्रय एवाघना राजन्‌ भार्षा दासस्तथा सुत.। 
यत्ते समधिगच्छन्ति यस्य ते तस्य तद्धनम्‌॥ इत्यादि। उद्योग ३३६८ 
जादि ८शर२२ 
जय फिलेमे ह्याघना भवन्ति। इत्यादि। सभा ७११ 


राजधरम (क) 


झतन्तिपवं का राजधममं अनेकों तथ्यो से परिपूर्ण है। समा पवे के नारदीय 
राजघमं व कणिक की कूटनीति, आश्रमवासिक पे की धृतराष्ट्रजिज्ञासा, उद्योगपर्व 
की विदुरनीति आदि प्रकरणो मे राजधर्म के सबंध मे वहुत कुछ कहा गया है। इस 
परिच्छेद मे उन उक्तियो को उद्धृत करके यह बताने की चेष्ठा की गई है कि उन 
दिनो राजधर्म का स्वरूप क्या था। विषय बहुत वडा होने के कारण इस परिच्छेद 
को कई भागो में विभक्‍्त कर दिया गया है। मनुवचनों पर महपि व्यास ने अपनी 
अपरिसीम श्रद्धा प्रकट की है। प्रत्येक प्रसग मे दो चार वार मनु का उदाहरण दिया 
गया है। उसके अलावा प्राचीन राजघमंग्रणेता दूसरे ऋषि मुनियों का नाम भी 
प्रसगवश आया है। 

राजपघर्स प्रवत्तक मुनि--वृहस्पति, विश्ञालाक्ष, काव्य (उशना ), महेन्र, 
भरह्ाज, गौरशिरा आदि घाभिक ब्रह्मवादी मुनि राजधमं के प्रवत्तंक थे ।' 

अराजक समाज फी दुरवस्था--अराजक समाज मे कोई निश्चिन्त होकर 
धर्म चर्चा नही कर सकता, लोगो मे वाद-विवाद चलता ही रहता है, विशेषत 
दस्युगण तरह-तरह के उत्पातों से मनुष्य का जीना मुश्किल कर देते है, अतएव 
समाज को कभी भी अराजक अवस्था में नही रखना चाहिये।* 

सात्स्य-स्याय--अराजक राज्य मे मात्स्य न्याय का जोर हो जाता है अर्थात्‌ 
जिस प्रकार जल मे वडी मछलियाँ छोटी मछलियो को खा जाती हैं, उसी प्रकार 
अराजक राज्य मे जिसकी लाठी उसकी मैस' वाली अवस्था हो जाती है। दुबंल 
मनुष्यो को सारा जीवन सत्रस्त रहकर काटना पडता है, उनकी सुनने वाला कोई 
नही होता, इसलिये राज्य को अराजक रखना युक्तिसगत नही है।' 


१. वृहस्पतिहि भगवान्‌ नातन्‍्य धर्म प्रशसति। इत्यादि। श्ञाति ५८६-र३े 

शाति ५६वाँ तथा ५७वाँ अध्याय 

२. अराजकेषु राष्ट्रेषु घर्मो न व्यवतिष्ठते। इत्यादि। शाति ६७४३े-८। 
३. राजा चेन्न भवेल्लोके पृथिव्या दण्डघारक'। 
जले मत्स्यानिवाभक्ष्यन्‌ दुर्बह बलवत्तरा.॥ 

इत्यादि। श्ञाति ६७११६ ९७ 


राजघर्म (क) ३६३ 


राजा ही समाज का रक्षक--प्रजा के धर्माचरण का मूल एकमात्र राजा होता 
है। राजा के डर से ही मनुष्य-समाज मे शाति बनी रहती है। राजा के अमाव में 
किसी की कोई भी वस्तु निरापद नही रह पाती। कृषि, वाणिज्य आदि राजा की 
सुव्यवस्था पर ही निर्मर होते है। राजा समाज का सचालक होता है। उसके अभाव 
में मनुष्य का जीवन दु साध्य हो जाता है। सतत उद्विग्नता मे जीवन काटना मनुष्य 
के लिये मुश्किल होता है और रक्षक के अमाव मे निश्चिन्त होकर जीवनयापन करने 
की सम्मावना ही कहाँ रहती है ? विद्यास्नात, ब्रती, तपस्वी ब्राह्मण राजा की सुव्य- 
वस्था के कारण ही वेद का अध्ययन-अध्यापन कर सकते है। राजा न हो तो वर्ण- 
सकरो की वृद्धि होने लगे और दुर्भिक्षो का अत ही न रहे। राज्यशासन के फलस्वरूप 
ही समाज में ज्ञाति व ऋमवद्धता स्थापित रहती है। राज्य मे अगर सुव्यवस्था 
हो तो अलकारविमूपिता अवलाएँ भी राजपथो पर निश्चिन्त होकर चल-फिर 
सकती हैं।' 

शमीक मुनि-वरणित अराजक राज्य की भीषणता--क्षमाशीछ मुनि जमीक ने 
अपने पुत्र श्वूगी से कहा है, अराजक राज्य मे सदा डर कर रहना पडता है। 
उच्छखल व्यवितयों को राजा दड के द्वारा शात रखता है। राजदड के भय से प्रत्येक 
व्यक्ति अपने-अपने कर्त्तव्य का पालन करता है, तनमी समाज में ऋमवद्धता आती 
है। चित्त अगर हमेणा उद्विंग्न रहे तो कोई भी धर्माचरण नही कर सकता, राजा 
से घ॒र्म एवं घर से स्वर्ग का लाम होता है। राजा ही यागन्यज्ञ का प्रवत्तंक है। 
यज्ञ से देवतुष्टि होती है, उससे सुवृष्टि होती है, सुवृष्टि से अच्छी फसल और 
अच्छी फसल से प्रजा का पालन होता है। इस प्रकार राजा ही लोकस्थिति 
फा मूल होता है, समाज का घाता होता है। भनु ने कहा है, राजा दण श्रोत्रिय 
ग्राह्मणों के समान मान्य है।' 

भादि राजा वैन्य---मूत्राध्याय में युधिष्ठिर के प्रश्न के उत्तर मे भीष्म ने कहा 
है, सतयुग में शासन प्रणाल्ली नही थी, धर्म के भय से ही सव अपना-अपना कर्त्तव्य 
फरते थे । अचानक वे लोग मोहमब्रस्त एव लोन के वशीमूत हो गये। समाज में 
विश्वनलता देखकर देवताओं ने ब्रह्मा के पास जाकर सव कुछ बताया। ब्रह्मा ने 
पहले तो घास एवं दण्डनीति को रचना की, वाद में सारायग की सहायता से एक 


१. शाति ६८वां अध्याय। 
२. अराजफे जनपदे दोषा जायन्ति य॑ सदा। इत्यादि। आदि ४१॥२७-३१ 
नृपहीनझूच राप्ट्रम्‌ एते सर्वे झोच्यता यान्ति राजन्‌। 
शांति २९०-२६ 


शेदढ सहाभारतकालीन समाज 


राजा का निर्माण किया। उस राजा का नाम पृथु था, वेण के दक्षिण हस्त से उसकी 
उत्पत्ति होने के कारण उसका एक नाम वैन्य भी पडा।' 

दूसरे मत से आदि राजा सनु--राजकरण अध्याय मे कहा गया है कि समाज 
में विश्खलूता उपस्थित होने पर मनुष्य पितामह की शरण में गये। पितामह ने 
पृथ्वी का राज्यभार ग्रहण करने के लिये मनु को आदेश दिया। मनु ने पहले तो 
इतनी बडी जिम्मेदारी लेने के लिये असम्मति प्रकट की, लेकिन बाद मे प्रजा के अनु- 
नय करने पर तथा नातनाप्रकार के कर देने की प्रतिज्ञा करने पर तैयार हो गये। 
वही पृथ्वी के आदि राजा थे।' एक ही विषय को लेकर दो प्राचीन उपाख्यान वर्णित 
है, लेकिन दोनो के स्पष्टीकरण मे कोई भिन्नता नही है। राजा के बिना समाज- 
व्यवस्था किस तरह ठीक रहे यह विषय उस काल मे भी राजघर्मज्ञ व्यक्तियो के लिये 
विवादास्पद था। व्यक्तिगत कत्त॑व्य एव धर्मज्ञान मे किडि्चित शिथिलता आते ही 
राजा के विना काम नही चल सकता, यही शायद उपर्युक्त उपाख्यानों का गूढ़ 
अर्थ है। 

राजकरण तथा राजा का सम्मान--आगे भी कहा गया है कि पृथ्वी पर जों 
उन्नति की आशा रखते हो, उन्हे पहले ही राजा का वरण कर लेना चाहिये, अरा- 
जक राज्य निवास के अनुपयुक्त होता है। राजा की भक्ति करनी चाहिये तथा उसके 
अनुकूल रहना चाहिये। प्रजा ही यदि राजा का यथोचित सम्मान नही करेगी, 
तो दूसरे लोग तो उसकी अवज्ञा करेंगे ही और यह राज्य के लिये बहुत ही अकल्याण- 
कर होता है।' 

राजा की नियुक्ति मे साधारण प्रजा का अधिकार--इन वर्णनो से यह भी पता 
लगता है कि राजा की नियुक्ति के लिये साधारण प्रजा को पूर्ण अधिकार प्राप्त 
था। निरापद, शान्तिपूर्ण जीवन बिताने के उद्देश्य से प्रजा मिलकर राजसुलम गुण- 


वान व्यक्ति को राजपद पर बिठाती थी। यह प्रथा अति प्राचीन थी। 


१. नव राज्यं व राजासीज् दण्डो न च दण्डिक । 
धममेंणेव प्रजा सर्वा रक्षन्ति सम पेरस्परम_॥ इत्यादि। 
जाति ५९१४-१०९५ 
२. अराजका प्रजाः पूर्व विनेशुरिति न श्रुतम्‌॥। इत्यादि। 
शाति ६७१७-३२ 
३. एव ये भूतिमिच्छेयु, पुथिव्या मानवा क्वचित्‌। 
कुर्यू,.. राजानमेवाग्रे. प्रजानुग्रहकारणात्‌ ॥ इत्यादि। 
जाति ६७३३-३५ 
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वशगत अधिकार--राजसिहासन पर वशपरम्परागत अधिकार प्राचीन 
प्रथा व होते हुए भी महाभारतकालीन समाज मे वशगत अधिकार प्रतिष्ठित 
हो गया था। 

राजा भगवान की विभूतिस्वरूप---राजा मे कित-किन गुणो का होना आवश्यक 
है, इस विषय पर सैकडो उक्तियाँ उद्धृत है। ग्रथकार ने बहुत सी जगह तो उशना, 
इन्द्र, वृहस्पति, मनु आदि राजघर्मवेत्ताओं के अभिमत को ही ग्रहण किया है और 
बहुत सी जगह भीष्म के मुख से अपना मत भी प्रकट किया है। विभूतियोग में भग- 
वान कृष्ण अर्जुन से कहते है, ' नरो मे मैं नराधिप हूँ” । अर्थात्‌ राजा मे ही मनुष्यत्व 
का पूर्ण विकास होता है, इसलिये वही मगवान की विभूतिस्वरूप है।* 

राजा के जन्मजात गुण--पूर्वजन्म के पुण्यबल से राजा में बहुत से गुण अनन्य 
सुलम होते हैं, किन्तु शिक्षा के द्वारा भी उन्हे बहुत से गुणो का अर्जेत करना 
पडता है। स्वाभाविक गुणों के सबध में मनुसहिता में कहा गया है कि भगवान 
जिन उपादानो से इन्द्र, अनिल, यम, अर्क, अग्नि, वहण, चन्द्र, कुबेर आदि देवताओं 
की सृष्टि करते हैं, उन्हीं से राजा की करते है, इसीलिये उनका तेज दूसरो को 
अभिमूत करने मे समर्थ होता है।' 

चरित्रगठन में राजा का दायित्व--राजधमं ही सब धर्मों का मूल होता है। 
सब प्राणियों के पदचिन्ह जैसे हाथी के पदचिन्ह के नीचे विछीन हो जाते है उसी 
प्रकार दूसरे धर्म भी राजधर्म मे विलीन हो जाते है। राजघम के परित्यकत होने पर 
दूसरा कोई घमम उन्नत नही हो सकता। अत समाज के स्थायित्व के विपय में 
अपने दायित्व को अच्छी तरह समझकर राजा को अपने चरित्रगठन से मनोयोग 
करना चाहिये।* 

आदशे चरित्र--राजा का चरित्र कैसा होना चाहिये, इस सबंध मे भीष्म ने 
युधिष्ठिर को राजघर्म प्रकरण मे सैकडो उपदेश दिये हैं। नीचे सक्षेप मे उन पर 
प्रकाश डाला जा रहा है। 

पुरुषार्थ--उद्योग के बिना कोई काये सफल नही होता, इसलिये राजा को सदा 
पुरुषार्थ की सेवा करनी चाहिये। कोई शुरू किया हुआ काम दैववश यदि अधूरा 


१. नराणाञ्च नराधिपर्‌। भीष्म ३४२७ 
२. इन्द्रानिलयमार्काणामग्नेह्य चरुणस्यथ च॥ 
चन्द्रवित्तेशयोदचेव मात्रा निह त्य शाइवतो:॥ इत्यादि। सनु ७॥४,५ 
३. बाह्नप्यत्त क्षत्रिय्र्सनवाना लोकश्रेष्ण धर्मेमासेवमाने.। इत्यादि 
शाति ६३॥२४-३० 
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रह जाय तो सताप नही कहना चाहिये, दुगने उत्साह से उसे पूरा करने का दुवारा 
यत्न करना चाहिये। 

सत्यनिष्ठा--सत्य कार्य सिद्धि का प्रधान साधन होता है, विशेषकर राजाओं 
के लिये। संत्यनिष्ठ राजा ऐहिक तथा पारत्रिक श्रेय छाम करने मे सफल होता 
है। शौये, गाम्मीय आदि गुणो से युक्त नृपति सदा श्रीमत रहता है। 

मृठुता व कठोरता के बीच का सार्ग अपनाना चाहिये--राजा यदि मृदुस्वमावी 
होता है तो प्रजा उसका यथोचित मान नही करती और यदि बहुत ही तीक्ष्ण- 
स्वभावी हो तो सत्रस्त रहती है। इसलिये राजा को दोनो के बीच का मार्ग 
अपनाना चाहिये। राजा को वसन्त के सूर्य की तरह यथोचित मृदुता व कठोरता 
का अवलम्बन लेना चाहिये। प्रजा भी सत्यवादी, धर्मनिष्ठ राजा की अनुखत 
होती है। 

व्यसन-परित्याग--राजा को हर प्रकार के व्यसन से दूर रहना चाहिये। 
अपने दोष के बारे मे सदा सावधान रहना चाहिये। अगर कोई दोप हो तो उसे सुधा- 
रने की कोशिश करनी चाहिये। 

प्रजा के हित के लिये गर्भिणीधर्मं का अवलम्बन--गर्मवती स्त्री जिस प्रकार 
गर्भस्थ शिशु के हित के लिये अपनी प्रिय वस्तु का त्याग करने मे जरा भी कुव्ति 
नही होती, उसी प्रकार राजा को सर्वभूत के हितसाधन को ब्रतस्वरूप ग्रहण करना 
चाहिये। 

घीरता--घैयें का कमी परित्याग नही करना चाहिये। घीर एवं दत्तचित्त 
मनुष्य को किसी तरह का भय नही होता। 

भृत्य आदि के साथ व्यवहार मे अपनी मर्यादा रखना--नौकर-चाकरो के साथ 
बहुत हँसी-ठट्ठा नही करना चाहिये। ऐसा करने से सेवक स्वामी की मर्यादा का 
उल्लघन करते है। नृपति यदि बहुत ही मुदुस्वभावी या परिहासप्रिय होता है तो 
प्रजा एव अमात्यगण शिथिलता एव अशिष्टता दिखाते है। और यह राज्य शासन के 
लिये बहुत ही प्रतिकूल होता है।' 

प्रजा के हित के लिए कठोर त्याग--राजा को सदा प्रजा की हिंतकामना करनी 
चाहिये। प्रजा के हित के लिये राजा सगर ने ज्येष्ठ पुत्र असमज को त्याग दिया था। 
प्रजा के मगल के लिये सब तरह के दु ख-कष्टो का भी वरण करना पडता है। उद्यम 
करने से मनुष्य मे त्याग की सामर्थ्य आती है। 

चातुर्व्प-सस्थापन--राजा ही चातुर्वण्यं का सस्थापक होता है। घर्सकर 


१. शाति ५६वाँ अध्याय । 
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(परस्पर विरोधी धर्मों का सम्मिश्रण ) तथा वर्णसकर से प्रजा की रक्षा करना 
राजा का कत्तंव्य है। 
- विचार बुद्धि--कमी किसी पर पूरा विश्वास नही करना चाहिये। स्वय सोच- 
समझ कर निपुणता से राज्य चलाना चाहिये। 

प्रजारंजक--जिसके शासन मे प्रजा निरुद्ेण व आनद से कालयापन कर सके, 
वही असली राजा होता है। प्रजा को सुखी रखनेवाले, दीघ॑दर्शी राजा का ऐश्वर्य 
चिरस्थायी होता है।* 

क्षत्रियधर्स का गुरुत्व--क्षत्रियर्म बहुत ही महत्वपूर्ण होता है। उसका यथो- 
चित पालन करने से क्षत्रिय इह लोक मे अक्षय कीति तथा परलोक मे अनन्त सुख 
का उपभोग करता है। केवल प्रजापालन के द्वारा ही साधु नृपति मोक्ष प्राप्त करने 
में समर्थ होता है।* 

समयानुर्वात्तता आदि--यथासमय उपयुक्त चरो को नियुक्त करना तथा दूत 
भेजना, यथासमय दान देता, सद्वृत्त मात्सयरहित अमात्यों से परामर्श लेता, कर 
वसूल करने के लिये प्रजा पर अत्याचार न करना, साधुससर्ग करना तथा असाघुओ 
की सगत छोडना आदि कर्म राजघर्म के अग है। 

अवसर देख फर साम आदि नीति का प्रयोग करना--साम, दाम, भेद व 
दड आदि नीतियो का प्रयोग उपयुक्त अवसर देखकर करना, अनार्यकर्म वर्जन, 
प्रजापाछन तथा नगररक्षण राजाओ के आवश्यक कत्तंव्य हैं। जो राजा पुरुषार्थ 
नही करता, जो प्रमादी, अतिमृदुस्वभावी या अति कठोर होता है, वह कभी भी 
निष्कटक राज्य नही कर सकता। अज्ञानी एवं कापुरुष राजा राजपद के अनुपयुक्त 
होता है। 

विश्वस्तता--जिन कार्यों को करने से राजा की धर्मनिष्ठा पर प्रजा के मन में 
सन्देह उत्पन्न हो, वे कार्य करना राजा के लिये विपद्जनक होते है। प्रजा घ॒मंनिष्ठ 
तथा सुखी हो और राजा पर विश्वास करे, इसका राजा को विशेष रूप से ख्याल 
रखना चाहिये।* 

प्रियवादिता, जितेन्द्रिया आदि--दूसरा व्यक्ति यदि उग्र भी हो तो राजा को 
इसके साथ सहास्यवदन मधुर व्यवहार करना चाहिये। उपकारी के प्रति कृतज्ञता, 
गुरुजनो मे दृढ्भक्ति, प्रजा का हितचितन तथा जितेन्द्रियता आदि गुण राजा मे होचे 


१. शाति ५७वाँ अध्याय। 
२. शान्ति ६४वाँ अध्याय। 
३. शान्ति ५८वाँ अध्याय। 
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जरूरी हैं। राजा को दर्शनार्थी के साथ मूदु एव मद्रता का व्यवहार करना चाहिये ।' 
राजा ही प्रजा की सुखशाति का कारण होता है। महायश्स्वी राजा दम, सत्य व 
सौहय के द्वारा सम्पूर्ण पृथ्वी पर एकछत्र राज्य करते हैं, और मह॒त्‌ यज्ञों का अनु- 
ष्ठान करके शाजवतपद प्राप्त करते है। राजा को सर्वप्रथम अपने मन को जीतना 
चाहिये, अजितेन्द्रिय राजा दूसरे को वश मे नहीं रख सकता।' 

शास्त्राम्यास व दानशीरूता--राजा को वेद-वेदाग आदि शास्त्रों पर पाडित्य 
लाभ करना चाहिये। तथा दानशीलक बनकर सर्वभूत के दुखभोचन की यथासीध्य 
चेष्टा करनी चाहिये। 

राजघर्मका परिज्ञान--घाड़गृण्य त्रिवर्ग, तथा परमत्रिवर्ग विषयो पर राजा 
का पूर्ण अधिकार होना चाहिये।' 

कार्यज्ञता--रागह्वेष का त्याग करके धर्माचरण करना, परलोक के लिये शुभ 
कर्म करना,,विना अत्याचार किये अर्थोपार्जंन करना, सौम्यभाव से कामोपभोग करना 
राजा के विहित कर्म है। राजा को सदा मधुर वचन बोलने चाहिये, शूर होते हुए 
भी आत्मप्रशसक नही होना चाहिये तथा दाता होते भी अपात्र को दान नही देना 
चाहिये। ; 

एकाग्रचित्तता आदि--अपकारी का विश्वास करना राजा के लिये उचित 
नही है। उसे किसी से भी ईर्ष्या नही करनी चाहिये। पूजाहँ की पूजा करना और 
दम्नम का त्याग करना राजधर्म के अपरिहाय अग हैं। आहार-विहार मे सयम रखना 
बहुत आवद्यक है, सयम के अमाव मे श्रीहीनता आती है। हर कार्य मे समय- 
असमय का ख्याल रखना उचित है, जो कार्य जिस समय करने का हो, उसी समय 
करना चाहिये। एकाग्रचित्त होना चाहिये। जो व्यक्ति राजघमम के इन नियमी 
का पालन करता है, वह इहलोक व परलोक मे सब सुखो का उपमोग करता है। इस 
अध्याय मे राजा के छत्तीस गुणो का उल्लेख किया गया है। प्रधात गुणो का विवरण 
नीचे दिया जा रहा है।* 

कास व फ्रोध को जीतना--राजा को चाहिये कि काम व क्रोध को जीतकर 


१. गोप्ता तस्माह्‌ राघर्ष. स्मितपूर्वाभिभाषिता। इत्यादि। 
शाति ६७॥३८,३९ 
२. राजा प्रजाना हृदय गरीयो गति. प्रतिष्ठा सुखसत्तमञझ्च। इत्यादि। 
शाति ६८॥५९, ६० 
३. शान्ति ६९वाँ अध्याय। 
४. शान्ति ७०वाँ अध्याय । 
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राजश्री की सेवा करे। जो नृपति काम या कोघ के वशीमूत होकर अनुचित कार्य 
करता है, वह नितान्त कृपा का पात्र होता है, उसके घर्मं एवं अर्थ का विनाश अवब- 
श्यम्मावी होता है। सुरक्षक, दाता, निरलस एवं जितेन्द्रिय व्यक्ति स्वभावत. 
ही सबकी श्रद्धा का पात्र बनने मे समर्थ होता है। 

राजधर्सानुशासन के अनुसार कृत्य करता--राजा को अर्थशास्त्र के अनुशासन 
के अनुसार ही अर्थवृद्धि की व्यवस्था करनी चाहिये, नही तो अर्थ की वृद्धि होने पर 
भी उसका आकस्मिक विनाश निश्चित होता है। शास्त्रविरुद्ध प्रजा का उत्पीडन 
करने से राज्य का कल्याण नही हो सकता, वरन्‌ सब कुछ नष्ट हो जाता है। अधिक 
दूध की आकाक्षा से यदि कोई निर्बोध व्यक्ति गाय के थनो मे छेद कर दे तो जिस 
प्रकार उसे फिर कमी दूध नहीं मिलता उसी प्रकार लोभी अत्याचारी राजा की 
दुर्गेति होती है।' 

पूज्य की पूजा--दानशील, उपवासादि ब्रतपरायण, प्रजाहितकर राजा की 
प्रजा सदा श्रद्धा करती है। राजा को घामिक व्यवितयो का यथोचित सम्मान करना 
चाहिये, उससे प्रजा को भी पूज्य व्यक्ति की पूजा करने की शिक्षा मिलती है। 

दुष्ट का दसन तथा शिष्ट का पालन---राजा को यम की तरह दुष्ट व्यक्तियो 
को कठोर दड देना चाहिये, असाधु को कमी क्षमा नही करना चाहिये। जिस तरह 
सुरक्षित प्रजा के घर्मानुष्ठानो का चतुर्थाश पुण्यफल राजा को मिलता है, उसी प्रकार 
प्रजा के पापो का भी चतुर्थीश फल राजा को भोगना पडता है। 

अति धामिक तथा अति निरीह राजा अच्छा नहीं होता--बहुत धाभिक या 
बिल्कुल निरीह राजा राज्य चलाने के योग्य नही होता। केवछ करुणा से भी राज्य 
की रक्षा नही होती। 

रक्षक राजा प्रजा का प्रार्थनीय--शूरवीर, दुष्टो को दड देने वाले तथा शिष्टो 
की रक्षा करने वाले, अनृशस, जितेन्द्रिय, प्रजावत्सल एवं स्वजन प्रतिपालक राजा 
के आश्रय मे प्रजा निश्चिन्त होकर जीवनयापन करनी है। सर्वमूत का अस्तित्व 
जिस प्रकार मेघो पर निर्मर होता है तथा पक्षी जिस प्रकार मीठे फलवाले वृक्ष पर 
बसेरा करना चाहते हैं उसी प्रकार समस्त प्राणी रक्षक राजा के आश्रय मे स्वय 
को निरापद समझते है।' 

सद्व्यवहार से प्रजा की श्रद्धा का पात्र बवना--जो राजा प्रजा के साथ अच्छा 
व्यवहार नही करता, हमेशा ताक-मभौ चढाये रहता है, वह सबका अप्रिय बन जाता 


१. शान्ति ७१वाँ अध्याय। 
२. शान्ति ७५वाँ अध्याय। 
र्ड 
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है। जो सदा हँसमुख रहता है, किसी को देखते ही बातचीत करने को आतुर हो उठता 
है, वही राजा प्रजा को अपनी ओर आकषित करने में समर्थ होता है। मधुर वचनो 
से हर किसी को वश मे किया जा सकता है। जो सुकृत, विनय एवं मघ्रता के उपा 
सक होते है, वे अद्वितीय पुरुष कहलाते है। 

अधिक विश्वास विपत्तिकर--राजा को स्वय तो दूसरो का विश्वासमाजन 
बने रहना चाहिये, किल्तु दूसरे पर सम्पूर्ण विश्वास कभी नही करना चाहिये, यहाँ 
तक कि पुत्र पर भी बहुत विश्वास करना अनुचित है। अविश्वास राजा के चरित्र 
का बडा गुण होता है।' 

यथेच्छ भोग निनन्‍्दनीय--हर समय ख्याल रखना चाहिये कि राजा 
घमं का प्रतिपालक होता है, यथेच्छ भोग-विलास राजा का आादश नही है। 
धर्माचरण से देवत्व का लाभ होता है और अधर्माचरण से नरक। प्राणिजगत धर्म 
पर ही आधारित है और राजा घमं का सेवक होता है। सुतराम जो घम्म की रक्षा 
करने में समर्थ हो, वही राजपद के लिये उपयुक्त होता है। धर्म॑निष्ठ राजा प्रमूत 
अर्थ व काम का उपभोग करता है। घार्मिक राजा के राज्य मे प्रजा स्वच्छद रूप 
से अपने-अपने कत्तंव्यो मे रत रह कर उन्नति करने मे समर्थ होती है और प्रजा की 
उन्नति ही राज्य की उन्नति है।' 

प्रजा का आनन्द राजा की घनिष्ठा का अनुमापक---घर्मनिष्ठ राजा के राज्य 
में प्रजा भी घर्म का पालन करती है। दुर्गत व अनाथ व्यक्ति भी जब राज्य मे प्रफु- 
ल्‍्लचित्त रहते हो, तभी समझना चाहिये कि राजा के आचरण मे धर्म प्रतिष्ठित 
है। प्रजा का आनन्द तथा धर्माचरण देखकर राजा की धर्मनिष्ठा का अदाज लगाया 
जा सकता है। जो मित्र की उन्नति, झत्रु की अवनति, साधु के सम्मान तथा असाधु 
के दड की व्यवस्था करता है, वही घामिक नरपति होता है। 

घसंनिष्ठ राजा सबकी श्रद्धा का पात्र--सत्यनिष्ठ, प्रजावत्सल, वदान्य व 
दाता राजा की प्रजा श्रद्धा करती है। जो उपयुक्त पात्र को भूमि दान करता है, 
ऋत्विक पुरोहित व आचार का यथोचित सम्मान करता है, उसे घ॒र्मनिष्ठ कहा जा 
सकता है। राजा को साधू असाघु का ज्ञान, क्षमा, घृति, मधुर मापण आदि सद्गुणों 


१ शान्ति ८४ वाँ अध्याय। 
२ विश्वासयेत्‌ पराइचेव विश्वसेजच न कस्यचित्‌। 
पुन्रेष्वपि हि राजेद्ध विश्वासो न प्रशस्यते। इत्यादि। शा ८५३३, रेड 
हे धर्माय राजा भवति न कामकरणाय तु॥ इत्यादि। श्ञाति ९०। ३-७ 
अथ येषा पुन प्राज्ञो राजा भवति घामिक-॥ इत्यादि। अनु ६रडेकेडे्ड 
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का अनुशीलून करना चाहिये। अनुशीलन शिक्षासापेक्ष होता है, इसमे रचमात्र 
सन्देह नही है। प 

अप्रमाद, उद्योग, शुचिता आदि गुण--राज्यशासन सहज नही है, यह एक 
बहुत बडी जिम्मेदारी होती है। अप्रमादी, उद्योगी, बुद्धिमाच राजा ही यह गुरुभार 
वहन कर सकता है। लोककल्याण, मधुरबोल, अप्रमाद व शुचिता राजा के चरित्र 
के अपरिहाय॑ गुण है। दूसरे के दोष देखना तथा अपने दोष ढेंकना भी राजा के लिये 
अन्यतम शिक्षणीय विषय है। बहुत से रार्जाष उल्लिखित गुणो के कारण ही प्रशसित 
हुए हैं। वासव, यम, वरुण आदि देव-राजा तथा दूसरे राजषि इन नियमो का पालून 
करके प्रभूत ऐश्वर्य के अधिकारी हुए है।' 

घ॒र्म, अथे, मित्र आदि की प्रचुरता काम्य---अर्थ की अपेक्षा घर्म श्रेष्ठ होता 
है, इस बात का सदा ख्याल रखना चाहिये। जो सत्‌ के लिये अर्थ व्यय करने में 
कुठित होता हो, स्वेच्छाचारी तथा आत्मप्रशसक हो, उसका थोडे समय बाद ही 
विनाश हो जाता है। घर्म, अर्थ, काम, बुद्धि व मित्र के विषय मे स्वय को सदा अपूर्ण 
समझना चाहिये । इन्ही मे राजा का ऐश्वर्य प्रतिष्ठित होता है। कल्याणरत, असूया- 
डीन, जितेन्द्रिय राजा वृद्धिप्राप्त सागर की तरह राज्य करता है।* 

आये-सेवित कर्मों मे रुचि---जिसके राज्य मे जनपद उन्नतिशील हो, जो दूसरे 
राजाओ का प्रियमाजन हो, सन्तुष्ट तथा बहुसचिवयुक्त हो उसी राजा को मजबूत 
समझना चाहिये। जो क्रोध को जीत लेता है वह शत्रुविहीन हो जाता है। राजा 
को कभी आर्यंधर्म के विपर त कर्म नही करने चाहिये। सदा कल्याणकर कर्मो मे 
रत रहना चाहिये। जो उपर्युक्त नियमो का पालन करता है, विजय सदा उसके 
चरण चूमती है।' 

गुप्तसंत्रणा तथा सुविवेचता--दक्ष, जितेन्द्रिय तथा बुद्धिमान व्यक्ति ही राज्य- 
शासन करने मे समर्थ होते है। जो मत्रियों के साथ गुप्त-मत्रणा करके विवेचना पूर्वक 
कार्य करता है वही अखिल पृथ्वी का शासन करनेयोग्य होता है। 

आहूस्य त्याग (उष्ट्र वृत्तांत)--आलस्य सर्वेथा परित्याज्य है। आलूस्य 
ब्राणि की उन्नति के प्रतिकूल होता है। इस प्रसग मे प्राजापत्य युग के एक जातिस्मर 
ऊँट का उपाख्यान भी वर्णित है, जो आलूसी होने के कारण एक नगपण्य श्गाल द्वारा 
चीरे-घीरे भक्षित हो गया था। धी शक्ति के साथ यदि उद्योग मिल जाय तो असाध्य 


खिननननतिनन लत न की िलनाा 


१. ज्ञाति ९१ था अध्याय। 
२. शाति ९२ वाँ अध्याय। 
३. शान्ति ९४ वाँ अध्याय। 
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भी साध्य बन जाता है। अत उन्नतकाम व्यक्ति को कभी आलस्य मे समय नही 
गँवाना चाहिये।' 

विनय (सरित्सागर सवाद)--विनयी व्यक्ति कभी विपत्ति मे नहीं पडता। 
(सरित्सागर सवाद मे वेतसोपासख्यान मे कहा गया है कि बेंत की छडी हवा से भी 
नत हो जाती है, इसलिये कभी टूटती नही) । अतएवं सदा विनय का पालन करना 
चाहिये। 

सचिवो से सहायता लेत्ा---हमेशा सचिवो के साथ मिलकर कार्य करना.उचित 
होता है। अकेले शासन किसी के लिये सम्मव नही होता। जिसके भूृत्य विज्ञ होते 
हैं तथा स्वामी की श्रद्धा करते हैं वही अच्छी तरह राज्य चला सकता है। जिस 
राजा की प्रजा समृद्ध, हृष्ट व सत्पथावलूम्बी होती है उसी का राज्य निष्कटक 
होता है। सनन्‍्तुष्ट व विश्वस्त कर्मचारियों द्वारा जिसके भडार की वृद्धि होती है, 
वही राजा सुख से राज्य करता है। 

सन्धि-विग्नह आदि का ज्ञान--जिसके राज्य मे न्याय की व्यावस्था होती है, 
उसका ऐश्वर्य चिरस्थायी होता है। जो राजघमं से भलीमाँति परिचित होता है, 
सधिविग्रह आभादि षड़्वर्ग मे अभिज्ञ होता है तथा प्रजा के हित के लिये सतत यत्नशील 
होता है, वही राज्यपालन मे घर्म का लाम कर सकता है।' 

फर्मचारियो की नियुक्ति में निपुणता (ऋषिसवाद)--अधघीनस्थ कर्मचा- 
रियो के प्रति सद्भाव तो रखना चाहिये, किन्तु उन्हे अधिक प्रश्नय नही देना चाहिये। 
इस विषय में 'ऋषि-सवाद' नामक उपाख्यान वर्णित है। एक दयालु ऋषि ने अपने 
तपोबल से एक कुत्ते को श्रम (एक अष्टपद सिंह से भी बलवान कल्पित मृग ) 
बना दिया, लेकिन जब वह ऋषि को ही खाने के लिये उद्यत हुआ तो ऋषि ने 
फिर से उसे कुत्ता बना दिया। 

असयस का दोष (गाधारी का उपदेश )---दमी पुत्र दुर्यो वन को दीर्घदर्शिनी 
गाघारी ने राजसमभा मे जो उपदेश दिये थे, वे भी उल्लेख योग्य है। “इच्छ्रियो का 
दास अधिक दिन तक ऐश्वर्य का भोग नही कर पाता, विजितात्मा मेधावी व्यक्ति 
ही राज्यमोग के लिये उपयुक्त होता है। असयत अइव जिस प्रकार सारथि को 
विपत्ति मे डाल देता है, उसी प्रकार अजितेन्द्रिय नूपति कामऋ्रोधादि रिपु की ताडना 


« शान्ति ११२ वाँ अध्याय। 
» शान्ति ११३ वाँ अध्याय। 
« शान्ति ११५ वाँ अध्याय । 
« शान्ति ११६ वाँ तथा ११७ वाँ अध्याय । 


शी 
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से पथभ्रष्ट हो जाता है। सयमी, जितेन्द्रिय तथा दुष्टो को दंड देने वाला राजा ही 
दीघेकाल तक राज करता है। काम, कोघ, लोम, दम्म तथा दर्प को जो अच्छी 
तरह वश में कर लेता है वही महीपति बनने के योग्य होता है। जो कामक्रोघादि 
रिपुओ की प्रेरणा से मिथ्या व दुराचरण करते है, राजलक्ष्मी उन्हे त्याग देती है। 
जो सुहृदो का परामश ग्रहण नही करते, वे अपने शत्रुओ का आनन्द बढाते है।”' 

आदर गृहस्थ के समस्त सद्गुण राजा मे होने चाहिये--शास्त्रविशारद, धीर, 
अमर्षी, शुचि, ती०ण, शुश्रूषु, श्रुतवान्‌, श्रोता, युक्तिवित्‌ु, मेघावी, धारणायुक्‍त, 
न्यायानुवर्त्ती, दान्त, प्रियमाषी, क्षमाशील, दानशील, श्रद्धालु, सुखदर्शी, आत्तेशरण, 
अमात्यप्रिय, अनहकारी, सुख दुख सहिष्णु, सुविवेचक, मक्‍तजनप्रिय, सुसगतिसाधक, 
अस्तव्घ, प्रसन्नवदन, भृत्यजनापेक्षी, अक्रोधी, उदारचित्त, समुचित्तदडदाता, घर्मे- 
कार्यरत, प्रजावत्सल, धर्मार्थकुशल, राजा सर्वजनवाछित होता है। एक आदर 
गृहस्थ के जितने मी गुण हो सकते हैं, उनमे से कोई नही छूटा है। जो राजा नित्य 
नई वस्तुओ के सग्रह करने का आग्रही, मित्रादय तथा उद्योगी होता है, वही राज- 
श्रेष्ठ कहलाता है।' 

समय विशेष से परिवत्तंत--मयूर जिस तरह विचित्र वर्णों के पख घारण किये 
रहता है, उसी प्रकार धमंज्ञ नरपति को परिस्थिति के अनुसार कार्य करना चाहिये। 
कठोरता, कुटिलता, अमयदान, सत्य तथा आजंब इन गुणों का जो समयानुसार 
सहारा लेता है वही सुखी रहता है। जिस समय जो उचित हो, वही करना चाहिये, 
जैसे दड देते समय कठोरता एवं अनुग्रह के समय शम को अपनाना चाहिये। बहु- 
रूप धारण करने मे अभ्यस्त नृपति की कभी कोई क्षति नही ह ती। 

सन्त्रगुप्ति--मयूर जिस तरह शरदुऋतु मे मौन धारण कर लेता है, उसी 

प्रकार राजा को गप्तमत्रणा के सबध मे मौन रहना चाहिये। गुप्तमत्रणा कभी किसी 
पर प्रकट नही करनी चाहिये। 

स्वयं कार्यदर्शन करना---जिसका क्रोघ एव हर्ष विफल नही होता, जो सब कामो 
की देखभाल स्वय करता है, आत्मविश्वास ही जिसका कोषागार होता है, उस राजा 
के लिये सम्पूर्ण पृथ्वी घत इकट्ठा करती है। जो अच्छी तरह सोच-विचार कर 


१. उद्योग १२९ वाँ अध्याय। 
२. एतरेव गुणयुक्तो राजा शास्त्रविज्ञारदः। इत्यादि। 
शाति ११८॥१६-२३ 
सर्वेसंग्रहणं युक्‍ती नूपोी भवति यः सदा। 
उत्थानशीलो भिन्नाहयः स राजा राजसत्तमः॥ शांति ११८२७ 


इछ४ मसहाभारतकालीन समाज 


अनुग्रह या निग्रह करता है, जो आत्मरक्षा तथा राज्यरक्षा के प्रति सदा सतर्क रहता 
है, वही वास्तविक राजबर्मज्न होता है।' । 
शील का भहात्म्य (इच्धप्रक्लाद-संवाद)--शीलवर्णनाध्याय मे कहा गया 
है कि शील से तीनो लोको को जीता जा सकता है, शीलवान पुरुष के लिये कुछ भी 
असाध्य नही होता। माधाता एक दिन, जनमेजय तीन दिन तथा नामाग चार 
दिन शीलपालन के फलस्वरूप सम्राट्‌ बने थे | शीलवान, दयालु राजा के पास 
लक्ष्मी स्वय आ जाती है। जहाँ झील होता है, वही घर्म, सत्य, वृत्त और श्री का 
वास होता है। अतएव सुविवेचक नृपति पहले ही अपने चरित्र को उन्नत भित्ति पर 
प्रतिष्ठित करता है। दैत्यपति प्रक्मलाद के शील की सहायता से देवराज इन्द्र का राज्य 
जीतने की घटना प्रसिद्ध है। ब्राह्मण वेशवारी इन्द्र ने प्रल्लाद को अपना गुरु बना कर 
शील के महात्म्य की शिक्षा ली थी । प्रह्लाद ने कहा था--- हि विप्र, मैं कभी ब्राह्मणो 
पर रोष नही करता। उनके मुख से काव्यप्रणीत नीतिशास्त्र श्रद्धा सहित सुनता 
हूँ। सत्कृत ब्राह्मणों से शास्त्रतत्त्व सुनकर मैं स्वय को घन्य समझता हूँ ।” आचार्य 
का उपदेश सुनने के वाद इन्द्ररूपी शिष्य ने गुरु के प्रसादस्वरूप उनका शील माँगा। 
सत्य की मर्यादा रखने के लिये प्रह्लाद मे विना कुठा के सर्वेस्व दान कर दिया।'* 
अभयदान तथा प्रजावात्सल्य--प्रजा को सदा अभय देना चाहिये। मन्‌ ने 
कहा है, राजा के चरित्र मे माता, पिता, गुरु, रक्षक, वह्ति, वैश्ववण तथा यम इन 
सातो के गूण होते हैं। अवुकम्पावश राजा प्रजा के साथ पितृव॒त्‌ व्यवहार करता 
है। अति विपन्न व्यक्ति का भी वह सस्नेह प्रतिपालन करता है इसलिये मातृ- 
स्थानीय होता है। अनिष्ट को दूर करने के कारण अग्नि एव दुष्टो को शासित करने 
के कारण उसे यम कहा जाता है। साधु व्यक्ति को अभिलषित दान देता है, इसलिये 
कुबेर, घर्मोपदेश देता है इसलिये गुरु और आपद विपद मे रक्षा करता है इसलिये 
रक्षक होता है। जो प्रजा मे सम्मानित व्यक्तियों का यथोचित सम्मान करता है, 
उसका सुख अनन्त होता है। जिसकी प्रजा नियत करो के कारण उत्पीडित होती 
है उस राजा का परामव शीघ्र ही हो जाता है। इसके विपरीत जिसकी प्रजा सरो- 
वर के पौद्मो की तरह सदा उत्फुल्ल रहती है, वह हर प्रकार के ऐश्वर्य का भोग 
करता है।' राजा को सवंदा स्वकाय॑ रत रहना चाहिये। कोई-कोई राजा हिम की 


१. शान्ति १२० चवाँ अध्याय। 
२. शान्ति १२४ वाँ अध्याय। 
३. माता पिता युरुगप्ता वह्धिवेश्षवणों घ म* । 
सप्त राज़ो गुणानेतान्सनुराह प्रजापति 0 इत्यादि हाति १३९१०३/११० 


राजधर्म (क) श्७५ 


तरह शीतल, अग्नि की तरह क्रूर एव यम की तरह विचारक होता है, कोई शत्रु 
का मूलोच्छेद करने मे हल जैसा तथा दुष्टो के लिये वज्र जैसा कठोर होता है। हर 
राजा को शुभकार्यरत रहता चाहिये।' 

उपर्युक्त उद्धरणो से यह्‌ अच्छी तरह समझ में आ जाता है कि राजा को अपना 
चरित्रगठन किस प्रकार करना चाहिये। इसके अछावा उद्योगपब मे विदुर नीति 
के प्राय. प्रत्येक इलोक मे मानवधर्म का वर्णन किया गया है। उस सबका उल्लेख 
यहाँ करना सभव नही है। मन्वादिसहिता, कामन्दकीय आदि अथश्ञास्त्र, रामायण, 
अग्नि पुराण आदि मे भी राजा के गृणो का बखान किया गया है। किन्तु महाभारत 
की तरह एक ही प्रकरण मे नाना प्रकार के वर्णन और किसी ग्रथ मे नही मिलते। 
राज्य में सुव्यवस्था तथा शान्ति स्थापित करने के लिये राजा को कठोर परिश्रम 
करना पडता है, आराम करने का समय नही मिलता, राजपद ग्रहण करना अतीव 
दायित्वपूर्ण है। कर-व्यवस्था, शिल्प तथा वाणिज्य की उन्नति, विचार-पद्धति, आत्म- 
रक्षा, राजकोष की वृद्धि आदि विषयो पर महाभारत में बहुत कुछ कहा गया है। 

घर्मकार्यों में अर्थव्यय--राजा को सचित अर्थ-घ॒र्म कार्यों मे लगाना चाहिये, 
चारो ओर उपभोग की सामग्री की प्रचुरता होते हुए भी मन को सयत रखना चाहिये। 

यथाज्ञास्त्र धर्म, अर्थ व काम का उपभोग--पूर्वजो के आचार-व्यवहारों का 
पालन करते हुए सबके साथ यथोचित व्यवहार करना चाहिये। धर्म, अर्थ एव 
काम के उपभोग का जो काल शास्त्रविहित है, उसका व्यतिक्रम नही करना चाहिये। 
नास्तिकता, असत्य, ऋष, प्रमाद, दीघ॑सूत्रता आदि का त्याग करके सदा अपने कत्त॑व्य 
के प्रति सतक रहना चाहिये। 

शत्रु, सित्र आदि की गतिविधियों पर ध्यान रखना--शत्रु, मित्र तथा उदासीन 
(जो न शत्रु हो न मित्र) व्यक्तियों की गतिविधियों पर सदा नजर रखनी चाहिये। 

परिणाम चिन्तच--जो काम करने मे आसान होने के साथ ही फलप्रद हो, वह 
शीघ्र ही आरम कर देना चाहिये। कोई भी काम करने से पहले उसके परिणाम के 
बारे मे दूरदशिता से सोच लेना चाहिये। 

विद्वस्त कर्मचारियोकी नियुक्ति--महत्त्वपूर्ण कार्यों का भार विश्वस्त एवं 
निर्लोभी कर्मचारियों को देना चाहिये। समाप्ति से पहले कार्य की गोपनीयता आव- 
इयक है। 

राजकुमारो की शिक्षा-व्यवस्था--राजकुमारो की शिक्षा-दीक्षा के लिये, सववे- 
शास्त्र विशारद आचार्यों को नियुक्त करना चाहिये। 


१. घटमानः स्वकार्येषु कुरु निःश्नेय्स परम्‌॥ इत्यादि। छांति १५२॥२०, २१ 


३७६ महाभारतकालीन समाज 


पडित सग्रह--सहस्र मू्खों की अपेक्षा एक पडित का मतामत अधिक मूल्यवान 
होता है। राजा को सहस्न मूर्खो को रखने के वजाय एक पंडित रखना चाहिये, 
क्योकि पडित विपत्ति से रक्षा करने मे समय होता है। 

सामुद्रिक देवज्ञ पडित का नियोग--न्लामुद्विक शास्त्र के नियमानुसार 

शारीरिक शुमाशुम चिन्हो की परीक्षा करने में जो निपुण हो, ज्योतिषविद्या का पार- 
दर्शी हो, शुमाशुम निमित्तज्ञानी हो, ऐसे देवज, पडित को सभा मे आदर सहित स्थान 
देना चाहिये। जो जिस कार्य के लिये उपयुवत हो, उसे उसी पद पर नियुक्त करना 
उचित है। 

राजहित के लिये विपत्ति मे पडे व्यक्तियो फे परिवार का भरण-पोषण--जों 
राजा के लिये अपना वलिदान कर देते है उनके परिवारों का मरण-पोषण करना 
राजा का कर्तव्य है। 

कोप आदि के तत्वावधान के लिए विश्वस्त की नियुविति---कोप, अस्यगृह, 
गस्त्रागार, द्वार आदि का तत्त्वाववान करने के लिये खूब विश्वस्त तथा विचक्षण 
व्यक्ति की नियुक्ति करनी चाहिये। 

आय-ब्यय का सामजस्य रखना--आय तथा व्यय मे सदा सामजस्य वना रहना 
चाहिये। आय के चतुर्थाश, अर्द्धांश या त्रिचतुर्थाण के द्वारा व्यय चलाना चाहिये। 
कोप को उन्नत करने का सतत प्रयत्न करना चाहिये। 

मचन्यूत आदि का त्याग--यदि चरित्र में कमी मद्यपान, चूतक्रीडा आदि 
व्यसन घर कर ले तो उन्हे गोपनीय रसना उचित है तथा धीरे-धीरे उन्हे त्याग 
देने की चेप्टा करनी चाहिये। 

शेषरात्रि मे धर्मार्य चिन्तन--रात्रि के अतिम प्रहर मे शब्या त्याग कर घर्मे 
तथा अर्थ पर चिंतन करना चाहिये। 

छिष्ट व दुष्ट की परीक्षा--वित्ता भलीभाँति जाँच पडताल किये किसी को 
पुरस्कृत या दडित करना अन्याय है। 

झारीरिक व मानसिक रोगो का उपचार--शारीरिक रोग होने पर उपयुक्त 
चिकित्सक के निर्देशानुसार औषधि का व्यवहार करके तथा मानसिक रोग होने पर 
ज्ञानियों के उपदेश सुनकर रोगो का उपशम करना चाहिये। 

न्‍्याय--न्यायप्रार्थी तथा अभियुक्त के प्रति न्‍्यायसगत व्यवहार करना चाहिये। 

नगरवासियो के चरित्न पर तीक्ष॑ण दृष्टि--किसी दूसरे प्रवल व्यक्ति से अर्थ 
सहायता लेकर प्रजा विद्रोह न कर दे, इस ओर भी नजर रखनी चाहिये। 

प्रधात राजाओ के साथ सदृभाव--अपने आश्रित राजाओ के साथ सद्व्यवहार 
करना चाहिये, नही तो वे विद्रोही हो जाते है। 
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अग्निहोत्र, दान तथा सद्व्यवहार--राजा को चाहिये कि अग्निहोत्र होम का 
अनुष्ठान करके वेदपाठ को, दान तथा मोग के द्वारा घन को और चरित्रगठन व 
पुष्य के द्वारा विद्या-शिक्षा को सफल करे। 

दिल्पियो तथा वणिकी की उन्नति का विधान--शिल्प तथा वाणिज्य की उन्नति 
के लिये सतत प्रयत्न करना राजा का आवश्यक कत्त॑व्य है। (इस विषय पर 'शिल्प 
व वाणिज्य” नामक प्रबंध मे काफी कहा जा चुका है।) 

हस्तिसूत्र आदि शिक्षणीय विषय---हस्तिसूत्र, अह्वसूत्र, यन्त्रसूत्र, घनुरवेद 
आदि की शिक्षा राजा को अवश्य लेती चाहिये। (देखिये शिक्षा प्रबंध पृष्ठ ११७) 

राज्यरक्षा तथा विपद्ग्रस्त पर दया--अग्नि, सपे, रोग आदि के डर से प्रजा 
को सदा म्‌क्त रखना राजा का कत्तंव्य है। अधे, गूंगे, पगु, विक्ृताग, अनाथ तथा 
सन्‍्यासी का पितृवत्‌ पालन करना चाहिये। 

अतिनिद्रा आदि छह दोषो का परित्याग--अतिनिद्रा , आलस्य, मय, क्रोध, 
मुदुता तथा दीर्घसूत्रता इन छहो को त्याग देना चाहिये। यूघिष्ठिर को दिये गये 
देवषि नारद के उपदेशो को हम सक्षेप मे पाठकों के समक्ष रख रहे हैं। राजघमं 
के अनुशासन पर यह अध्याय परम उपादेय है।' 

सध्यस्थता का अवलूस्बत---राजा को युद्ध के लिये लोग इकट्ठे करते रहना 
चाहिये तथा राज्यशासन सबधी मत्रणा कभी किसी पर प्रकट नही करनी चाहिये । 
अज्ञानी व्यक्ति राजतन्त्र की रक्षा करने मे असमर्थ होता है। अति सरलस्वभावी 
राजा को भी सब ठगने की चेष्टा करते हैं, अतएव राजा को सरलता तथा कठोरता 
के बीच का मार्ग अपनाना चाहिये।' 

खिन्न व्यवित को स्तुष्ठ करना--अपने द्ुव्यवहार के कारण अगर किसी 
को व्यथा पहुँची हो तो, नम्न वचनो से सान्त्वता देकर घन से सन्तुष्ट करना चाहिये। 

आत्मा, अमात्य आदि की रक्षा--आत्मा, अमात्य, कोष, दड, मित्र, जनपद व 
नगर इन सातो की राजा को निपुणता से रक्षा करनी चाहिये। षाड़्गुण्य आदि का 
ज्ञान राज्यशासन के लिये बहुत ही प्रयोजनीय है। उत्तकी अभिज्ञता के लिये राजा 
को विशेष परिश्रम करना चाहिये।* 

राजा कालस्य कारणस --नृपति युग का रूष्टा होता है। यदि राज्य मे अच्छे 
शासन के फलस्वरूप धर्म की वृद्धि हो, तमी सतयुग आता है। इसी प्रकार क्रमश 

१. सभा ५ वाँ अध्याय। 

२. राज्ञो रहस्य तद्दाक्‍्यं यथार्थ लोकसंग्रहः। इत्यादि। ज्ञांति ५८।१९-२३ 

३. छूते कर्मणि राजेद्ध पूजयेद्धनसञचये:। इत्यादि। ज्ञांति ६९॥६२-६६ 
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घर्म के हासानुसार त्रेता, द्वापर, तथा कलियुग की सृष्टि होती है। अत घर्म का 
अच्छी तरह पालन हो, इस ओर राजा की सतक दृष्टि रहनी चाहिये। राजा ही 
समय के शुभाशुभ का हेतु होता है।' 

प्रजाकृत पाप व पुण्य का फल--प्रजा सुरक्षित रहे तो उसके किये धर्म का 
चतुर्थाश पुण्य राजा को छगता है, लेकिन यदि राजा की किसी त्रुटि के कारण प्रजा 
कोई पाप करे तो उसका चतुर्थात फल भी राजा को भोगना पडता है। यह ख्याल 
रखते हुए राजा को सदा कल्याणकर कर्म करने चाहिये।* 

फिसी के चुराये हुए धन फे न मिलने पर राजकोष की क्षतिपूर्ति--नगर मे 
किसी के घर चोरी हो जाय तो चोर को पकडवाकर राजा सजा दे तथा घन मालिक 
को लौटा दे। चोर अगर पकडा न जा सके तो उसकी क्षतिपृत्ति राजकोप से कर 
देनी चाहिये। 

ब्रह्मस्व की रक्षा--राजा को रुयाल रखना चाहिये कि ब्राह्मण के घन की क्षति 
न हो। ब्राह्मण के प्रसाद से ही राजा कृतकृत्य होता है। 

लोभसयम--लोम को सदा वश मे रखना चाहिये। लोभी राजा कभी सफल 
नही होता।' 

भमात्यादि के दोषों का ज्ञान--राज्य की वृद्धि करने वालो की राजा को सर्वंदा 
रक्षा करनी चाहिये, किन्तु यदि राजा को किसी से अमात्य आदि के दुराचरण की 
खबर मिले तो राजा को उसकी अच्छी तरह जाँच पडताहू करनी चाहिये। 
अमात्य आदि रक्षक ही यदि भक्षक बन जायेंगे तो राज्य टिकना मुश्किल 
हो जायगा। 

राजकोष के लिये हितकारी व्यक्ति की रक्षा---जो व्यक्ति राजकोष का हितेच्छु 


१. राजा क्ृतयुगरूष्टा जताया द्वापरस्थ च। इत्यादि। 
शाति ६९१९८-१० १।उद्योग १३२१७-२० 
फालो वा फारण राज्ञों राजा वा फालकारणम्‌ । 
इति ते सशयो साभूद्‌ राजा कालस्य कारणम्‌॥। 
शाति ६९७९ उद्योग १३२९-१६ 
२. य हि धर्म चरन्तीह प्रजा राज्ञा सुरक्षिता,। 
चतुर्थ तस्य, धर्मस्य राजा भारत विन्दति॥ इत्यादि। ज्ञाति ७५६८ 
३. प्रत्याहत्तुमशक्य स्याद्धनं चौरेहंत यदि। 


तत्‌ स्वकोश्ञात्‌ प्रदेय स्यादशक्ते नोपजीवत"॥ इत्यादि। शाति ७५० 
१०-९४ 
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हि 


हो, उसकी अगर राजा रक्षा न करे तो वह निरुषाय हो जाता है क्योकि अर्थलोलुप 
अमात्य उसे चक्षु शूलछ समझता है।' 
आत्मरक्षा--राजा को दप और अधम का त्याग करना चाहिये । निगुृहीत अमात्य 
अपरिचिता स्त्री, विषम पव्वत, हाथी, घोड़े व सरीसूप आदि के पास नही जाना 
चाहिये। इनके पास जाना यदि बहुत ही जरूरी हो तो कम से कम रात को तो बिल्कुल 
नही जाना चाहिये।'* 
सूढ़ लोभी राजा का विनाश--मूढ, इन्द्रियकोलुप, छोभी, अनायंचरित, शठ, 
वञज्चक, हिंख, दुबुंद्धि, मद्यरत, यूतप्रिय, छम्पट, शिकारी राजा बहुत जल्द विनाश 
को प्राप्त हो जाता है। जो प्रलछोभन से अपनी रक्षा करके सर्वभूत का कल्याण करता 
है, उसकी लक्ष्मी दिन दूनी रात चौगुनी बढती है।* 
समयज्ञान का सुफल--दुर्ग आदि का निर्माण, युद्ध धर्मानशासन, मन्‍्त्रणा तथा 
आमोद-प्रमोद, इन पाँचो को यथासमय करने से राज्य सुरक्षित तथा वृद्धिशील रहता 
है। इन सब चीजो की दक्षता अर्जित करनी चाहिये। जो सासारिक सुखो को छोड 
कर चतुर्वेग के मार्ग पर चलता है, मनुष्य साधारणत उसी का अनुसरण करता है। 
अप्रिय किन्तु हितकर वचन सुतने का फल--जो नगर की पूरी खबरे तथा 
अप्रिय किन्तु हितकर वचन, बिना कुठा के सुनता हो, वही राजा बनले के योग्य है।' 
शंक्यालुता तथा सुविवेचता--राजा रात मे यदि अकेले अन्त पुर का भ्रमण 
करे तो कवच कभी नही उतारना चाहिये। हमेशा आत्मसयम रखना चाहिये। 
शम-बचनो द्वारा दूसरो मे विद्वास पैदा करना चाहिये। अनागत विषयो के बारे 
से घीरज सहित सोच विचार कर कोई निर्णय लेना चाहिये।' नगरवासी प्राय: 
एक दूसरे के विरुद्ध राजा के कान भरते है, लेकिन राजा को उनकी वातो पर कान 
नही देने चाहिये। उनकी बातो का विश्वास करके किसी को दडित या पुरस्कृत 
करना उचित नही है।' 


१. थः कश्चिज्जनयेदर्थ राज्ञा रक्ष्य:ः सदा नरः। इत्यादि। ज्ञान्ति ८२।१-४ 
» स॒ यथा दर्पसहितमधर्स नानुसेवते। इत्यादि। शांति ९०२८-३१। 
शाति ९३१३१ 
३. सूढसेन्द्रियक लुब्धमनार्यचरितं शठभू। इत्यादि। शान्ति ९३१६-१८ 
४. रक्षाघिकरण युद्ध तथा धर्मानुशासनम्‌॥ इत्यादि। शांति ९३२४-३० 
५. प्रावुषीवासितग्रीवो मज्जते निशि निर्जने | इत्यादि । शांति १२०११३-२० 
६. बहलो ग्रामवास्तव्या दोषाद बूयु: परस्परस्‌। इत्यादि। 
शांति १३२।११-१३ 
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सहायक अधिक मिलें ऐसा व्यवहार---राजा को सवके साथ ऐसा व्यवध्दार करना 
चाहिये कि उसे अधिक से अधिक सहायक मिल सकें। पडितगण लोकव्यवहार को 
भी धर्म के रूप मे ग्रहण करते है।' 

विद्यावृद्धों से परामर्श लेना--सदा अपने से ज्ञानी व्यक्तियों के उपदेश सुनते 
रहना चाहिये। प्रात काल सम्मान सहित अमिवादन करके उनसे कऋत्याक्ृत्य के 
बारे में पूछना चाहिये। जितेन्द्रिय नृपति को सुयोग्य व्यक्ति से परामर्श लिये विना 
कुछ नही करना चाहिये।' 

दिन के काम--जो आय-व्यय आदि की देखभाल करते हो, उनसे राजा को 
सुबह ही मिल लेना चाहिये। उसके बाद कपडे वर्गरह पहनकर सैनिकों से मिलना 
और उनका उत्साह बढाना चाहिये। दूत एवं चरो से सध्या-समय मिलना चाहिये। 
मध्यरात्रि निद्रा तथा विहार आदि और शेपरात्रि अगले दिन की दिनचर्या बनाने 
में व्यतीत करनी चाहिये ।' 

छल फा परित्याग व साधु आचार--छलपूर्वक किसी का धन नही लेना चाहिये 
श्रुतिस्मृति निर्दिष्ट तथा देशकुलागत घर्मं का पालन करने से राजा सबका प्रिय 
तथा श्रद्धा का पात्र बनता है। 

वलवृद्धि--हर तरह से राजा को अपना वल वढाते रहना चाहिये। विशेषत 
अर्थंवलू तथा मित्रवल राजा के लिये परम सहायक होता है। वलहीन राजा सबकी 
अवज्ञा का पात्र बनता है। अतीत मे जिनके साथ राजा का विरोघ हुआ हो, वे 
सुयोग पाते ही अनिष्ठ करने की चेष्टा करते हैं, यहाँ तक कि दिखावटी मित्र वतकर 
अन्दर ही अन्दर जड काटने की ताक मे रहते है। इन सब बातो की तरफ से राजा 
को वहुत सावधान रहना चाहिये। 

आत्ममर्यादा की रक्षा--आत्ममर्यादा का विसर्जन कभी नही करना चाहिये। 
नतशिर होने पर साघारण व्यक्ति भी राजा का आदर नही करना चाहता।* 

दस्यु, निकस्मे तथा अतिकृपण का घन छीनना उचित--यज्ञशील ब्राह्मण 
तथा सज्जनो की सम्पत्ति को कमी हाथ नही लगाना चाहिए, किन्तु दस्यु एवं निकम्मे 


१. यथा यथास्य वहर. सहाया स्युस्तथा परे। 

आचारसेव मन्‍्यन्ते गरीयो घर्मलक्षणम्‌॥ शान्ति १३२१५ 
- विद्यावृद्धान्‌ सर्देवत्वमुपासीया युधिष्ठिर। इत्यादि। आश्र ५११०-१३ 
- प्रातरेव हि पश्येथा ये कुर्पुव्पंयकर्म ते। इत्यादि। आश्ष। ५३२९-३५ 
* ज्याजेन विन्दत्‌ वित्त हि धर्मात्‌ स परिहीयते । शाति १३२१८ 
५ अव्लत्य छुतो राज्यमराज्ञ: श्रीस॑वेत्‌ कुतः। शान्ति १३३४-१३ 


न खा 0 
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व्यवित का घन हरण कर लेना ही उचित है। जिनका धन सत्कार्यों मे नही लगता, 
उनका धन राजा को ले लेना चाहिये। असाघु का धन बलूपूर्वक छीनकर साधु का 
देना राजा का घर्म है।' 

भविष्य चिन्तन (शाकुलोपाख्यान)--हर कार्य से पहले भविष्य के बारे में 
सोच लेना चाहिये। विपत्ति की आशका देखकर ही जो सावधान हो जाता है वह 
अनागत विघाता होता है। तीक्ष्ण बुद्धि के बल से जो आयी हुई विपत्ति से आत्मरक्षा 
कर लेता है, उसे प्रत्युत्पच्ममति कहते है, और जो हर कार्य की अवहेलना करता 
रहता है वह दीघंसूत्री कहलाता है। अनागत विधाता ही सवपिक्षा बुद्धिमान होता 
है, उसे कमी विपत्ति का सामना नहीं करना पडता। प्रत्युत्तन्न मति बुरे से 
अच्छा होते हुए भी, उसका भविष्य सशकित होता है और दीघंसूत्री का विनाश 
तो अवश्यम्मावी होता है। अतएवं नृपति को सदा अनागतविधाता बनचे 
की चेष्टा करनी चाहिए। इस विषय पर शाकुलोपाखझ्यान के द्वारा उपदेश दिया 
गया है।' 

किसी समय झात्रु द्वारा भी मित्रकार्य साधित होता है (मार्जार मूषिक सवाद ) -- 
अपने चारो ओर शत्रु हो तो भी धीरज नही छोडना चाहिये। किसी समय शत्रु 
भी मित्र का काम करता है। (मार्जारमूषिक सवाद मे इसके बारे मे बताया गया है। ) 
कार्य साधित होने पर भी शुत्र का विश्वास नही करना चाहिये।* 

स्वार्थसाधन---राजा को कूटनीति का सहारा लेकर अपने प्रतिपाल्य का दूसरे 
से प्रतिपालन कराने मे कोयछर की तरह व्यवहार करना चाहिये। प्रत्येक गाँव एक 
हाथी पालने के लिये के लिये दे देना चाहिये, ताकि ग्रामवासी ही उसका खच्च चलाये। 
इसी प्रकार गो पालन तया कृषि पर स्वय खर्च न करके सम्पन्न वैश्यो द्वारा स्वार्थ 
सिद्ध करना चाहिये। लेकिन पालक को पुरस्कृत कर देना चाहिये। 

कूटनीति--राजा को शूकर की तरह शत्रु को जडमूल से नष्ट करने के लिये 
कमर कसे रहना चाहिये। मेरु की तरह अपनी दुढता व गम्मीरता को अक्षुण्ण 
रखना चाहिये। प्रसाद, करता आदि भावों को प्रकट करने मे तट का अनुकरण 
करना चाहिये। दरिद्र की तरह सदा धन की कामना करनी चाहिये। प्रजा के 

१. शान्ति १३६ वाँ अध्याय। 

न चाददीत वित्तानि सतां हस्तात्‌ कदाचन। शान्ति ५७२१ 
२. अनागतविधाता च प्रत्युत्पक्षमतिइच यः। 
दावेव सुखमेयेते दोर्घसूत्री विनश्यति॥ इत्यादि। शांति १३७ वाँ अ०। 
३. शान्ति १३८ चाँ अध्याय। 
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प्रति सदय व्यवहार करने के लिये मित्र का अनुकरण करे, अर्थात्‌ आवश्यकता न 
होते हुए मी ऊपर से नम्न व्यवहार करे ।' 

शत्रु से भी कुशल प्रश्न पूछना राजा का कत्तंव्य है। आलूसी, नपुसक, अभि- 
मानी, लछोकनिनन्‍्दा-भीत तथा दीघ॑सूत्री राजा श्रेयलाम नहीं कर सकता। अपने 
दोषों का किसी को पता नही छूगने देना चाहिये। लेकिन दुसरे के दोषो का सदा 
पता लगाते रहना चाहिये। कूर्में की तरह आत्मगुप्ति राजा के लिये शिक्षणीय 
विषय है। राजा को बक की तरह अर्थचिन्ता, सिंह की तरह पराक्रम, वृक की तरह 
आत्मयोपन एव शर की तरह शत्रुभेद करता चाहिये। सुरापान, अक्षक्रीडा, मृगया, 
स्त्रीसमोग, गीतवाद्य आदि का उपभोग परिमित करना ही उचित है, इनमे अत्या- 
सक्ति अकल्याण का हेतु होती है। मृग की तरह सावधानी से सोना चाहिये। अवस्था 
को विवेचना करते हुए अधे या बहरे की तरह व्यवहार करना चाहिये। विचक्षण 
बुद्धि राजा देशकाल के अनुसार अपना पराक्रम दिखाता है। अच्छी तरह अपने वल 
की परीक्षा करके निर्णय लेना चाहिये। जब तक भय न हो तब तक भीत व्यक्ति 
की तरह रहना चाहिये, लेकिन भय का कारण सामने आये तो घैर्य के साथ उसके 
प्रतिकार का उपाय करना चाहिये। मनुष्य सशय का आश्रय लिये बिना कल्याण 
का अधिकारी नही हो सकता। सशय के सहारे यदि विजयी हो तो निश्चय ही मगल 
होता है। समागत सुख का प्रत्याख्यान करके अनागत सुख की कल्पना करना उचित 
नही है। उपयुक्त गुप्तचरो द्वारा सब बातो का पता लगाकर काम करना चाहिये। 
शत्रु के साथ सधि होने पर भी निश्चित नही रहना चाहिये।* 

ज्ञातिविरोध का कुफल--ज्ञातियो से कभी विरोध नही करना चाहिये। 
ज्ञातिविरोध अनर्थों का कारण होता है।' 

कुमारी या परस्त्री पर आसकक्‍्त नहीं होना चाहिये--अपरिचित, नपुसक, 
स्वैरिणी, परस्त्री या कन्या पर कभी आसकत नही होना चाहिये। वर्णसकर के 
फलस्वरूप कुल मे पाप प्रवेश करता है तथा अपग, नपुसक सन्तान की उत्पत्ति होती 
है। अत राजा को कभी प्रमादग्रस्त नही होना चाहिये।* 

अतिवृष्टि, अनावृष्टि भी कुआसन का फल---राजा के कुशासन के फलस्वरूप 


१. कोकिलस्य वराहस्य सेरो शून्यस्य वेइसन'। 
नटस्यथ भक्तिमित्रस्य यच्छ यस्तत्‌ समाचरेत्‌॥ ज्ञाति १४०२१ 
२० ज्ान्ति १४० वाँ अध्याय। 
३. कुर्याच्च प्रियमेतेम्यो नाप्रिय किविचदाचरेतू। शान्ति ८०३८ 
४* अविज्ञातासु च स्त्रीषु क्लीवासु स्वैरिणीसु च। शान्ति ९०३२-३५ 
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शीतकाल मे उपयुक्त शीत नही पडता। राज्य मे अतिवृष्टििल्जनावृष्टि, व्याधि, 
उत्पात आदि के लिये भी राजा ही उत्तरदायी होता है।' 

अधामिक राजा के राज्य की दुर्गति---राजा यदि प्रमादी हो, तो सब कुछ नष्ट 
हो जाता है। किसी को भी सुख शान्ति की आशा नही रहती। राजा के अघामिक 
होने से हाथी, घोडे, ऊंट गाय आदि पशु भी अवसन्न हो जाते है। राजा ही रक्षक 
होता है और राजा ही विनाशक। राजा के नास्तिक अधर्मज्ञ होने से प्रजा 
उदह्िग्नता से काल्यापन करती है।' 

नृशंस पुरुष का अविश्वास--नृशस व्यक्ति का विश्वास करना उचित नही 
है। नृशस व्यक्ति नीचकर्मरत तथा वचनापरायण होता है। राजा को ऐसा आदमी 
कमी किसी कार्य के लिये नियुक्त नही करना चाहिये। ऐसे आदमी की तो सगत से 
भी दूर रहता चाहिये।' 

कृतघ्ल से संबंधविच्छेद--मित्रद्रोही, कृतघ्त व्यक्ति से स्वय को दूर रखना 
ही उचित है। कृतघ्ल के लिये कोई भी नीचकर्म असाध्य नही होता। निर्लंज्ज, 
कृतघ्त व्यक्ति ससार में सबसे अधिक पापी होता हैं, अतएवं उससे पूरी तरह 
सबधविच्छेद कर लेना चाहिये।* 

राजा की सामान्य त्रुटि से भी बडी क्षति---राजलक्ष्मी अत्यन्त चचल होती है, 
जरा-सी त्रुटि देखते ही वह राजा का त्याग करने के लिये उच्चत हो जाती है। उसे 
दीर्घकाल तक एक ही जगह रोके रखना कठिन है।' सत्य, दान, त्रत, तपस्या, 
पराक्रम एवं घ्मं की उपासना करने से लक्ष्मी प्रतिष्ठित रहती है।' 

राजा भी समाज का ही 5प्रक्ति---उपरयुक्त राजधर्म के प्रकटीकरण से उस काल 


१. भशीते विद्यते शीतं शीते शीतं न विद्यते। इंत्यादि। 
शांति ९०३६-३८ 
२. राजेव कर्त्ता भूतानां राजेब च विनाशकः। दशाति ९११९-११ 
अथ येबामधर्मजो राजा भवति नास्तिकः। इत्यादि। 
॥ अनु ६२४१-४२ 


न्ध्ण 


- शान्ति १६४ वाँ अध्याय। 
» शान्ति १७३ वाँ अध्याय। 
५. यामेता प्राप्य जानीषे राजश्रियमनुत्तमाम्‌ । 
स्थिता सयीति तन्मिथ्या नैषा झ्ेकत्र तिष्ठति॥ ज्ञान्ति २२४ाप८ 
<* सत्ये स्थितास्मि दाने च ज़्ते तपसि चेव हि। 
पराक्तमे व धर्मे च. . . . . ॥ शान्ति २९५१२ 


न 
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के आदर्ण का काफी अनुमान लगाया जा सकता है। धर्म, वीरता, प्रजा का कल्याण 
भादि जो कुछ भी राजा का ककत्तंव्य होता है, प्राय सभी का उपदेश दिया 
गया है। राजा समाज से अरूग नही होता था, वह भी समाज का ही एक व्यक्ति 
था। ऐसा भी नही था कि सर्वसावारण के लिये वह बिल्कुल ही दुष्प्राप्प तया 
दुदूं इय हो। 

राजा का आदर्श बहुत ऊँचा होता था--उल्लिखित उपदेशो के अलावा और 
भी बहुत से उपदेश महामारत के राजघमंप्रकरण मे दिये गये है। चरित्र सुधारने 
के लिये क्या क्या करना चाहिये, कौन-कौन से दोपो को त्यागना चाहिये आदि के 
बारे मे उस प्रकरण की समीक्षा से जाना जा सकता है। ससार मे बिल्कुल निर्दोष 
चरित्र के व्यक्ति का मिलना दुलंम है, लेकिन तव भी राजा को आदर्श चरित्र वनना 
चाहिए। उसे उत्कृष्ट गुणो को अपनाने के साथ-साथ राज्यकायं के प्रतिकूल दोपो के 
परिहार का भी यत्त करना चाहिये। 

फिन्हीं विशिष्ठ कारणो से उत्तराधिकारी का अधिफारच्युत होना--यह पहले 
ही कहा जा चुका है कि महामारतीय युग मे राज्यपद पर वशगत उत्तराधिकार की 
प्रथा प्रचलित हो चुकी थी। पुत्र क्रम से सिहासन आरोहण का अधिकार महाभारत 
में सत्र वणित है। किन्तु कमी कमी विशिष्ट कारण वश उत्तराधिकारी के अधि- 
कारच्युत होने का उदाहरण भी मिलता है। धृतराष्ट्र जन्मान्च होने के कारण 
राजा नही बन सके, पाडु को ही राजसिंहासन मिला। विदुर के सवध मे किसी प्रश्न 
का उठना यद्यपि असगत था, किन्तु राज्यप्राप्ति के लिये जन्मगत नियम वनाने के 
उद्देश्य से विदुर का भी, उल्लेख आया है। कहा गया है कि शूद्रा के गर्भजात होने 
के कारण राजगद्दी पर उनका अधिकार नही था।* 

आधी सम्पत्ति पर घृतराष्ट्र का अधिकार--धुतराप्ट्र यद्यपि राज्य के अधिकारी 
नही थे, छेकिन आधी सम्पत्ति पर उनके अधिकार का उल्लेख मिलता है।' 

विदुर के अधिकार फे सबध मे महाभारतकार मौन--विदुर के अधिकार 


१ घृतराप्ट्रस्त्व चक्षुष्टाद्‌ राज्य न प्रत्यपद्यत। 
पारशवत्वाहिदुरो राजा पाण्डुवेभूव हू्‌॥ इत्यादि। आदि १०९३५ 
२. घृतराष्ट्रइ्व पाण्डुड्च सुतावेकस्य विश्वुती। 
तयो समान द्रविण पंतुर्क नात्र सशय.॥ उद्योग २० 
प्रयच्छ पाण्डुपुत्राणा ययोचितमरिन्दम। 


यदीच्छसि सहामात्यं भोकतुमर्द महीक्षिताम्‌ ॥ इत्यादि) 
उद्योग १२९४३-४६ 


राजधर्स (क) ३८५ 


के सबध में महाभारत मे कुछ नही कहा गया है। शूद्रा माता की सन्‍्तान होने के 
कारण श्ञायद सम्पत्ति मे से भी उन्हे कोई हिस्सा नहीं दिया गया। 

पुत्र के अभाव से कन्या का अधिकार--पुत्न के अभाव मे राजसिहासन पर कन्या 
का अधिकार स्वीकृत हुआ है।' 


१. कुसारो नास्ति ग्रेषाजच कत्यास्तन्नाभिषेत्रय। शान्ति ३३४५ 
२५ 


राज़धर्म (ख) 


राजघमं के इस भाग मे हम अमात्य आदि की नियुक्ति तथा कोषसचय आदि 
पर प्रकाश डाल रहे हैं। 

अकेले राज्य चलाना असम्भव--राज्यशासन के दायित्व को अकेले निभाता 
असम्भव है। राजा चाहे कितना भी घीर, वीर तथा जितेन्द्रिय क्यो न हो, लेकिन 
अकेले वह विभिन्न विभागों का परिचालन नही कर सकता।' अतएव उसे प्रत्येक 
विभाग के लिये सहायक कर्मचारी नियुक्त करने पडते हैं। हालांकि हर विषय 
में कर्त्ता वह्मे होता है। मच्त्री, मित्र, सेनापति, ग्रामाधिपति, न्यायाधीश आदि की 
सहायता से राजा को राज्य चलाना चाहिये। 

विचक्षणता आदि का ज्ञान--मित्र आदि के युण अवगुण तथा व्यवहार पर 
नजर रखना तथा उन्तके साथ कब कैसा व्यवहार करना उचित है, आदि विषयों 
का विशेष अध्ययन करना पडता है। अर्थशास्त्र और मन्चादि घर्मशास्त्र भे इत 
विषयो पर बहुत उपदेश दिये गये है । महामारत के राजघम प्रकरण मे भीष्म- 
युधिष्ठिर सवाद के बहाने तथा दूसरे प्रकरणों मे भी प्रसगवश बहुत कुछ कहा गया 
है। उस काल मे राजा घम्मशास्त्र तथा अर्थशास्त्र का विशेष अध्ययन करके, उसके 
अनुसार जीवनयापन करते थे । 

रामायण व मनुसहिता का अनुसरण--महाभारत में कर्मचारियों की नियुक्ति 
मत्रणा आदि के बारे मे जो कुछ कहा गया है वह रामायण तथा मनुसहिता से 
मिलता जुलता है। (कामन्दक और शुक्र नीति मे भी इन विषयो पर अनुरूप वर्णन 
मिलता है।) 

बीर तथा शास्त्रज्ञोे की सहायता--राज्य चलाने के लिये सहायता लेना वहुत 
ही जरूरी है। सुपुरुष, वीर, शास्त्रज्ञ, कृतज्ञ तथा कृतप्रज्ञ मित्र की सहायता से राजा 
हर चीज जीत सकता है।'* 


१ न होको भृत्यरहितों राजा भवति रक्षिता। शान्ति ११५१२ 
यदप्यल्पतर कर्म तद्प्येकेन दुष्करम्‌। 
पुरषेणासहायेन किसु राज्ञा पितामह॥ शान्ति ८०११ 

२ अचन्‍्वेष्टव्याः सुपुरुषा: सहाया राज्यघारणे। इत्यादि। ज्ञाति ११८।२४-२७१॥ 


राजधर्म (ख) ३८७ 


संत्री के गुणों की परीक्षा--शीलवान, कुलीन, विद्वान्‌, विनीत, धर्मार्थकुझल 
ब्राह्मण को ही मत्रीपद पर आसीन करता चाहिये।* 

ब्राह्मण को ही सन्‍त्री बनाता उचित--न्राह्मण की सलाह के बिना कोई क्षत्रिय 
राजा दीघघकाल तक राज्य नही कर सकता। अतएव ब्राह्मण को ही मत्रीपद देना 
उचित है। 

सत्कुलोत्पन्न सचिव की नियुक्ति का फल---अच्छी तरह परीक्षा किये बिना 
सचिव की नियुक्ति नहीं करनी चाहिये। अनाचारी अकुलीन सचिव की नियुक्ति 
से राजा विपन्न होता है। सत्कुलोत्पन्नसचिव अपमानित होने पर भी राज्य का बुरा 
नही सोचता, किन्तु दुष्कुलोत्पन्न व्यक्ति सज्जनो का ससर्ग मिलते पर भी अपना 
स्वभाव नही छोडता, सामान्य कारणो से ही शत्रुता कर लेता है। अतएव राजा को 
विवेचनयूवंक कुलीन शिक्षित, प्राज्ञ, ज्ञानविज्ञान पारगत, सर्वशास्त्रों के तत्त्वो से 
अवगत, सहिष्ण्‌ , कृतज्ञ, बलवान, क्षान्त, दान्त, जितेन्द्रिय, निर्लोभी, लब्धसन्तुष्ट, 
स्वामी तथा मित्र का शुभाकाक्षी, देशकालज्ञ, तत्त्वान्वेषी, व्यूहतत्त्वज्ञ इंगितज्ञ, 
पौरजनपदप्रिय, शूचि, विनयी मृदुभाषी, घीर, सन्विविग्रहपडित एव प्रियदर्शी 
व्यक्ति को ही मन्त्रिर्प मे वरण करना चाहिये। जो राजा अच्छी तरह देखकर उप 
युक्त गुण विभूषित व्यक्ति को अपना मन्‍्त्री बनाता है, उसका राज्य बढते चाँद 
की चॉदनी की तरह विस्तृति लाभ करता है।' 

श्रेष्ठ सन्त्रि की नियुक्ति से राज्य का मंगल--जिस राजा का मत्त्री सत्कुलो* 
त्पन्न, निर्लॉसी, अनागत-विधाता, कालज्ञानविशारद एवं अर्थचिन्तापरायण हो, 
वही राजा शाति से राज्यसुख मोग सकता है।* धर्मज्ञ मन्‍्त्री के रहने से राज्य 
में मगल ही मगल रहता है।" 


१. मत्रिणदचेव कुर्वीथा ह्विजान्‌ विद्याविशारदान । इत्यादि। आश्र ५१२०, २१ 
२ नाज्ाह्मणंभूमिरियं सभूति-- 
दे्ण द्वितीयं भजते चिराय॥। वन २६१४ 
३. नापरीक्ष्य महीपार: सचिव कत्तुंमहँति। इत्यादि । 
शान्ति ११८४-१५ 
४. मंत्रिणा यस्यथ कुलूजा असंहार्याः सहोषिताः॥ शान्ति ११५११६-१८ 
कुलीनानू शीलसस्पन्नानिगितज्ञान निष्ठुरानू। इत्यादि। शांति। 
८२१८-१० 
५. यदा कुलीनो धर्मज्ञः प्राप्नोत्येश्वर्य सुत्तमस्‌। 
योगक्षेमस्तदा राज्ञ: कुशलायेव कल्पते ॥ शान्ति ७५३३० 


इ८ट८ महाभारतकालीन समाज 


अपडित मित्र को भी नियुक्त नहीं करना चाहिये---अपना मित्र भी यदि अप- 
डित हो तो उसे राज्यकाय॑ं के लिये नियुक्त नही करना चाहिये। पडितत व्यक्ति 
अगर बहुसाषी हो तो वह भी सर्वेथा वर्जतीय है। बिना परीक्षा किये किसी व्यक्ति 
को मभत्री नही बनाना चाहिये।' 

वदापरम्परामत मस्त्रणापटु व्यक्ति की नियुक्ति लछाभप्रद--निरभिमानी, सत्य- 
निष्ठ, जितात्मा, क्षान्त, कुलीन, दक्ष आत्मवान, शूर एवं क्ृतज्ञ व्यक्ति को मत्री 
बनाना उचित है। जिसका वश उच्च हो, जो वेदमार्गावरूम्बी हो तथा मन्त्रणा 
आदि की कार्यपटुता जिसे वशपरपरागत विरासत मे मिली हो, जिसकी वुद्धि प्रखर 
हो, स्वभाव अच्छा हो, वही मत्री बनने के उपयुक्त होता है। 

तेजस्वी, वीरपुरुष--तेज, घैर्य, क्षमा, शौच, अनुराग, स्थिति, घृति, अकपटता, 
वीरता, प्रतिपत्ति, इगितज्ञता, अनिष्टुरता आदि गुणो से जो विमूषित हो, उसी 
व्यक्ति को अमात्यपद के लिये चुनना चाहिये। 

शास्त्रज्ञ तथा गुणसम्पन्न व्यक्ति की नियुक्ति--जिस मन्‍्त्री को शास्त्रो का 
ज्ञान बहुत कम हो, वह गुणसम्पन्न होते हुए भी उत्तना कार्यदक्ष नही होता, और जो 
बहुश्रुत तो हो लेकिन गुण सम्पन्न न हो वह भी छोटे-छोटे काम विवेचनपूर्वक नही 
कर पाता। जिसका सकल्‍्प हर क्षण बदलता है वह विद्वान तथा शास्त्रज्ञ होते 
हुए भी कोई अच्छा काम करने मे असमर्थ होता है। अतएव ऐसे व्यक्तियों को नियुक्त 
करना उचित नही है।' 

शिष्ट तथा स्थिरमना व्यक्ति की नियुक्ति--शर स्वामीभक्त, निरोगी 
शिष्ट, सम्मानित, विद्वानू, धार्मिक, साधू स्थिरमता, जो किसी के द्वारा प्रताडित 
न किया गया हो, श्रद्धाशीरू तथा लोगो के स्वभाव के ज्ञाता व्यक्ति को मन्‍्त्री 
बनाने से राजा सदा सुखी रहता है। 

नृपति तथा सचिव में सौहाई--राज्यशासन तथा आज्ञाप्रदान को छोडकर 
बाकी सव काम मन्नी के आघीन होते हैं।' 


१. अपडितो वापिसुहृद्‌ पडितो वाप्यनात्मवान्‌। 
नापरीक्ष्य महीपाल' कुर्यात्‌ सचिवमात्मनः ॥ उद्योग ३८॥१९ 
२. अमानी सत्यवान्‌ क्षान्तो जितात्मा मानसयुत । 
स ते मन्त्रसहाय स्यात्‌ सर्वावस्थापरीक्षित ॥ इत्पादि। 
शात्ति ८३ १५०२८ 
३. शूरान्‌ भक्तानसहार्यान्‌ कुले जातानरोगिन । इत्यादि। 
शाति पछ७२३-२५ 


राजधर्म (ख) शे८९ 


सहल मूर्खो की अपेक्षा एक पंडित मे अधिक क्षमता--सहस्र मूर्खो को 
सभासद बनाने से कोई लाभ नही होता किन्तु मेघावी, दक्ष, भूर तथा प्रत्युत्पन्न- 
मति एक अमात्य की नियुक्ति से राजा का कल्याण होता है।' 
अमात्यहीन राजा संकटापन्न--जिस राजा का मत्री नही होता वह तीन दिन 
भी राजसुख नहीं भोग सकता। अतएव राजा को चाहिये कि बुद्धिमान शौर्य- 
वीयंजाली व्यक्ति को अपना मन्‍्त्री बनाये।' 
दुष्ट मत्री की नियुक्ति से नृषति का विनाश--द्ष्ट तथा पापी व्यक्ति राजा 
का मत्री बन जाय तो उस राजा का सपरिवार विनाश हो जाता है।* 
गुणवान की नियुक्ति से समृद्धि--कुछीन शीलवान क्षमाशाली आये, विद्वान 
व्यक्ति को अमात्यपद देना उचित है। ऐसा व्यक्ति सदा अच्छी मत्रणा देकर राजा 
की समृद्धि का कारण बनता है।' 
सर्मज्ञ और संधिविग्रहवित्‌ सचिव उत्तम--जो व्यक्ति धमंशास्त्रों का मर्मज्ञ 
हो सबिविग्रह आदि मे पदु हो, धीर, लज्जाशील, रहस्य गोपतकारी, कुलीन, सत्त्व 
सम्पन्न एव शुद्धचरित्र हो वही अमात्य होने के उपयुक्त है।'* 
कस से कम तीन मंत्रियों की नियुक्ति---कम से कम तीन मन्त्रियो की नियुक्ति 
का विघान है। एक जगह तो यह भी कहा गया है कि राजा को पाँच बुद्धिमान 
सन्त्रियो के पराम्श के अनुसार काम करना चाहिये।'* 
आठ का विधान--अन्यत्र आठ मन्त्रियो की नियुक्ति का उल्लेख भी मिलता 
१. एको्प्यमात्यो मेधावी श्ूरो दान्तो विचक्षण'। 
राजानं राजपुत्र वा प्रापयेन्सहतों क्रियम्‌॥ सभा ५३७ 
२. न राज्यमनसात्पेन शकक्‍यं शास्तुमपि ध्यहम्‌। इत्यादि। 
शान्ति १०६।११,१२ 
३. असत्पापिष्ठसचिवों वध्यो छोकस्य घर्महा। 
सहैव परिवारेण  क्षिप्रमेवावसीदति ॥ ज्ञांति ९२९ 
४. कुठोतः शीलसस्पन्नस्तितिक्षुरविकत्थनः । इत्यादि। शांति ८०- 
२८-३१ 
५. धर्मश्ञास्त्रा्तत्त्वज्ञः संधिविग्नहिको भवेत्‌। इत्यादि। 
शांति ८५३०, ३१ 
६. मन्निणः प्रकृतज्ञाः स्पुस्थंववरा सहदीप्सर.। शान्ति ८३३४७ 
पचोपधाव्यतीताश्च कुर्याद्राजार्थेकारिण:। शाति ८३॥२२ 
सनन्‍्त्रचिता सुख काले पंचभिवरद्धते मही। शांति ९३३२४। 
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है। उनकी जाति, विद्या आदि के सबध मे भी विशेष नियम थे । उस जगह यह 
भी वताया गया है कि राजसभा में कितने समासद रखने चाहिये। 

छत्तीस व्यक्त विभिन्न जातीय तथा एक सूत सभासद होना चाहिये--चार 
विद्वान्‌ स्तातक तथा प्रत्युत्पन्नमति ब्राह्मण, उन्ही के समान गुणसम्पन्न एव बलवान 
शस्त्रपाणि आठ क्षत्रिय, इक्कीस वित्तवान वैश्य तथा शुचि विनीत नित्य कर्मा- 
चरणशील तीन शूद्रो को समासद बनाना चाहिये। इनके अछावा शुश्रूपा, श्रवण, 
अहण, घारण, ऊहन, अपोहन, विज्ञान, तत्त्वज्ञान इन आठ गुणों से युक्त, प्रगल्म, 
अनसूयक, श्रुतिस्मृति के ज्ञाता, विनयी, समदर्गी, कार्यपट्‌ , सत्परामशंदाता, अव्य- 
सनी पचास या उससे कुछ अधिक की उम्र के एक सूतजातीय व्यक्ति को अमात्यरूप 
मे ग्रहण करने का विधान है।' 

सेत्तीस सभासदो में आठ मभन्‍्त्री--उपय॑क्त सैततीस सभासदो मे से चार ब्राह्मण 
तीन शूद्र तथा एक सूत इत आठ को मत्रिपद देने का नियम है तथा उन्ही के परामश से 
हर कार्य करने को कहा गया है। एक एक अमात्य को एक एक विभाग देना चाहिये। 
एक ही विभाग मे एक से अधिक व्यक्तियो को नियुक्त करना उचित नही होता।* 

सहार्थ आदि चार प्रकार के मित्नर--मित्रों को सहाय, भजमान, सहज व कृत्रिम 
इन चार भागो मे बाँठा है। (क) “अमुक ज्त्र्‌ को हम दोनों मिलकर जीतेंगे”, 
इस तरह का परामझश देने वाले को 'सहार्थ' कहते हैं। (ख) जो वशानुक्रम से एक 
ही राजपरिवार की सेवा कर रहा हो वह 'भजमान' होता है। (ग) मौसैरे, फुफेरे 
आदि भाई, सहज” कहलाते है। (घ) घन लेकर काम करने वालो को क्त्रिम' 
की सज्ञा दी गई है। 

सत्यनिष्ठ पाँचवीं तरह का मित्रु--धर्मात्मा एवं सत्यनिष्ठ व्यवित सहज ही 
सबका मित्र वन जाता है। 

भजमान व सहज का प्राधान्य--उल्लिखित मित्रो मे भजमान तथा सहज को 
श्रेष्ठ बताया है, क्योकि सहार्थ तथा कृत्रिम मित्र साघारण सी बात पर ही शत्रुता 
कर सकते हैं।' 


१. चतुरो ब्राह्मणात्‌ वैद्यान्‌ प्रगल्भान्‌ स्नातकान्‌ शुचीन्‌। इत्यादि! 
ज्ञाति ८५७७-१९ 
२. अष्टानां सन्त्रिणा सध्ये भस्त्र राजोपधारयेत। श्ञाति ८५११ 
द्रष्टव्य नीलकठ। 
चैव हो ते त्रय- कार्या न सृुष्येरन्‌ परस्परम्‌। झ्ञान्ति ८०२५ 
३. चतुविधानि मित्राणि राज्ञा राजन्‌ भवन्त्युत। इत्यादि। शञाति ८०रे-ई 


३, ञ 
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गुणवान, बहुदर्शो, वयस्क व्यक्ति ही उपयुक्त अमात्य--तोरदीय राजघम 
मे कहा गया है कि राजा आत्म-्सयमी, कुलीन, कार्यपट्‌, बहुदर्शी एवं वृद्ध व्यक्ति 
को अपना मन्नी बनाये। राजा का ऐडवर्य तथा विजय मन्‍्त्री के ही अधीन 
होते है।' 

प्रज्ञा आदि पाँच प्रकार के बल--प्रज्ञा, वश, धन, अमात्य और बाहु--इन पाँच 
बलो से बलीयान्‌ राजा सम्पूर्ण पृथ्वी पर राज्य कर सकता है, अत अमात्यवरू 
उपेक्षणीय वही है।' 

मन्त्रणापद्धति--मत्रियों से सलाह लिये बिना राजा को कोई काम शुरू 
नही करना चाहिये। सवृतमन्त्र, शास्त्रविद्‌ मन्नी के द्वारा ही राज्य रक्षित 
रहता है।' 

संत्रगुप्ति का शुभ फल--मत्रणा को सावधानीपूर्वक गोपनीय रखना चाहिये । 
भत्रगुप्ति राजा का श्रेष्ठ गुण होता है। मयूर जिस प्रकार शरत्काल मे मौन धारण 
कर लेता है उसी प्रकार राजा को भी मत्रणा के बारे मे मौन ही रहना चाहिये। 
राजा के हितैषी मत्रियो को भी मत्रगृप्ति के विषय मे सतर्क रहना चाहिये। मन्त्रणा 
राजा के लिये कवचस्वरूप होती है। दूसरे लोग यहाँ तक कि अतरग से अतरग 
व्यक्ति भी जिस राजा की मत्रणा नही जान पाते, वही हर कार्य मे सफल होता है। 
काम करने से पहले उसका जिकर किसी से नही करना चाहिये, कार्यसम्पन्न होने पर 
लोग स्वय ही पूर्व-सकल्प जान जाते है। मत्रभेद अकल्याण का हेतु है। जो राजा 
स्वय तथा उसके मन्‍्त्री सनन्‍त्रसवरण मे पटु होते है, उसकी कार्यसिद्धि मे किसी सदेह 
का स्थान नहीं होता। मन्त्रियों को मन्‍्त्रगुप्ति की आवश्यकता का बार-बार 
स्मरण कराते रहता उचित है। इस ओर मत्रियो को सदा सतर्क दृष्टि रखनी 
चाहिये ।* 

हर असात्य से अलूग-अहूग सलाह लेना--एक ही समय कई मन्त्रियों के साथ 


राजधर्म (ख) 


१. कच्चिदात्मसमा वृद्धाः शुद्धाः सस्बोधनक्षमा: । इत्यादि। सभा ५१२६,२७ 

२. बल पंचविध॑ नित्य॑ पुरुषाणां निबोध से । इत्यादि। उद्योग ३७५२-ण५ 

३. कच्चित्‌ संवृतसन्त्रेस्ते अमात्येः शास्त्रकोविदे:। 

राष्ट्रे सुरक्षित तात, . . . . ७ सभा ५२८ 

कच्चित्ते मंत्रितो सन्‍त्रो न राष्ट्र परिधावति। सभा प३० 

नित्यं रक्षितसन्त्र: स्थाद्‌ यथा सूकः शरच्छिल्री॥ इत्यादि। 
शांति १२००७। ज्ञाति ८३५० उद्योग ३८११५-२१ 

५. दोषाइच मसन्त्रभेदस्य बूयास्त्व॑ सन्त्रि संडले। इत्यादि। आश्र पार५, २६ 


है! 


* 
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मत्रणा करना उचित नही है। प्रत्येक अमात्य का अभिमत पृथक्‌-पृथक लेता अच्छा 
होता है।' 
रात्रि को मत्रणा निषिद्ध-मन्तणा का स्थान तवा समय अच्छी तरह सोच- 
विचार कर निश्चित करना चाहिये। रात को कमी मब्नणा नहीं करनी चाहिये। 
क्योकि अतन्रुपक्ष के गुप्तचर अबवकार में छुपकर सब कुछ सुन सकते हैं।* 
अरुण्य मे या तृणरहित भूमि पर बेठकर मन्त्रणा करता उचित--जगल मे या 
तृणरहित मूमि पर वैठकर मन्त्रणा करनी चाहिये। घास पर बैठने से तिकटस्थ 
गुप्तचर की पदघ्वनि सुनाई नहीं देती ।' 
संत्रणागृह का सुरक्षण--मन्त्रणा स्थल पर ही करनी चाहिये। मन्त्रणागृह 
का सुरक्षित एव चारो तरफ से घिरा हुआ होना आवश्यक है। 
वामन कुब्ज आदि वर्जनीय--जिस जगह मन्त्रणा की जाय, उसके आगे-पीछे 
ऊपर नीचे या किसी भी तरफ वौने, कुबडे, कृश, रूगडे, जथे, मूर्ख, स्त्री तथा नपु- 
सक इनमे से किसी का भी होना वर्जनीय है।" इन सच प्राणियों को मच्नणास्थान 
से टूर रखने का कारण महामारत में तो नही बताया है, लेकिन मनुसहिता के टीका- 
कार कुल्लूक भट्ट ने लिखा है--शुक आदि पक्षी, वृद्ध पुस्ष तथा स्त्रियाँ स्वमावत' 
चचलस्व॒भावी होती हैं। इनके सुन लेने पर मन्त्रभेद की आजा रहती है, और 
वौने, कुबडें आदि विकलाग पूर्वजन्म के पापो के फलस्वरूप इस अवस्था को प्राप्त 
होते है, वे जरा-सा तिरस्कृत होते ही स्थिर नही रह पाते, जत उनपर विश्वास 
नही करना चाहिये।' 
गिरिपृष्ठ पर या निर्जन प्रासाद में--पहाड पर जाकर या निज्जन प्रासाद मे 
मन्त्रणा करने के लिये विदुरनीति मे कहा गया है।* 
नौका हारा किसी साफ जगह जाना--किसी गम्मीर विपय पर मन्तरणा करनी 
हो तो नौका में बैठकर घासफूस रहित साफ जगह जाना चाहिये। नौका के वाहर 


१ कच्चिन्मन्त्रयसे नेक कच्चिन्न बहुमि सहु३ सभा ५॥३० 
ते. सा मंत्रयेयास्त्वं नात्यर्य बहुभि सह्‌। इत्यादि! आशय पर शररे 
« न च राज्ौ कयज्चन।॥ आश्र पर३। 
« अरुण्ये नि शलाके वा। इत्यादि! आश्र ५२३। उद्योग ३८॥१८ 
सुसवृत्त सन्त्रगृहं स्थल चारुह्म मन्त्रये । आश्र पारर 
मन बामना. कुब्जकुशा न खज्जा.। इत्यादि। शाति ८३५६ 
मनु ७॥१५० 
गिरिपृष्ठमुपारुह्मय प्रासाद वा रहो गठः। उद्योग ३८१७ 


छजओ.डा नकऋओओ._ 
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आवाज न जाय, इसका विश्येष ख्याल रखना चाहिये। आँख, मुँह, हाथ आदि की 
भावभगिमा भी वर्जनीय है।' 
सन्‍्त्री के अलावा दूसरे की उपस्थिति निषिद्ध--मत्री को छोडकर किसी और 
व्यक्ति को मन्त्रणास्थल पर नही होना चाहिये। और तो और मनुष्यभाषा के अनु- 
कारी पक्षी के कानो मे भी मन्त्रणा नही पडनी चाहिये। 
पक्षी, बन्दर, जड़ पंगु आदि वर्जनीय--पक्षी, वन्दर, मू्ख, पगु, अतिवुद्ध तथा 
स्त्री के सामने मत्त्रणा करना उचित नही है।' 
अल्पप्रज्ञ दीघंसूत्र आदि वर्जनीय--अच्छी तरह पता लगाये बिना किसी के 
भी साथ मन्‍्त्रणा नहीं करनी चाहिये। अल्पप्रज्ञ, दीर्घेसूत्र, चारण, आलसी एवं 
हर्षोन्मित्त व्यक्ति के साथ मन्त्रणा करना अनुचित है।' 
अननुरक्‍त मत्री वर्जनीय--मत्री यदि राजा के प्रति पूरी तरह वफादार न हो 
तो उसके साथ मन्त्रणा नही करनी चाहिये। ऐसा मत्री दूसरे मत्रियो के साथ मिलकर 
राजा का समूछ नाश कर सकता है। 
शत्रुपक्षावलम्बी वर्जनीय--जों गोपनीय रूप से शत्रु का साथ देता हो तथा 
पुरवासियों के साथ सदुव्यवहार न करता हो, उसे मन्त्रणा मे शामिल नही करना 
चाहिये। अविद्वान्‌, अशुचि, शत्रुसेवी, क्रोवी, लोभी व्यक्ति मन्त्रणा के लिये अनुप- 
युक्‍त है। 
नया मित्र भरी वर्जनीय--नया-तया आया हुआ व्यक्ति भले ही विद्वान्‌ तथा 
सद्गणसम्पन्न हो, उसके साथ मन्त्रणा नही करनी चाहिये। 
राजदंड प्राप्त व्यक्त का पुत्र भी वर्जनीय--किसी अपराध के कारण जिसके 
पिता को राजदड मिला हो, वह व्यक्ति सत्कृत एव राजसभा का सदस्य होते हुए 
भी मत्रश्नवण का अधिकारी नही है। सामान्य कारण से ही जो सुहृद व्यक्ति का 
सर्वस्व हरण कर सके, वह भी मत्रणा के लिये अयोग्य होता है। एकमात्र कृतप्रज्ञ, 
१. आरुह्म नावन्तु तथैच शून्‍्य। इत्यावि। ज्ञान्ति ८१५७ 
२. नासुहत परम भत्र भारताहँति वेदितुम्‌। उद्योग ३८॥१८ 
वानरा. पक्षिणइचैव ये मनुष्यानुसारिण:। इत्यादि। 
आशअ ५२३, २४। सभा ४२८ 
३. अल्पप्र्ञे सह मन्त्र न कुर्यान्न दीधंसूत्र रभसे्चारणैक्च । 
उद्योग ३३७३ 
४. मन्त्रिण्यननुरक्ते तु विद्वासों नोयपद्मते। इत्यादि। 
शाति ८३३०, ३१ 
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मेघावी, सुपडित, व्यक्ति ही भन्‍्त्रणा सुतने के योग्य होता है। जो शत्रु व मित्र को 
पहचान सके तथा सुहृद्‌ को अपने समान समझे, उस मित्र के साथ मन्त्रणा करना 
करत्त॑व्य है।' 

अपरिणासदर्शी की राय अग्राह्म---जो व्यक्ति कार्य का परिणाम सोचे-समझे 
विना ही अपनी राय दे उसकी सलाह के अनुसार काम नही करना चाहिये ।* 

राजा तथा मन्त्रियो की सम्मिलित मन्‍्त्रणा से उत्तति---राज। ओर मन्‍्त्री यदि 
एक साथ बैठकर राज्य के बारे मे सलाह-मशविदा करें तो राज्य की उन्नति सुनि- 
हिचत है। मत, बचत, काय से जो स्वामी की उन्नति की कामना करते हो, उनसे 
बिता सलाह लिये कोई कार्य नही करना चाहिये।* 

भन्‍त्रणा करने के दुसरे क्षण ही काम शुरू नहीं करता चाहिये--मन्त्रियों के 
साथ मन्‍्त्रणा करने के तुरन्त वाद ही काम शुरू नही करना चाहिये। यदि सव 
मन्त्रियो का अभिमत एक हो तब तो ठीक है, लेकिन अलूग-अलग मत होने पर 
उनके और अपने मत पर अच्छी त्तरह सोच कर राजा को बुद्धिमान , जितेन्द्रिय 
ब्राह्मण गुरु को सब कुछ बताना चाहिये । उनका मत मी यदि औरो, के मत से मिलता 
हो तो कार्य शुरू करना उचित है।* 

राजपुरोहित सब से ऊपर--उपर्युकत्त उद्धरण से पता चलता है कि मन्त्री भी 
मन्त्रणा के लिये पूर्ण प्रामाणिक नही हैं। राजगुछ अर्थात्‌ पुरोहित का स्थान सबसे 
ऊँचा होता है। 

मम्सत्रियों के प्रति राजा का व्यवहार--किसी को भी मित्र रूप मे देखने के वाद 
उसके साथ नम्न व्यवहार करना ही उचित है, यह सभी जानते है। केवल अथं के 
बल पर किसी को पूर्ण रूप से अपना नही बचाया जा सकता। महाभारत में इस 
तरह की सैकडो उक्तियाँ मिलती हैं कि सुहृत्‌ को पाने की अपेक्षा सौहाई को रक्षा 


१. योध्सिन्नेः सह सबधों न पोरान्‌ बहुसन्यते। इत्यादि। 
जाति ८३३६-४६ 
२. फेवछात्‌ पुनरादानात्‌ कर्मणो नोपबच्यते। 
परामर्शों विशेषाणामश्रुतस्थेह दुर्मते.॥॥ शान्ति ८३२९ 
३. राज्य प्रणिधिमूल हि मन्त्रसार प्रचक्षते । इत्यादि) 
ज्ञाति ८३५१, ५३ 
४. तेषा ज्याणा विविध विमर्ष विद्ध्य चित्त विनिवेश्य तत्र। 
स्वनिद्चय तत्प्रतिनिश्चयज्ञ निवेदयेद्धत्तर मत्रकाले॥ इत्यादि। 
जाति ८३३५३, परे 
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करना मुश्किल है। मन्‍्त्री वगैरह के साथ कैसा व्यवहार करना चाहिये, इस 
सबंध में भी राजघर्म प्रकरण मे उपेदेश दिये गये हैं। 

उपयुक्त व्यक्ति को श्रेष्ठ कार्य का भार देवा--जो अमात्य सत्यनिष्ठ व शुद्धा- 
चारी हो, राजदर्बार मे स्थान जिसे पूर्वजों से मिला हो, उसे किसी श्रेष्ठ कार्य का 
भार देना चाहिये। 

सम्मान के द्वारा अमात्य का हृदय जीतना--मन्त्रियो को यथोचित सम्मान 
देना चाहिये। उपयुक्त पद मिलने पर कर्मचारी सन्तुष्ट रहते हैं। जो जिस तरह 
के सम्मान के उपयुक्त हो, उन्हे वही सम्माव देना चाहिये। यथोचित सम्मान के 
हारा सहज ही हर किसी का हृदय जीता जा सकता है।' 

संगलाकाक्षी असात्य पिठृवत्‌ विउवसनीय--जो मत्री मेघावी, चितावान एव 
दक्ष हो, जो अपमानित होकर भी बुरा न सोचता हो, वह यदि राजमहल मे 
ऋत्विक, आचार्य या सुहृद्‌ के रूप मे रहता हो तो राजा उसका अत्यधिक सम्मान 
तथा पितृवत्‌ विश्वास करे। 

अमात्य के सम्मान से समृद्धि--कतज्ञ, प्राज् अमात्य को यथोचित सम्मान 
मिले तो राज्य का कल्याण सुनिश्चित है। 

उपयुक्त फर्म कराना--मन्‍्त्री को मत्रणाकार्य न देकर अपेक्षाकृत छोटा काम 
दिया जाय तो अनिष्ट की सभावना रहती है। उपयुक्त कार्य न मिलने से व्यक्ति 
असन्तुष्ट रहता है।' 

सभासद को असन्तुष्ट नहीं करना चाहिये--उन्नतिकाम राजा को कभी किसी 
सभासद को असन्तुष्ट नही रखना चाहिये, उन्हे यथोचित सम्मान न मिलने पर 
तरह-तरह के अनिष्टो की आशका रहती है। राजा को सुबह ही विद्यावृद, हिता- 


१. अमात्यानुपधातीतान्‌ पितृपेतामहान्‌ शुद्तीन्‌। 
श्रेष्ठान्‌ श्रेष्ठेषु कब्चित्त्वं नियोजयसि कर्ंसु ॥ सभा ५४३ 
२. पुजिताः संविभकताबइवच सुसहायाः स्वनुष्ठिता.॥ इत्यादि। 
शाति ८०२९, ३० 
यथाहू प्रतिपूजा च॒ शस्त्रमेतदतायसम्‌॥ शाति ८१२१ 
३. सेधावी स्लृतिसान्‌ वक्षः प्रकृत्या चानृशंसवान्‌ | इत्यादि। 
शाच्ति ८०२२-२४ 
४. धर्मनिष्ठं स्थितं चीत्या संत्रिणः पुजयेश्रप:। शाति ६८५६ 
५. स्वजातिगुणसम्पन्ना स्वेषु कर्मसु संस्थिताः। 
प्रकत्तेज्या ह्ममात्पास्तु नास्थाने प्रक्रिया क्षमा॥ शान्ति ११९४३ 
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काक्षी सभासदो से साक्षात्‌ करके यथायोग्य अभ्यार्थंता करनी चाहिये। उन्हें यथो- 
चित सम्मान मिलने से राज्य मे मगल ही मगर होता है।' 

राजा के प्रति मत्री का व्यवहार, आनुगत्य--मन्‍्त्री को राजा की अनुमति लेकर 
ही राजकाय॑ करना चाहिये। राजा की कभी अवज्ञा नहीं करनी चाहिये।' 

न पूछे जाने पर भी हितवचन बोलना--समयविशेष पर राजा न पूछे तो भी 
भमन्नी को चाहिये कि उसे अच्छे बुरे का ज्ञान कराये। यह गुण घृतराष्ट्र के प्रधान 
मत्री विदुर के चरित्र मे खूब विकसित हुआ है। घृतराप्ट्र यदि विदुर की सलाह 
मानते तो कौरव पाडवों मे झगडा नहीं होता। ससार मे अप्रिय किन्तु हितकर 
वचनो का वक्ता और श्रोता, दोनो ही दुर्लभ है।' 

अप्रिय होते हुए भी हितकारी बात कहती चाहिये--कोई-कोई सोहाद खत्म 
हो जाने के ख्याल से राजा के दोप नही वताता, और कोई स्वार्थलाघन के निमित्त 
सदा राजा की वडाई करता रहता है। अप्रिय हितकर बात का श्रोता मिलना यूँ 
तो मुश्किल है, लेकिन वुद्धिमान व्यक्ति, हितकारी वात यदि कडवी मी हो तो सुनकर 
विचलित नही होते, वरन्‌ स्वय को सुधारने की चेष्टा करते हैं।' 

अमात्य ही हित्ततक्‍ता--सुहृद व्यक्ति आपात्तत अग्रिय होते हुए भी हितकर 
वचन विना किसी कुठा के कह देता है। महामति विदुर ने दो वार घृतराष्ट्र से कहा 
है---“राजनू, यथार्थ धामिक मत्री वही होता है जो राजा को प्रिय या प्रिय लूमने 
का झुयालू किये विना हिंतकारी बात कहता है। वस्तुत ऐसा मनन्‍्त्री ही राजा की 
श्रेष्ठ सम्पदा है।”' मत्रित्त को भी यदि साधारण नौकरी समझा जाता तो 


१. न विमानयितव्यास्ते राज्ञा वृद्धिमभीप्सता। ज्ान्ति ११८४४ 
प्रातरुत्याय तान्‌ू राजन्‌ पूजय्रित्वा ययाविधि। इत्यादि। 
आश्र ५१११२ 
२ राष्ट्र तवानुशासन्ति मनत्रिणों भरतर्षभ। इत्यादि। सभा पा४ड४,४५ 
३ लूम्यते खलू पापीयान्‌ नरः सुप्रियवागिह। 
अप्रियस्य हि पथ्यस्य वक्‍ता श्रोता च दुर्लम ॥ सभा ६४१६। 
उद्योग ३७३५ 
४. केचिद्धि सौहदादेव न दोष परिचक्षते 
स्वार्थ हेतोस्तयवान्ये प्रियमेव वदन्त्युत॥ इत्यादि। सभा १श।४९, ५० 
५ यस्तु धर्मपरइच स्याद्धित्वा भत्तुं' प्रियाप्रिये। 
अश्रियाण्पाह्‌ पथ्यानि तेन राजा सहायवान्‌॥ सभा ६४१७॥ 
उद्योग ३७१६ 
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इतनी निर्मीकता सम्मव नहीं होती। दूसरे कर्मचारियों की अपेक्षा मत्री का 
दायित्व अधिक मात्कर ही अप्रिय वचन कहने का साहस किया जा सकता है। इस 
प्रकार के साहस के औचित्य या अनौचित्य के बारे मे सोचना तो मुश्किल है, 
लेकिन यह कहा जा सकता है कि इस प्रकार के साहस का फल्‍ू बकक्‍ता के 
लिये सदा शुम नहीं होता। राजा धुतराष्ट्र भी स्पष्टवादी विदुर की वाते 
हमेशा सहन नहीं “कर पाते थे।' झायद इसी कारण दूसरी जगह कहा गया 
है कि राजा की इच्छा के विपरीत या कोई अप्रिय बात उससे नहीं कहनी 
चाहिये।' 
सभासदू--मत्री के अलावा और भी सभासदो की नियुक्ति के विषय में पहले 
ही कहा जा चुका है। 
शूर, विद्वान तथा उत्साही व्यक्ति प्रशंसनीय--स्वभावत लज्जाशील, जिते- 
निद्रिय, सत्यनिष्ठ, सरल, प्रिय-अप्रिय कहने मे समर्थ व्यक्ति को राजा समासद बनाये। 
शर, विद्वान, ब्राह्मण, सतोषी तथा उत्साही व्यक्ति राजसभा मे स्थान पाने के उप- 
युक्त होता है। कुलीन, रूपवान, अनुरक्त, शक्तिशाली, बहुश्रुत व्यक्ति ही राजा 
का समासद बनने के योग्य होता है।* 
लोभी तथा नृशंस व्यक्ति परित्याज्य--दुष्कुलोत्पन्न, लोभी, नृशस, निर्लंज्ज 
व्यक्ति केवल अच्छे दिनो का मित्र होता है। 
पंडित को स्थान देना श्रेयस्कर--विशिष्ट शास्त्रों के अभिज्ञ पडितो को राज- 
समा मे उच्च आसन देने का विधान था। सहख्र मूर्खो की अपेक्षा एक पडित को 
स्थान देना अच्छा है, यह बात बार-बार दुहराई गई है।" 
१. यथेच्छक॑ गच्छ वा तिष्ठ वा त्व। इत्यादि। वन ४॥२१ 
२. यस्तस्पार्थों न रोचेत न तं तस्य प्रकाशयेत्‌ । इत्यादि। 
जशञाति ८०५ विराट ४॥१६,३२ 
३. ह्लीनिषेवास्तथा दान्ताः सत्यारजवसमन्विताः। 
शकताः कथयित्‌ सम्यक्‌ ते तव स्युः सभासदः। इत्पादि। 
शान्ति ८३॥२-६/१० 
४. ते त्वां तात निषेवेयुयाविदाद्रकपाणय'। शान्ति ८३॥७ 
५. ब्राह्मणा नेगसास्तत्र परिवार्योपतस्थिरे। इत्यादि। मौषल ७।८। 
आदि २०७।३८ 
एको हि बहुभि. श्रेयान्‌ विद्वान्‌ साधुरसाधुभ्िः॥ वन ९९२२ 
कच्चित्‌ सहस्नरमूर्लाणामेक॑ क्रीणासि पण्डितम्‌॥। सभा ५३५ 


रे९८ महाभारतकालीन समाज 


सामुद्रविद्‌ पडित का स्थाव---सामुद्रज्ञ तथा ग्रह-नक्षत्रो के ज्ञाता एक ज्योतिषी 
को राजसभा में विशिष्ट आसन दिया जाता था।* 

राजसभा से ज्ञानियो का समागम--उस काल की राजसमाओ के वर्णन मे 
एक चीज और विशेष रूप से लक्ष्य मे आती है। नारद, व्यास, वश्षिष्ठ, लोमश, 
मार्कण्डेय, मैत्रेय आदि देवपि, मह॒षि एवं आचार राजसभाओं मे अक्सर जाते रहते 
थे । कभी-कभी कुछ दिनो के लिये राजनगरी मे ठहर भी जाते थे । नियुक्त किये 
गये स्थायी समासदों के अलावा इन महाज्ञानियों मे से कोई कोई तो प्रायः सर्वदा 
ही अपनी उपस्थिति से राजसभा की शोभा बढाते थे । इनकी अर्चना के लिये 
राजा भी सदा सावधान रहते थे । द्वारपाल इनका रास्ता नही रोकता था। समय 
असमय जब इनकी इच्छा होती थी, ये राजसभा में चले जाते थे । इन मनीषियों 
के उपदेश व उपाख्यानों से राजा तथा प्रजा को कितनी शिक्षा मिलती थी, यह 
कुछ शब्दों मे बताना मुश्किल है। शिष्य इनके सहचर होते थे । किसी विपय 
में शका उपस्थित होने पर राजा विनीतभाव से इत ज्ञानियों को बताता था। 
ये भी प्रश्न की मीमासा करके सशय दूर करते थे । कभी-कभी राजा के 
जिज्ञासा न करने पर भी राज्यकल्याण के निमित्त ये तरह-तरह के उपदेश 
देते थे । इससे राजा स्वय को घन्य समझता था। अत अस्थायी होते हुए मी 
इन्हे सामयिक सभासद कहा जा सकता है। (शिक्षा प्रवध देखिये पृष्ठ ११९ 
और १४०) ५ 

मित्र की पहचान तथा मित्र छाभ--विना मित्रो के राज्य की रक्षा करना 
असभव है। दान, प्रियवचन, उदार तथा नि३छल व्यवहार मित्रछ्ाम के अनुकूल 
है। स्वामीमकत, इतप्रज्ञ, घर्मज्ञ, जितेन्द्रिय, शुमकर्मा व कार्यपटु व्यक्ति ही मित्रता 
के योग्य होता है।* 

हमदर्द व्यक्ति ही मित्र--राजा की समृद्धि देखकर जो खुश तथा क्षय देखकर 
दुखी होता हो, उसी को सच्चा मित्र समझना चाहिये ।* 

भावी राजा को मित्र नहीं बनाना चाहिये--अपनी मृत्यु के बाद जो व्यक्ति 


१. कच्चिदगेषु निष्णातों ज्योतिषः प्रतिपादक.। 
उत्पात्तेपु हि सर्वेषु देवज्ञ. कुशलस्तव। सभा ५॥४२ 
२. दृढभक्त कृतम्नन्नं घर्मन्न सबतेन्द्रियम्‌। 
श्लूस्सक्षुद्रकर्माण निषिद्धजनमाश्रयेत्‌ ॥ जाति इटा५७छ 
३. यस्‍्तु वृद्धा न तृप्येत क्षये दीनतरो भवेत्‌। 
एतदुत्तममित्रस्य निमित्तमिति चक्षते॥ द्राति ८०१६ 


राजधर्म (ख) ३९९ 


राजा बनने वाला हो, वह भले ही भाई, पुत्र या ज्ञाति हो, उसे मित्र नही बनाना 
चाहिये।' 

राजा पर निर्भर व्यक्ति विश्वसनीय--शत्रु के साथ जिसका अल्पमात्र भी 
सबध हो उसे मित्र नही बनाया जा सकता। राजा की अनुपस्थिति मे जो अपना 
अकल्याण समझे वही प्रकृत मित्र है। उस पर पितृवत्‌ विश्वास किया जा सकता है।' 

राजा के अनिष्ट से प्रसन्न व्यक्ति शत्रु--राजः की क्षति को जो अपनी क्षति 
समझे वही सच्चा मित्र होता है। राजा का नुकसान देखकर जो व्यक्ति प्रसन्न होता 
हो, उसे परम शत्रु मानना चाहिये।* 

व्यसन से भीत व्यक्ति अपने समान--जो व्यक्ति व्यसनों से बहुत डरता 
हो तथा अपनी समृद्धि से किसी का अनिष्ट न करता हो उसे अपने समान समझना 
चाहिये। जिसको आक्ृति व कठस्वर उत्तम हो, जो क्षमाशील, सत्कुलोत्पन्न एव 
असूया रहित हो, उसे राजा अपना मित्र बता सकता है। जो यशस्वी हो, कभी 
नीति विगहित कार्य न करता हो, कामक्रोध आदि के वश होकर अपने धर्म का त्याग 
न करता हो, जिसकी सत्यनिष्ठा, कार्यदक्षता एव यथार्थवादिता अनन्य साधारण 
हो उसे राजा यदि अपना मित्र बनाये तो उसके लिये कल्याणप्रद होता है।" 

सूर्ख भिन्न से पडित छात्रु अच्छा--पडित व्यक्ति यदि शत्रु भी हो तो अच्छा 
है किन्तु मूर्ख के साथ कभी मित्रता नही करनी चाहिये।* 


१. य मन्येत समाभावादिमससर्थागर्म स्पृशेत्‌। 

नित्य तस्माच्छकितव्यममित्र तहिदुवृधाः॥ शान्ति ८०१३ 
२. यस्य क्षेत्रादप्युदक क्षेत्रसन्‍्यस्य गच्छति। इत्यादि। ज्ञांति ८०१४,१५ 

यन्मन्येत्‌ू समासावादस्याभावों भवेदिति। 

तस्मिन्‌ कुर्वात विश्वास यथा पितरि वे तथा॥ ज्ञाति ८०१७ 
३. क्षतादभीत विजानीयादुत्तम॑ मित्रलक्षणम्‌ । 

ये तस्य क्षतिमिच्छन्ति ते तस्य रिपवरः स्मृताः ॥ इत्यादि। 

शाति ८०११९शान्ति १०३५० 

४. व्यसन्नानित्यभीतो यः समृद्धचा यो न दुष्पति। 

यत्‌ स्पादेवविध सित्र॑ तदात्मसममुच्यते॥ झ्ांति ८०१२० 

रूपवर्णस्व॒रोपेतस्तितिक्षुरनसूयक: । इत्यादि। शात ८०२१ 
५. कीत्तिप्रधातों यस्तु स्थाद्‌ यह्च स्यात्‌ समये स्थितः। इत्यादि। 

जाति ८०२६, २७ 

६. श्रेष्ठो हि पण्डितः छत्रु्न च मिन्रसपण्डितः॥ शांति १३८४६ 


०० सहाभारतकालीन समाज 


विद्या आदि सहज तथा गृह क्षेत्र आदि कृत्रिम मित्र--विद्या, शौयं, बल, 
दक्षता एवं धैययें इत पाँच को मनुष्य के सहजात मित्र बताया है। गृह, ताम्न-पात्र, 
खेत, भार्या तथा सुहृद इन पाँचों को पडितो ने उपाधिमित्र अर्थात्‌ कृत्रिम 
मित्र की सज्ञा दी है। आवश्यक होने पर उपाधिमित्र का त्याग किया जा 
सकता है।' 

पीठ पीछे निन्‍दा करना शत्रु का काम--जो पीठ पीछे किसी की निन्‍दा करे तथा 
गुणो की बात सुनकर मन ही सन जले, दूसरा यदि गुणो का बखान करता हो तो 
मौनघारण कर अन्यमनस्क हो जाय--बीच-बीच मे ओठ काटकर सिर हिलाकर 
विरोध प्रकट करे, असरूग्न बातें कहे, वचनबद्ध होकर भी काम करने की चेष्टा 
न करे, साक्षात्‌ होने पर भी मुंह से त बोले, एक साथ भोजन करना पसन्द न करे, 
उसे शत्रु समझना चाहिये।* 

जो कभी दुरा न सोचे वही प्रकृत मित्र--स्वामी चाहे पदच्युत करे या कठोर 
वचन कहकर भत्संता करे, लेकिन तब भी जो उसका बुरा न सोचे, वही असली 
मित्र है।' 

शन्नुसित्र का निर्णय करने से प्रत्यक्ष आदि प्रमाण--अत्यक्ष, अनुमान, उपमार 
तथा आगन-अ्रमाण की सहायता से शत्रु व मित्र का निर्णय करना चाहिये। व्यक्ति 
उपकारी है या अपकारी यह उसके प्रत्यक्ष आचरण से समझा जा सकता है। भाँख, 
मूख आदि के हावभावों से मन की बात का अनुमान लगाना कठिन नही है। दूसरे 
लोगो के प्रति उसके व्यवहार को देखकर भी उसके चरित्र का पता लगाया जा 
सकता है और सामुद्रिक आदि शुमाशुमसूचक आगम के द्वारा शारीरिक चिन्हो 
की परीक्षा करके इसके चाछू-चलन आदि के बारे मे जाना जा सकता है। अच्छी 
तरह से परीक्षा किये बिना किसी को भी मित्र रूप मे ग्रहण करना या शत्रु समझकर 
त्यागना उचित नही है। 


१. विद्या शौयेञच दाक्ष्यज्च बर्ूू घैयेज्च पञचमम्‌। इत्यादि। 
शाति १३९८५॥८६ 


२. परोक्षमगुणानाह सद्गुणानम्यसूयते। इत्यादि। 
शान्ति १०३।४६-४३ 
३ सक्ुछइचेकदा स्वामी स्थानाच्चैवापकर्षति। इत्यादि। 
शास्ति ८३३२-३४ 
४. प्रत्यक्षेणानुमानेन तथौपसम्यागमेरपि। 
परीक्ष्यास्ते महाराज स्वे परे चेब नित्यश ॥ शान्ति ५६४९१ 


राजधर्म (ख) ४०१ 


शत्रुता व मित्रता अकारण नहीं होती--शतन्नु व मित्र का निर्णय करना आसान 
काम नही है। बिना सोचे समझे कोई कदम नहीं उठाना चाहिये। इस संसार मे 
बिना किसी कारण के कोई मी शत्रु या मित्र नहीं बनता। स्वार्थसाधन के 
निमित्त ही मनृष्य-मनुष्य से शत्रुता या मित्रता करता है।' 

आता, भार्या आदि भी अहेतुक मित्र नहीं--माई-भाई में या पति-पत्नी मे 

जो सौहा्य होता है, वह भी अकारण नहीं होता। (वृहदारण्यक उपनिषद की 
“आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रिय भवति” इस उक्ति से महाभारतकार का मत मिलता 
है।) भाई, स्त्री आदि मित्र किसी कारणवश कुपित होने पर पुन मित्रता कर लेते 
है, किन्तु दूसरो के लिये यह समव नही होता।' 

शत्रु व सित्रकी उत्पति कारगाधीन--अत्रुत्व या मित्रता कभी चिरस्थायी 
नही होती, शत्रु या मित्र का उद्धव प्रयोजनाधीन होता है। काल विदयेष मे शत्रु व 
मित्र का विपयेय होता असम्मव नही है, क्योकि मनृष्य साघारणत स्वार्थ का दास 
होता है। जो व्यक्ति बिना कारण समझे मित्र पर अत्यधिक विश्वास करता है 
या शत्रु से हेष करता है, उसकी लक्ष्मी चचल होती है। अविश्वस्त पर विश्वास 
तथा विश्वस्त पर अतिविश्वास दोनो ही सगत नही है। अवस्था विशेष मे प्रियतमा 
पत्नी तथा प्रिय पुत्र का भी परित्याग करना पडता है, अतएव स्वार्थ या आत्मरक्षा 
ही सबसे गडी चीज है।* 

मिन्न ग्रहण एवं परित्याग के लिये लम्बी परीक्षा--काफी दिनो तक परीक्षा 
करने के बाद ही किसी को मित्र रूप मे ग्रहण किया जाय और जिसे एक बार मित्र 
वना लिया जाय, उसका त्याग भी काफी जाँच पडताल के बाद करना चाहिये। 
अच्छी तरह परीक्षा करने के बाद बनाया गया मित्र प्राय प्रतिकूल आचरण नही 


१. वेदितव्यानि मित्राणि विज्ञेयाइचापि शत्रवः। 

एतत्‌ सुसुक्ष लोके5स्मिन्‌ दृश्यते प्राज्लसस्मतम्‌ ॥ दांति १३८॥१३७ 

न फश्चित्‌ कस्यचिन्सित्रं न कश्चित्‌ कस्पचिद्‌ रिपुः। 

अर्थतस्तु निबध्यन्ते सिन्नाणि रिपवस्तथा॥ ज्ञाति १३८॥११० 
२. कारणात्‌ प्रियतामेेति 'हेष्यो भवति कारणात्‌। 

अर्थार्थोी जीवलोको5य व कशिचित्‌ कस्यचित्‌ प्रियः॥। इत्यादि। 

शाति १३८।१५१११५४ 

३० नास्ति संत्री स्थिरा नास न च श्रुवसमसौहदस्‌। 

अर्थयुक्त्या तु जायन्ले मित्राणि रिपवस्तथा॥ इत्यादि। 
हे शाति १३८।१४१-१४६ 

२६ 


४०२ महाभारतकालीन समाज 


करता।' जो मित्र भयाक्रत रहता हो, उसकी हर प्रकार से रक्षा करना 
कर्तव्य है।' 

सैत्रीनाशक व्यक्ति हतभागी--मैत्री-स्थापन के बाद यदि यथारीति उसका 
पालन न किया जाय तो परिणाम वडा ही कष्टदायक होता है। जिसकी गलती से 
मित्रता खत्म होती है, उस हतमागे को आपद्‌काल में कभी मित्र छाम नही 
होता। मित्रता निभाने मे कमी शिथिछुता नहीं दिखानी चाहिये, इसमे सकटार 
यन्न होने की आशका रहती है।' 

एक बार मित्रता खत्म होने पर पुन स्थापित करना अच्छा नहीं--एक वार 
राजा के अविश्वास का पात्र बन जाने पर उस नगर मे रहना अच्छा नही होता। 
जहाँ पहले सम्मान तथा वाद को किसी कारणवश अपना अपमान हुआ हो वह रहने 
का श्ञास्त्रज्ञ अनुमोदत नही करते। एक बार मैत्री टूटने पर उसे फिर नही जोडा 
जा सकता, अत उसे फिर से जोडने की चेष्टा न करना ही अच्छा है। स्नेह या 
प्रीति का निभाव केवल एक के करने से नहीं होता, दोनो के दिलो मे प्यार न हो 
तो मित्रता कैसे सम्मव हो सकती है ?* 

ज्ञाति के प्रति व्यवहार--ज्ञाति तथा दूसरे सबंधियों के साथ कैसा व्यवहार 
करना चाहिये, इस विपय पर पारिवारिक च्यवहार' नामक प्रवध में कहा जा 
चुका है। 

पुरोहित--हर चीज के पर्यवेक्षण के लिये एक पुरोहित को नियुक्त करना 
चाहिये। समस्त समासदो की अपेक्षा पुरोहित का दायित्व अधिक होता है। 

विद्वान, मन्त्रवित्‌ व बहुश्रुत ब्राह्मण की नियुक्ति--पुरोहित के लक्षणो के 
सबंध मे कहा गया है कि जो यावतीय अनिष्ट के शमन तथा इष्ट वद्ध॑न मे समर्थ 


| 


१. चिरेण मित्र वध्तीयाच्चिरेण च कृत त्यजेत्‌ । 
चिरेण हि छृत॑ मित्र चिरं धारणमहंति ॥ ज्ञाति २६५६९ 
२ यन्सिन्न भीतवत्‌ साध्यं यन्मित्नं भयसहितम्‌। 
सुरक्षितव्य तत्कायं पाणि. सर्पंसुखादिव ॥ शान्ति १३८॥१०८ 
३ छत्वा हि पूर्व॑सित्राणि य पश्चान्नानुतिष्ठति। 
न स मित्राणि रूभते कृच्छास्वापत्सु दुर्मंति ॥ ज्ञाति १३८॥१२८ 
न हि राज्ञा प्रमादो वे कत्तंव्यौं मित्ररक्षणे ॥ जाति ८०७ 
४ पूर्व सम्मानना यत्र पदचाच्चंच विमानना। 
न त धीरा. प्रशसन्ति सम्मानित विमानितम्‌॥ इत्यादि। 
ह रा शान्ति १११८५८७ 


राजघर्म (ख) ४०३ 


हो, जो विद्वान मत्रवित एवं बहुश्रुत हो, राजा की धर्म एवं अर्थोन्नति कर सके वही 
पौरोहित्य के पद पर आसीन होने के योग्य है। षडशवेदनिरत, शुचि, सत्यवादी, 
चर्मात्मा, कृतात्मा, ब्राह्मण ही पुरोहित बनने का अधिकारी है। राज्य का सस्पूर्ण 
भार राजा पर होता है, जो राजा के कल्याण-अकल्याण का सम्पूर्ण दायित्व अपने 
ऊपर ले, वही पुरोहित है।' 

ब्राह्मण व क्षत्रिय की सम्मिलित शक्ति से ससृद्धि--राजा केवल दृष्ट भय 
का प्रतीकार कर सकता है, लेकिन पुरोहित की शक्ति असीम होती है, वह अदृष्ट 
व अनागत भय का प्रतिकार भी कर सकता है। मुकुन्दोपास्यात मे कहा गया है 
कि जो राजा हर कार्य मे पुरोहित के आदेश का पालन करता है, वह सम्पूर्ण पृथ्वी 
को जीतने मे समर्थ होता है। तेजस्वी, तपस्वी ब्राह्मण की ब्रह्मणक्ति तथा क्षत्रिय 
का बाहुबल दोनो के इकट्‌ ० होने पर ही राज्य का कल्याण तथा समृद्धि सभव है, 
अन्यथा नही ।' पुरोहित की अपरिहायंता तथा उपयोगिता के सबंध में ये प्रकरण 
अनुसरण योग्य हैं। 

पुरोहित के परामहों से चलने पर उन्नति निद्ितत--गधर्वराज चित्र- 
रुथ ने पुरोहित की नियुक्ति के संबंध मे अर्जून को बहुत उपदेश दिये हैं। 
उसमे कहा गया है--न्राह्मण को अग्रगामी बनाये बिना क्षत्रिय की विजय 
का कोई भरोसा नहीं होता। समस्त श्रेयकर्मों मे पुरोहित को अग्रस्थान 
देने पर सिद्धि सुनिश्चित्‌ होती है। जो राजा धर्मविद्‌, वाग्मी, सुशील, शुचि, 
विद्वान ब्राह्मण को पुरोहित बनाता है, उसके राज्य की उन्नति के बारे में 
कोई सदेह नहीं होता। जो पुरोहित के उपदेश को श्रद्धासहित सुनता है, 
उसके हाथो मे सम्पूर्ण पृथ्वी का राज्य स्वय ही आ जाता है। केवल शौयें 
तथा साहस के बलू पर राजा कोई बडा कार्य नही कर सकता। ब्राह्मणत्व के 


१, य एवं तु सतो रक्षेद्सत्तच निवत्तयेत्‌। 
स एच राज्ञा करत्तव्यो राजन राजपुरोहितः॥ इत्यादि। 
शांति ७२।शशांति ७३६ 
बैदे षडंगे निरताः शुच्ययः सत्यवादिनः। 
धमर्मात्मानः कृतात्मानः स्युनृपाणां पुरोहिताः॥ आदि १७०७५ 
यौगक्षेमो हि राज्ो हि समायत्तः पुरोहिते। शांति ७४१ 
२९. एवं यो धर्ंविद्‌ राजा ब्रह्मपूर्व प्रव्तते। 
जयत्यविजितामूर्वीी यशाइ्रव मह॒दइनुते॥ इत्यादि। 
शांति ७४॥२१,२२ 


डेगड महाभारतकालीन समाज 


साथ मिले विना क्षत्रशक्ति नितान्त निष्प्रभ होती है। ब्राह्मण परिचालित राज्य 
हर तरह से तिरापद रहता है।' 
बृहस्पति व वद्षिष्ठ आवि के पौरोहित्य का फल---ताघर्व॑राज ने और भी कहा 
है कि “देवराज इन्द्र को पुरोहित बृहस्पति की सहायता से ही देवराज का पद मिला 
है। महधि वशिष्ठ की विद्या वृद्धि के बल से वहत से प्राचीन राजाओ ने उन्नति भी 
थी। अतएव हे पाथ्वश्ेष्ठ, तुम भी एक धार्मिक वेदज्ञ ब्राह्मण को पुरोहित बनाओ, 
राज्य की समृद्धि के लिये सबंप्रथ्म पुरोहित को वरण करना चाहिये। घर्मकामार्थ- 
विद्‌ पुरोहित की सहायता के बिना कोई राजा उन्नत नहीं हो सकता। गृणवान्‌ 
जितेन्द्रिय विद्वान्‌ तथा तेजस्वी कृाह्मण को तुम अवश्य अपना सहयोगी बनाओगे, 
मैं यही आशा करता हैं।”' बृहस्पति तथा च्रशिष्ठ के उदाहरणों से पता लगता है 
कि पुरोहित याजन के साथ-साथ गभीर मत्रणा का दायित्व भी लेते थे । नारदीये 
राजनीति मे वणित है---/विनयशील, बहुश्वुत, सत्कुलोत्पन्न ह्वास्त्रज्ञ, ऋजु, मति- 
मान्‌, अनुसूय विप्र को पुरोहित बनाना चाहिये। पुरोहित को अग्निहोत्र आदि अतु- 
प्ठानों का भी तत्त्वाववान करना चाहिये ।' 
पाडवो द्वारा धौम्य की नियुक्ति---गधवंराज के निर्देशानसार पाडवो ने उत्को- 
चकतीर्थ स्थित धौम्य के आश्रम मे जाकर उनसे पौरोहित्य ग्रहण करने का अनुरोध 
किया। प्रार्थना स्वीकृत होने पर , धौम्य को गुरु रूप मे पाकर पाडवो ने स्वय को 
कृतकृत्य समझा।* 
१ यस्तु स्यात कामवृत्तो5पि पार्थ ब्रह्मपुरस्कृत । 
जयेन्नक्तञ्चरान्‌ सर्वान्‌ स पुरोहितधूर्गत.॥ इत्यादि। 
आदि १७०।७३-८० 
२. पुरोहितमिम प्राप्य वशिष्ठमृषिसत्तमम्‌। इत्यादि। 
आदि १७४११, १३ 
तस्माउ्ूं मंप्रधानात्मा वेदधर्मविदीप्सित । 
ब्राह्मणो गुणवान कद्विचत्‌ पुरोधा प्रतिदृष्यताम्‌ ॥ इत्यादि। 
आदि १७४१३०१५ 
३. कच्चिद्‌ विनयसम्पन्न कुलपुत्नों बहुश्रुतः। 
अनसुयुरनुप्रष्प सत्कृतस्ते पुरोहित ॥ इत्यादि। सभा ५४१, ४२ 
४. तत उत्कोचक तीर्थ गत्वा धौम्याश्रमन्तु ते। 
त वब्ु; पाडवा धौम्य पौरोहित्याय भारत॥! इत्यादि। 
आदि १८३।६-१० 


राजघरस (ख) डग्प्‌ 


पांडवो के हिताये घौस्य के कार्य--पुरोहित घौम्य बारह वर्ष तक पाण्डवो 
के साथ वन मे रहे । अज्ञातवास के पूर्व पाण्डवो को नीतजनक उपदेश देकर, अग्नि- 
होत्र के समस्त उपकरण साथ लेकर वे पाचाल चले गये।' विराट नगरी से प्रवेश 
करते से पहले धौस्य ते राजवस्ती के सबंध में पाण्डवो को जो उपदेश दिये थे, वे 
बहुत मूल्यवान हैं। उन उपदेशो को सुनकर युधिष्ठिर ने कहा था, “हमे आपने 
अद्भुत शिक्षा दी है। माता कुन्ती तथा महामति विदुर के अछावा हमारा और कोई 
ऐसा शुभाकाक्षी नही है, जो इस तरह के उपदेश दे । हमारे कल्याण के लिये जो 
भी करना हो वही आप करिये”।'* (घौम्य का उपदेश आगे विवृत होगा।) 

राज्य परिचालन के विषय मे कोई विशेष उपदेश देते हुए घौम्य को कही नही 
देखा जाता, सम्मवत वे यजन आदि कर्मो मे ही अधिक समय व्यतीत करते थे । 

सोमक राजा का पुरोहित--प्तोमकराजवण के भी एक मत्रविद्‌ पवित्र 
पुरोहित का उल्लेख मिलता है। याजन के अलावा वे दूसरे कर्मो मे योग देते थे। 

सहत्‌ कार्यो से पुरोहित की विश्वस्तता--अर्जुन के लक्ष्यवेध करने के बाद 
लघध्यवेद्धा का यथार्थ परिचय जानने के लिये राजा द्वुपद ने पुरोहित को ही भेजा था। 
उद्योगपव के शुरू में ही द्रपद राजा के अपने पुरोहित को कुरुसभा मे भेजने का जिक्र 
हुआ है। पुरोहित को कौरवपाडवो मे सौहाद्ं स्थापित करने के उद्देश्य से भेजा गया 
था। बाद से इसी उद्देश्य से कृष्ण भी कुरुसभा से गये थे । इन उदाहरणो से पता 
चलता है कि महत्‌ कार्यों के लिये पुरोहित पर ही राजा विश्वास करता था।* 
पुरोहित और राजा के सबंध बहुत घनिष्ठ होते थे । आदान प्रदान रूप स्वार्थ की 
इसमे गध तक नही होती थी। 


१. छृत्वा तु नेऋतान्‌ दर्भान घीरो धौम्यः पुरोहित.। 
सामानि गायन्‌ यास्यानि पुरतो याति भारत॥ इत्यादि। 
सभा ८०१२२॥ विराट ४५०७ 
२. अनुशिष्टा: सम भद्र ते नेततह॒क्तास्ति कझ्चन्‌। 
कुन्ती मृते मातर नो बिदुरं वा महामतिम्‌॥ विराट ४५२ 
» पुरोहित. सोसकाना मन्नविद्‌ ब्राह्मण: शुचिः। 
परिस्तीय जुहावाग्निमाज्येत विधिवत्तदा॥ आदि १८८३१ 
पुरोहित प्रेषयामास तेषा विद्याम युष्मानिति भाषसान: । 
भादि १९३।१४ 


ट0॥ 


ततः प्रज्ञावयोवृद्ध॑पाञ्चाल्यः स्वपुरोहितम्‌। 
कुरुभ्यः प्रेषयासास युधिष्ठिरसते . स्थितः॥ उद्योग ५१८ 


४०६ सहाभारतकालीन समाज 


पुरोहित स्वामी के अन्तर्गत--स्वामी, अमात्य, सुहृद, कोष, राष्ट्र, दुर्ग व वछ 
इन सातो के सम्मिलित रूप को ही राज्य कहते है।' इनमे स्वामी को तीन भागों 
में विभक्‍त किया है--पुरोहित, ऋत्विक तथा नृपति, भर्थात्‌, नृपति, पुरोहित और 
ऋत्विकू, तीनो ही राज्य के स्वामी माने जाते थे। पुरोहित और ऋत्विक्‌ 
का सम्मान तथा प्रतिपत्ति कितनी अधिक थी, इस विपय में शायद उपयुक्त उक्ति 
ही विशेष प्रामाणिक है।'* 

शान्तिक एवं पौष्टिक कर्म के लिये ऋत्विक्‌ की नियुक्ति--राजा तथा ऋत्विक्‌ 
के सबंध मे ज्ञातव्य विषयणे का उल्लेख किया गया है। राजाओं के शातिक एवं 
पौष्टिक कर्म करने के लिये ऋत्विक्‌ की आवश्यकता होती थी। 

वेद व मीमासाश्ञास्त्र के पडित ऋत्विक्‌ का वरण--ऋत्विक्‌ वेद तथा मीमासा 
शास्त्र का पडित होना चाहिये। उसमे समदर्शिता, अनृशसता, सत्यनिष्ठा, तिए क्षा, 
दम, शम, प्रज्ञा, अहिसा और काम क्रोव आदि का अमाव, इन गुणों का होना आव- 
इ्यक है। इस तरह के तेजस्वी ब्राह्मण को ऋत्विक्‌ पद देकर राजा को उसका यथो- 
चित सम्मान करना चाहिये और ऋत्विक्‌ राजा के कल्याण के उद्देश्य से सदा याग- 
यज्ञ करते रहना चाहिये।' 

ब्राह्मण का उपदेश ग्रहण---राजा को क्राह्मण के आदेशानुसार चलना चाहिये। 
जल से अग्नि, ब्राह्मण से क्षत्रिय तथा पत्थर से लोहे की उत्पत्ति हुई है। लोहे से 
पत्थर काटने, अग्नि के जल में पडने तथा क्षत्रिय के ब्राह्मण-देषी होने से विनाश 
अनिवार्य है। अतएव क्षत्रिय को ब्राह्मण के आदेशानुसार ही चलता चाहिये।* 
तपस्वी ब्राह्मण के हाथो मे राज्य देकर विनीत भाव से राजा इसके अनुकूल चले 


१. आत्मामात्याइच फौषाइच दण्डो मित्राणि चेव हिं। इत्यादि। 
दाति ६९६४, ६५ 
९. स्वामिरूपा भ्रकृतिः ऋत्विक्‌ पुरोहित नृपभेदेन त्रिविधा। तीलकठ। 
शान्ति ७९१ 
३४ प्रतिकर्म पराचार ऋत्विजा सम विधीयते। इत्यादि। 
शान्ति ७९॥२-६ 
४. ब्रह्मणेव सन्नियन्तृ स्यात्‌ क्षत्र हि ब्रह्मसस्भवम्‌। इत्यादि। 
शाति ७८२१-२२ 
अद्भ्योउम्निन्नेह्यात, . क्षत्रमश्सनो लोहसुत्यितम्‌। 
त्ेषा सर्वत्रगं , तेजः स्वासु योनिषु ज्ञाम्यति॥ ज्ञान्ति ५६२४ 
शाति ७८॥२२।उद्योग १५३३ 


राजधर्स (ख) ४०७ 


तो कोई भय नही रहता। सशितत्नत तपस्वी, राजा का कल्याण करने में समर्थ 
होता है।' 

ब्राह्मण की बात न मानने से अवनति--साधु, विद्वान्‌,ब्राह्मण को समस्त महत्त्व- 
पूर्ण कार्यो से प्रमाण मानता ही उचित है। प्रत्येक महत्‌ कार्य के संबंध से उसे बता 
देता चाहिये। राजा यदि पूर्ण रूप से अधिष्ठत हो, तो भी बिना ब्राह्मण के 
परामझश के उसका शीघ्र ही पतन हो जाता है। ब्राह्मण क्षत्रिय का परम सहायी 
होता है। 

भूखे ब्राह्मण को वरण नहीं करना चाहियपे--मूर्ख कदाचार ब्राह्मण को ऋत्विक्‌ 
का पद नही देना चाहिये। घ॒र्मनिष्ठ शास्त्रज्ञ क्राह्मण की चरण-बन्दना करके, 
उसी के आदेशानुसार हर कार्य करने का विधान है 

सेनापति की नियुक्ति--सेनापति की नियुक्ति के सबध मे युद्ध प्रबंध मे बताया 
जायगा। 

हारपाल तथा दुर्गेरक्षक--द्वारपाल तथा दुर्ग नगर आदि के रक्षको की नियुक्ति 
से पहले उनके भी गुण अवगुण अच्छी तरह देख लेने का नियम है। सद्गुण सम्पन्न, 
वाग्मी, प्रियवद, यथोक्‍तवादी एवं स्मृतिमान आदि गुण जिस व्यक्ति मे न हो, वह 
किसी किसी भी राजकार्य के उपयुक्त नही है। 

हिसाब-किताब का लेखक गणितक्ञष--आय-वब्यय का हिसाब रखने के लिये 
गणितज्ञ को नियुक्त करना चाहिये।* 

निदान आदि अष्टाग का अभिज्ञ चिकित्सक--राजनंगरी मे अच्छे वैद्यो की 


१. आत्मान सर्वेकार्याणि तापसे राष्ट्रमेव च। 
निवेदयेत्‌ प्रयत्नेन तिष्ठेत्‌ प्रह्लुश्च सर्वेदा॥ इत्यादि। 
शाति ८६२६-३२ 
२. तस्मान्सान्यइच पृज्यइ्च ब्राह्मणः प्रसृताग्रभुक्‌। 
सर्व श्रेष्ठ विशिष्टकच निवेश तस्य धर्मतः॥ आदि। 
शाति ७३।३१,३२। शांति १२०३८ 
ब्राह्मणानेव सेवेत विद्यावृद्धांस्टपस्विन:। इत्यादि। 
शांति १४२॥३६। शांति ७१३,४ 
३. अनधीयानमृत्विजम्‌ । उद्योग ३३॥८३॥ शांति पछाड़ 
४. एतेरेव गुणयुंक्तः प्रतीहारोध्स्य रक्षिता। 
शिरोरक्षद्च सवति गुणरेलेः समन्वितः॥ शान्ति ८५२९ 
५. कच्चिच्चायव्यये युकता. सर्वे गणकलेखका:। सभा पाछर 
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नियुक्ति करके उन्हे उचित वेतन दिया जाता था। निदान धूर्वलिंग आदि अष्टाग 
आयुर्वेद के अभिज्ञो को ही राजवैद्य बनने का सौभाग्य प्राप्त होता था।' 

स्थपति आदि--राज, बढई, शिल्पी आदि भी सम्मान सहित नगरी मे 
रहते थे ।* 

दूत की नियुक्ति---सधि-विग्नह आदि के विषय मे दूसरे राजा या किसी और 
के पास कुछ समाचार भेजने के उद्देश्य से दूत की नियुक्ति की जाती थी। 

श्रीकृष्ण व पाचालराजा के पुरोहित का दौत्य--विशेष महत्त्वपूर्ण कार्य के 
लिये कभी कभी घनिष्ठ सबधी या पुरोहित आदि बुद्धिमान व्यक्ति को भी दूत के 
रूप मे भेजा जाता था। उद्योगपर्व मे वर्णित श्रीकृष्ण तथा पाचाल नरेश के पुरोहित 
के दौत्य को उदाहरणस्वरूप लिया जा सकता है। 

दूत की योग्यता--कैवल दौत्यकार्य के लिये नियुक्त किये जाने वाले व्यक्ति 
की योग्यता भी अमात्य आदि से कम नही होती थी। दूत निर्वाचन-प्रसग मे कहा 
गया है कि जिसने उच्चकुल मे जन्म लिया हो, जो कुलोचित कर्म मे निपुण हो, वाग्मी 
दक्ष, प्रियवादी, यथोक्तभाषी तथा स्मृतिमान हो, उसी को दौत्यकर्म के लिये नियुक्त 
करना चाहिये।' अन्यत्र कहा गया है कि अनहकारी, शक्तिशाली, क्षिप्रकारी, 
सदय, प्रियदर्शी, अन्यकत्तुंक अभेद्य, स्वास्थ्यवान उदारवाक्‌ व्यक्ति को दृत 
बनाना चाहिये। 

चार्ततावह तथा निस्सृष्ठार्थ--दृत दो प्रकार के होते हैं। एक तो वह जो प्रेपक 
की बात ज्यो की त्णो कह देना ही अपना कत्तंव्य समझता है और दूसरा वह जो दोनो 
पक्षो के हावभाव अच्छी तरह समझकर प्रेषक के हितार्थ जो उचित हो, वही कहे। 
दोनो मे दूसरी श्रेणी का दृत ही उत्तम होता है। उद्योगपर्व मे वर्णित दूतो में श्रीकृष्ण, 
पाचाल पुरोहित एव सजय द्वितीय श्रेणी के दूत थे और दुर्योचन प्रेषित उलूक केवल 
वारत्तावह थे। 

इृत के प्रति व्यवहार--दत यदि कोई अप्रिय बात भी कहे तो उसे सजा नही 
देनी चाहिये, क्योकि उसके मुख से तो प्रेषक की बात ही प्रकट होती है, वह तो 


१ सास्वत्सरचिकित्सका । शान्ति ८६१६ 
कच्चिद्देद्याशचिकित्सायामष्टागाया विज्ञारदा ॥ सभा ५॥९० 
२ महेणष्वासा स्थपतय, ... । जाति ८६१६ 
३. कुलीन कुलूसम्पन्नो चाग्सी दक्ष प्रियवद'। 
यथोक्‍तवादी स्मृतिमान्‌ इृत स्यात्‌ सप्तभिगुंणे.॥ शाति ८५४२८ 
४. अस्तव्धमवलीवमदीधेसूत्रमू। इत्यादि। उद्योग ३७२७ 


राजधर्म (ख) ४०९ 


केवल अनुमाषक होता है। छत से कभी कटुवचन नहीं कहने चाहिये। भीष्म 
ने युधिष्ठिर से कहा है, दूत की कमी ह॒त्या नहीं करनी चाहिये, दूत तो मात्र यथो- 
क्तवादी होता है, उसका कठोर या अप्रिय भाषण तो प्रेषक के ही वचन होते हैं। 
दूत का वध करने से पितरो को ब्रह्महत्या का पाप लगाता है और हन्ता को भी 
नरकगामी बनना पडता है।' 

अत.पुररक्षक वृद्ध--अन्‍्त पुर की रक्षा के लिये वृद्ध पुरुषो को रक्खा जाता 
था। युवा या प्रौढ का वहाँ कोई स्थान नही था।' 

विद्ेप कार्य के लिये बुद्धिमान व्यक्ति की नियुक्ति--दौत्यकर्म के अलावा 
अन्वेषण आदि विशिष्ट कार्यो के लिये बुद्धिमान व्यक्तियो को नियुक्त किया जाता 
था।* न्यायविभाग, करसग्रह आदि के लिये जिन कर्मचारियों की नियुक्ति होती 
थी, उनके विषय मे आगे कहा जायगा। स्वामी, अमात्य, सुहृद के रूप मे जिन 
व्यक्तियों की राजा को आवश्यकता होती थी, उनका उल्लेख किया जाता है। 

हर कार्य के लिये बुद्धिमात व निरलस व्यक्ति की नियुक्ति--हर कर्मचारी 
की नियुक्ति करते वक्‍त राजा को कुछ साधारण बातो का ख्याल रखना पडता था। 
राजकार्य-निर्वाह के निमित्त जितने लोगो की आवश्यकता होती थी, उन सबका 
बुद्धिमान, चतुर एव निरलस होना जरूरी था। जो व्यक्ति जिस कार्य के योग्य हो, 
उसे वही कार्य देने का विधान था। 

योग्यतानुसार नियुक्ति--अनुकम्पावश ऋषि अपने आश्रम के कुत्ते को शरभ 
बनाकर किस तरह विपत्ति मे पड गये थे तथा बाद को क्यों उन्होने फिर से उसे कुत्ता 
बना दिया था, यह उपख्यान ऋषिसवाद मे वर्णित हुआ है। इसी प्रसग में राजा 
को उपदेश दिया गया है कि योग्यता समझे बिना किसी को नियक्त नहीं करना 
चाहिये। जिसका जो स्थान हो उसे वही रखना चाहिये । जो राजा भृत्य को उसके 
अनुरूप काये देता है, उसका भविष्य बहुत उज्वल होता है। मूर्ख, क्षद्र, अशिक्षित, 
असयमी व्यक्ति को किसी भी कार्य के लिये नियुक्त नही करना चाहिये। सिंह भी 

१. उलृकइंच न ते बाच्यः परुषं पुरुषोत्तम। 

बृत्ा. किसपराध्यन्ते यथोक्तस्थानुभाषिण:॥ उद्योग १६१३७ 
« न तु हन्यान्नपो जातु दूत कस्पडचदापदि। इत्यादि। 
शांति ८५१२६, २७ 


ट्2। 


न 


« स्थविरेदृतम्‌। वन ५६२५ 
४ भत्तुरनचेबणायेन्तु पदपेय ब्राह्मगानहम्‌ । 
यद्येवमिह वत्स्याप्ति त्वत्सकाशे न सशय-॥ वन दृषा७० 
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यदि कुत्तो हारा घिरा रहे तो उसका विश्रम धीरे-बीरे ह्वास को प्राप्त हो जाता है। 
बतएव बू छीन, प्राज्ञ व बहुश्गुत समासदो की नियुक्ति करके राजा को राज्य का परि- 
चालन करना चाहिये।' 

अल्पन्न की नियुक्तित से समृद्धि फा हरास--जो व्यक्ति कार्यनिएण तथा अनुरवत 
हो उसे महत्काय॑ का दायित्व देना चाहिये। जितेन्द्रिय, निर्लोमी, चतुर व्यक्तियों 
को अर्थविनाग मे नियुक्त करना चाहिये। मूद, इन्द्रियासक्त, अनार्य-चरित, शठ- 
वचक, हिद्त, दुर्व॑ द्धि, मचसेवी, यूतरत, अतिस्त्रेण, मृगयाव्यसनी तथा अत्पज्ञ व्यक्ति 
को महत्कार्य सौपने से राजा शीघ्र ही समृद्धिहीत हो जाता है।* 

नृपति स्वय हो नियुक्ति करे--कर्मचारियो की नियुक्ति राजा को स्वय ही 
करनो चाहिये, दूमरे छोगों को यह कार्य नहीं सौपना चाहिये ।* 

राजा को ही वेतन तय करना चाहिये--किसे कितना वेतन मिलना चाहिये, 
यह राजा को ही तय करना पइता था। प्रार्यी भी राजा के समक्ष स्वय उपस्यित 
होकर आवेदन करते थे ।* 

विराट्पुरी मे पाडवो की कर्मप्रार्थना--छद्मवेशी पाडवों ने विराट राजा के 
समक्ष उपस्थित होकर ही काम देने के लिये अनुरोध किया था, तभी प्रत्येक को 
योग्यतानुसार कार्य दिया गया था। विशेष रुप से वही यह विधान देखने मे आता है। 

युधिष्ठिर द्वारा कर्मचारियों की नियुवित--कुरुक्षेत्र के युद्ध के बाद राजसिंहा- 
सन मिलने पर युविष्टिर ने स्वय ही विदुर आदि की नियुक्ति की थी। 


ल्‍्् 


अनुस्पाणि फर्माणि भृत्येन्यों च' प्रयच्छति।॥ 

स भृत्ययृणसम्पन्नो राजा फलमुपाइनुते॥ शाति ११९८-१३ 

भृत्या थे यत्र स्थाप्पा, स्युस्तत्न स्थाप्या, सुरक्षिता.। शाति ११८३ 
मुदुज्ील॑ तथा भाज्ञ शूर चार्यविधानवितू। 

स्वकर्मणि नियुअजीत ये चान्ये त्ञ वछाधिका ॥ जश्ञाति १९०१२३ 
इक्‍त>चवानुरकक्‍्तञ्च युज्यान्महृति कर्मणि । इत्यादि । शाति ९३१४, १५ 
मूठमैन्द्रियक लुब्पमनाय चरित शठम्‌। इत्यादि। शाति ९३॥१६ १४ 
३. अद्ववाध्यक्षोडइसि .... । वन ६७६ 

कि बापि शिल्प तव विद्यते फृतम। विराद १०८ 

«. «- :वैतन ते बात शता.। वन ६७॥६ 

न्‍ »बदस्व कि चापि तवेह बेतनमू। विराट १०१८ 

७, विराट एवें अध्याय से १२वें अध्याय तक। 

६ शान्ति ४१वाँ अध्याय। 


ल्प् 


राजधम (ख) ४११ 


यथासमय वेतन देना--कर्मंचारियो को यथासमय वेतन मिलता है कि नहीं 
इस ओर भी राजा सतक दृष्टि रखता था। यथासमय वेतन न मिलते से कर्मचारी 
असन्तुष्ट रहते हैं, वे प्रसन्नता से काये तो कर ही नही पाते, राजा की अनिष्ट- 
कामना भी करते है। अतएवं कर्मचारियों को यथासमय वेतन देकर सतुष्ट रखना 
ही उचित है।' 

प्रतिकूल आचरण करने वाले कर्संचारियो का परित्याग--जो कमंचारी अद्विष्ट 
हो, श्रद्धा सहित आदेश का पालन न करता हो, काम से जी चुराता हो, प्रज्ञासिमानी 
हो तथा प्रतिकूल बात कहता हो, उसे शीघ्र ही पदच्युत कर देना चाहिये। राजा 
के परोपकारी, सर्वमूतहितेच्छ एवं सर्व-गुणविशिष्ट होते हुए भी जो भृत्य उसके 
विरुद्ध विद्रोह करे उस पापात्मा का वर्जन करना ही उचित है।' 

अनुगत के धौहृद्य से समृद्धि---जो मन वचन से राजा के अभ्युदय की आकाक्षा 
करते हो उनका कभी त्याग नही करना चाहिये। जो राजा अपनी व आज्ञाकारी 
सभासदो की रक्षा करता है, उसकी प्रजा दिन प्रतिदिन उन्नति करती है और वह 
भी ऐश्वर्य मोग करता है।' 

कार्य का पर्यवेक्षण स्वयं करना उचित--वीणा आदि वाद्ययन्त्रो के तार जिस 
तरह विभिन्न स्व॒रो का अनुवत्तन करते हैं उसी प्रकार राजा को भी कर्मचारियों की 
गतिविधियों पर नजर रखनी चाहिये।* 

कर्मचारियों के साथ राजा का व्यवहार---अमात्य, ऋत्विक, पुरोहित आदि 


१. देयं काले च दापयेत्‌। शाति ५७१२ 
कच्चिद्वलस्प भक्‍तऊ्च वेतनञझ्च यथोचितम्‌। 
संप्राप्पकाले दातव्यं ददासि न विकर्षसि॥ इत्यादि। 
सभा एा४८, ४९ 
२. वाक्‍्यन्तु यो नाह्रियतेउ्नुशिष्टः प्रत्याह यहचापि नियुज्यमावः। 
। इत्यादि। उद्योग ३७२६ 
अपि सर्वगुणयुंक्त भर्त्ारं प्रियवादितम्‌। 
अभिद्वुह्ाति पापात्मा न तस्माद्विव्वसेज्जनात्‌।। शांति ९३३३८ 
३. भक्‍त भजेत नृपतिः सदेव सुसमाहितः। ज्ञान्ति ९३१३ 
रक्षितात्मा च यो राजा रक्ष्यान्‌ यधचचानुरक्षति ॥ इत्पादि। शांति 
९३१८ 


४. अथ दृष्ट्वा नियुक्तानि स्वानुरूपेषु कर्मसु। 
सर्वान्स्ताननुवत्तेंत स्व॒रास्तस्त्रीरिवायता॥ शांति १२०२४ 


डश्र महाभारतकालीन समाज 


व्यक्तियों के साथ राजा के तथा राजा के साथ उनके व्यवहार के सबंध मे पहले ही 
बताया जा चुका है। अब यहाँ साधारण कर्मचारियों के साथ राजा के तथा राजा 
के साथ उनके व्यवहार के बारे मे बताया जाता है। कर्मशील भक्त भृत्यो के साथ 
सश्रद्ध एव सदय व्यवहार करने का जिक्र वहुत जगह आया है। किन्तु भीष्म के 
उपदेश मे कुछ विशिष्ट व्यवहारों का उल्लेख हुआ है। 

सर्यादा-लघन से राज्य की क्षति--भूृत्यो के साथ समय-समय पर अतरगता 
सहित हास-परिहास करना उचित नहीं है। उपजीवी मृत्यों के साथ रहने से वे 
यथोचित सम्मान करने मे कुठित होते है तथा अपनी मर्यादा का उल्लंघन करके 
वचनो द्वारा स्वामी का अनादर करते हैं। किसी कार्य का आदेश देने पर सशय प्रकट 
करके उपेक्षा दिखाते हैं। गोपनीय बातें भी प्रकट कर देते हैं! अप्रार्थनीय द्रव्य 
की प्रार्थना करते हैं ओर प्रगल्मता वश राजा के उद्देश्य से आया खाद्य भी स्वय 
ही उदरस्थ कर जाते है। स्वामी पर क्रोध करते हैं तथा उसकी अपेक्षा अपने को 
अविक बुद्धिमान सावित करने की चेष्टा करते हैं। प्रजा से रिश्वत लेकर तथा और 
दूसरे कुकर्मो द्वारा राजतन्त्र की बदनामी कराते हैं। झूठे शासनपत्र आदि बना कर 
अधिकृत देशो को अन्दर से खोखला कर देते हैं। महिला नौकरानियों से मिलकर 
अन्त पुर मे प्रवेश करने का सुयोग ढूँढते रहते हैं। साज पोशाक में भी राजा का अनु- 
करण करते हैं। इतने निर्ंज्ज बन जाते हैं कि राजा के सामने ही थूकने, जम्हाई 
लेने आदि मे भी नही सकुचाते | राजा यदि बहुत ही मृदुस्वभावी तथा परिहासप्रिय 
हो तो उसके रथ, हाथी, घोडे आदि वाहनो का व्यवहार भी अपने लिये बिना हिंचक 
के करते है। “हे राजन, आप यह काम नही कर सकेंगे”, “यह आपकी दुरभिसधि 
है”, आदि अशिष्ट वचनो द्वारा सब के सामने द्विघारहित होकर अपमान कर देते 
हैं। राजा यदि त्रोघावेश मे हो तो वे हसते हैं, राजा के प्रसाद को भी ग्रहण नहीं 
करते। उसके आदेश का पालन नही करते । अपने अधिकारो की सीमा का उल्ल- 
घन करके अन्याय द्वारा राज्य को आत्मसात करने की चेष्टा करते हैं, अपनी वृद्धि 
से सन्तुष्ट नही रहते। और तो और सूत्रबद्ध पक्षियों की तरह राजा को हाथ की 
मुट्ठी में पाकर उससे खेलने छगते है। “राजा तो हमारे हाथ का खिलोना है” 
इस तरह के वाक्यो का प्रयोग करने मे भी वे कठ्ति नही होते। अतएव भूषति को 
कभी अपनी मर्यादा नही छोडनी चाहिये।' 

सम्मानित व्यक्ति का अपमान अमगलदायक--स्वय अच्छी तरह जाँच पडताल 
किये विना किसी भी कमंचारी को सजा नही देनी चाहिये । किसी की सज्जनता के 


१. परिहासइच सृत्येस्ते नात्यर्थ वदताम्वर। इत्यादि) जाति ५६४८-६१ 


राजधर्म (ख) डश्३े 


अपनी स्वार्थसिद्धि मे बाघक बनने पर दुष्ट कर्मचारी उसके विरुद्ध राजा के कान 
भरते है। उनकी वातो पर विश्वास करके राजा यदि कोई फैसला कर दे तो उसका 
परिणाम बहुत खराब होता है। सच्चा हितैषी यदि पहले सम्मानित हो और बाद 
को झूठ मू० उसका असम्मान किया जाय तो वह इस अपमान को सह नहीं पाता। 
अत राजा को खूब सोच समझ कर ही कोई निर्णय लेता चाहिये। राजधमम प्रकरण 
के व्याप्रगोमायु-सवाद' मे उपाख्यान के द्वारा यह्‌ उपदेश दिया गया है।' 

राजा के प्रति भृत्यो का व्यवहार--राजा के प्रति भी कर्मचारियों के कुछ 
विशिष्ट कर्तव्य होते है। राज्य द्वारा सम्मानित या मित्रस्वरूप गृहीत होने पर भी 
उन्हे स्वामी-भृत्य के सबधों को नही भूलना चाहिये। सब्वंदा अपनी भर्यादा तथा 
अधिकार का ख्याल रखना चाहिये। 

पुरोहित धौम्य का उपदेश--राज्यसभा मे रहते समय जिन बातो का ख्याल 
रखना चाहिये, उन्ही के बारे मे पुरोहित घौम्य ने पाण्डवो तथा द्रौपदी को अज्ञात- 
वास से पहले बताया था। वह पूरा अध्याय बहुत ही उपादेय है। “प्रतिहारियों 
की सम्मति के बिना कभी राजसभा मे प्ररोश मत करना। जो आसन दूसरे के लिये 
हो, उसपर मत बैठना । दूसरे के यान, वाहन, पर्यक व आसन पर विना अनुमति लिये 
नही बैठना चाहिये। द्यूतस्थान, वेश्यालय या मदिरालय में कभी मत जाना। इस 
तरह के व्यवहार से राजा के गृप्तचर चरित्र पर सदेह करके राजा को खबर दे देते 
हैं। राजसभा मे बिना किसी के पूछे कमी मत बोलना, यदि राजा कोई प्रइन पूछे 
तो स्थिरचित्त होकर शिष्टता के साथ केवल प्रश्न का उत्तर देना। राजा की खुशा- 
मद करना भी अनुचित है। खुशामदप्रिय व्यक्तियों से राजा मन ही मत घृणा करता 
है। रानी के साथ बातचीत करने की चेष्टा करना बहुत ही बुरा है, अन्त पुर के 
रक्षको के साथ बातचीत करने से भी राजा के मन मे सन्देह उत्पन्न हो सकता है। 
राजह्वेषी व्यक्ति से सदा दूर रहना चांहिये। निपुणता सहित हिताहित की विवेचना 
करके जो व्यक्ति राजसभा में रहता है, उसे कोई डर नही होता। राजा जब तक 
बठने के लिये न कहे, आसन ग्रहण नहीं करना चाहिये। अधिकारों का उत्लघन 
करके जो राजसन्निघान की कामना करता है, वह भले ही राजा का पुत्र या भाई 
हो, आदृत नही होता। बहुत निकट जाने से राजा अग्नि की तरह दहन कर देता 
है और जरा भी अवज्ञा होने से देव की तरह सर्वस्व हरण कर लेता है। अतएव 
उसे संतुष्ट रखना दक्षता का विषय है। राजा के सामने सदा तथ्य एवं प्रिय वचन 
बोलना, अध्रिय, अहितकारी बात कभी मुख पर मत लाना। लेकिन हितकारी बात 


१. शाति १११ वाँ अध्याय । 


४१४ महाभारतकालीन समाज 


यदि अप्रिय भी हो तो कह देता ही उचित है। “मैं राजा को बहुत प्रिय हूँ---ऐसा 
कमी नही सोचना चाहिये, इसके विपरीत 'मैं राजा का प्रिय नही हूँ” यह सोचकर 
ही राजा की सेवा करना उचित है। राजा के बाँयी या दाँयी तरफ दूसरे आसन पर 
बैठना चाहिये, पीठ पीछे या मुंह के सामने नही बैठना चाहिये। राजा यदि कुछ 
झूठ भी कहे तो दूसरे पर यह बात प्रकट नही करनी चाहिये। राजप्रसाद मिलने या 
ऐश्वर्यलाम होने से अति हर्षित होना अच्छा नही होता, इससे चपलता प्रकट होती है। 
राजा के सामने ओठ, भूजा या जघा पर हाथ नही रखना चाहिये। जम्हाई छेने, 
थूकने आदि के सबंध में भी खूब सावधान रहना चाहिये। राजा का कोई आचरण 
यदि हास्यजनक हो, तो भी अट्टहास करना अनुचित है। किसी भी विषय में राजा 
के साथ प्रतियोगिता नही करनी चाहिये। “राजा की अपेक्षा मैं अधिक बुद्धिमान 
हैँ” ऐसा भाव कभी प्रकट नही करना चाहिये। निरलूस वीर पुरुष की तरह सदा 
अपने कार्य के प्रति सजग रहना। कार्य करने के लिये सदा इस तरह प्रस्तुत रहना 
कि राजा को आदेश देने की आवश्यकता न पडे। घनघान्य आदि की रक्षा या शत्रु 
जय, किसी भी कार्य का आदेश मिलने पर कुठित मत होना। तत्क्षण साहस व मरोसे 
के साथ कार्य करने के लिये चल पडना ही उचित है। प्रवास मे रहते वक्‍त स्त्री पुत्र 
आदि को वार-बार याद नही करना चाहिये। रिश्वत आदि कमी नही लेनी चाहिये। 
आजा खुश होकर यान, वाहन, वस्त्र या कुछ और दे तो उसका अनादर मत करना। 
जो राजसभा मे रहते समय इन सब वातो की ओर सतके दृष्टि रखते हैं, वे सुख 
सम्मान से समय विताते हुए राजा के विशेष क्रपापात्रो में गिने जाते हैं ।”' 

विद्वर का उपदेश--महामति विदुर के नीतिवचनों मे कहा गया है कि जो 
व्यक्ति स्वामी का अभिप्राय समझ कर सतर्कता के साथ कार्य करते वही राजप्रसाद 
पाकर सुख से काल्यापन करते हैं।* 

बाहुबल आदि पाँच प्रकार के बल--बाहुबल, अमात्यबल, धनवलू, अभिजात 
बल (पितापितामह के क्रम से प्राप्त सामाजिक प्रसिद्धि) तथा प्रज्ञाबल, इन पाँच 
प्रकार के बलो मे बाहुबछ सवपिक्षा निम्न एव प्रज्ञाबल श्रेष्ठ है।* 


१- दृष्ठद्वारो छभेद द्रष्टु रहस्येषु न विदवसेत्‌॥ इत्यादि। 
विराट ४॥१३-५० 
२- अभिप्राय यो विदित्वा तु भत्तुं. सर्वाणि कार्याणि करोत्यन्री । 
इत्यादि। उद्योग रेछ२५ 
३- बल पचविध नित्य पुरुषाणा निबोध से। इत्यादि। डे 
उद्योग ३७५२-५५ 
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कोषबलू का स्थान तीसरा--पाँचों बलो मे कोषबल का स्थान तीसरा है। 
ससार में धन के बिना एक दिन भी काम नही चलछता। निर्घेन व्यक्ति का कोई आदर 
नही करता। कोई भी छौकिक कार्य धन के बिना सम्पन्न नही होता। 

समाज में घन का विशिष्ट स्थान---राजा घन के बिना डग॒ भी आगे नही बढ 
सकता, इसीलिये पचबलो मे घत को अन्यतम बताया है और सप्तप्रकृतियों मे 
उसे विशिष्ट स्थान दिया है। धन का महात्म्य सवेत्र वणित हुआ है।' 

राजकोष प्रजा के कल्याणा्थे--यह प्रथम ही जान लेना उचित है कि राजकोष 
यद्यपि राजा के अधीन होता है, किन्तु अपने आमोद-प्रमोद या रागरग आदि पर 
धन खर्च करने का अधिकार राजा को नही दिया गया है। राजसूययज्ञ, अश्व- 
मेघयज्ञ आदि प्रजा के कल्याणार्थ किये जाते थे । इसी कारण जब भी राजकोष 
का धन खर्च होता था, प्रजा उपकृत होती थी। धन की महत्ता प्राचीन राजाओं 
का आदश नही था। 

अर्थ का फल भगवान को समपित--महाराज युघधिष्ठिर के यज्ञ मे श्रेष्ठ अध्ये 
के प्रापक मगवान श्रीकृष्ण थे। राजा अपने अर्थ का फल भगवान को समर्पित करते 
थे । गीता भे राजा को भगवान की विभूति बताया है।' राजा भगवान काप्रति- 
निधि होता है। उसे राजकोष की रक्षा जनसाधारण के लिये करनी पडती है। 

अर्थ सग्रह का आदश--राजा जितेन्द्रिय बने, यह बात बार-बार कही गई है। 

राजकोष का घन राजा के भोग के लिये नही होता। राज्य के मगल के निमित्त 
कोष की निरन्तर वृद्धि करनी पडती है। अर्थसग्रह के उपाय तथा व्ययपद्धति के 
बारे में इसी प्रबंध मे बताया जायगा। 

न्‍्यायपथ द्वारा अर्थसंग्रह--वानप्रस्थ लेने के बाद धृतराष्ट्र ने युधिष्ठिर को 
जो उपदेश दिये थे, उनमे एक बात यह भी कही थी---“कोष की वृद्धि सदा न्यायत: 
ही करना। महाराज, अन्याय के द्वारा अथ॑ वृद्धि की चेष्टा मत करता” 

न्याय तथा अन्याय क्‍या है? यह भीष्म के उपदेश से अच्छी तरह जाना जा सकता 


१. धनमाहुः पर॑ धर्म धने सर्व प्रतिष्ठितम्‌॥ इत्यादि। 
श उद्योग ७२२३-२७ 
दारिद्रद्यमिति यत्‌ प्रोक्‍्त पर्यायमरणं हि तत्‌। उद्योग १३४१३ 
विशेष नाधिगच्छामि पतितस्थाधनस्थ च। झ्ांति ८१५ 
२. नराणाञ्च नराधिपम्‌। भीष्स ३४२७ 
३० कोहास्य निचये यत्नं कुर्वाथा न्‍्यायतः सदा। 


विविधस्य महाराज विपरीतं विवर्जये:। इत्यादि ।आश्र 'धा३६, ३७ 
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है। ऐसा प्रत॑त होता है कि यहाँ किसी विज्ञेष सार्थकता से ही महाराज' शब्द पयक्त 
हुआ है। युधिष्िर को सावधान करते हुए घतराष्ट्र ने इस विशेषण का प्रयोग करके 
मानो उन्हे अपने महत्वपूर्ण दायित्व एवं ध्मंपारून का स्मरण कराया है। दूसरे 
साधारण राजाओ की तरह व्यवहार करना तुम्हे शोमा नही देगा, क्योकि तुम महा- 
राज हो'। युषिष्ठिर ने भी कमी घुतराष्ट्र के आदेश का उल्लघन नही किया। 

प्रजा की सामथ्ये के अनुसार कर-निर्धारण--मभीष्म ने यूधिप्ठिर से कहा है, 
“राजा को सदा प्रजा की कल्याणकामना करनी चाहिये, प्रजा के कल्याण के उद्देश्य 
से ही उससे कर लेना चाहिये । देश, काल व पात्र की विवेचताधूवेंक अपना व प्रजा 
का दोनो का मगर हो तथा पाल्ययालक सबधो की क्षति न हो, इस प्रकार अर्थवृद्धि 
की चेष्टा करनी चाहिये। अ्रमर जिस प्रकार पौधे को विना कोई क्षति पहुँचाये 
उसके फूल से मघु ले लेता है, उसी प्रकार तुम भी प्रजा को बिना किसी प्रकार की 
क्षति पहुँचाए उत्यित अश से कोष की समृद्ध करना। गाय को दुहते समय जिस 
प्रकार बछडे का ख्याल रखना पडता है, उसी प्रकार कर लेते समय यह अच्छी 
तरह देख लेना चाहिये कि अधिक मार से कही प्रजा दब न जाय। शेरनी जिस 
तरह अपने बच्चे को दाँतो से मुंह मे दबाकर एक जगह से दूसरी जगह ले जाती है, 
लेकिन तो भी बच्चे को कोई कष्ट नही होता, उसी तरह तुम प्रजा को बिना कष्ट 
पहुँचाये कोष की उन्नति के लिये अर्थसग्रह करना। एक ऐसा चूहा होता है जो 
सोते हुए आदमी के तलवे का माँस धीरे से काट कर ले जाता है, लेकिन निद्वित 
व्यक्ति को पता भी नही चलता तुम भी उसी तरह प्रजा से कर लेकर अपना भडार 
मरना। जो व्यक्ति समृद्धशाली हो उनसे हर वर्ष पहले वर्ष की अपेक्षा कुछ अधिक 
कर लेना । उन्हे इससे कोई कष्ट नही होगा। देश, काल का विचार करके ही उचित 
कर निर्धारित करना । स्थिरचित्त होकर दयामाव रखते हुए निपुणता के साथ 
ही कर निश्चित करना चाहिये। असगत अपायो से किसी को वश में नही किया जा 
सकता। किसी विपत्ति में पडे बिना प्रजा से कुछ मी मत माँगना”।' 

षष्ठाश कर रूप से लेना--उत्पन्न वस्तु का छठवाँ हिस्सा प्रजा को कर रूप मे 
देना पडता था। कृषक, शिल्पी, वणिक या दूसरे किसी प्रकार की जीविकावाले 
वाधिक आय का छठवाँ हिस्सा राजा को देते थे ।* 

प्राचीन काल मे दछ्माद प्रहण की पद्धति---सुलभा-जनक सवाद में कहा गया 


१. ज्ञाति ८८ वाँ अध्याय। शान्ति ८७४२०-२२ 
२- बलिषड्भागहारिणम्‌॥। इत्यादि। आदि २१३॥९॥ शाति २४१२॥ 
शाति ६९२५ ज्ञाति १३९।१००। श्ञाति ७११० 
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है कि उत्साही राजा को आय का दसवाँ हिस्सा कर रूप मे लेना चाहिये। अति 
प्राचीन काल मे शायद यही नियम था, लेकिन महाभारत के काल मे आय का षष्ठाश ' 
कर रूप मे लेने के अनेको प्रमाण मिलते हैं। 

अदव, वस्त्र आदि लेना--अश्व, वस्त्र मणिमाणिक्य, धान्‍्य आदि वस्तुएँ कर 
स्वरूप ली जाती थी। अर्थात्‌ जिस जगह जो चीज पैदा होती थी तथा जिस परि- 
वार मे जिस व्यवसाय हवरा जीविकोपाजजन होता था, उससे वही कर स्वरूप लिया 
जाता था।' 

राजा प्रजा के बीच कोई समझौता नहीं होता था--इस सबंध मे हमे यह रूपाल 
रखना चाहिये कि उस काल मे राजा और प्रजा के बीच ऐसा कोई समझौता नहीं 
होता था कि कर अदायगी के बदले राजा राज्य की रक्षा करेगा । घर्मबुद्धि से ही राजा 
प्रजा का पालन करता था। प्रजा भी घर्म समझ कर ही राजा को कर देती थी। 
हर श्रेणी की प्रजा से कर लेने की रीति नही थी। दरिद्र, अनाथ, बिघवा, विपन्न 
तथा तपस्वी स्वघरमनिष्ठ ब्राह्मण से कर नही लिया जाता था। 

अधिक कर छेना निनदवीय---अत्यधिक कर लेने की बार-बार निन्‍दा की गई 
है। कहा है, जिसकी प्रजा कर भार से पीडित तथा राज्यशासन प्रणाली से सदा 
उद्विग्न रहती है, उस राजा का शीघ्र ही पतन हो जाता है। जिसकी प्रजा सरोवर 
के प्रस्फूटित पद्मो की तरह सदा प्रफुल्ल रहती है, वह नृपति नाता प्रकार के ऐहिक 
ऐश्वर्यों का भोग करके परलोक मे स्वर्ग छाम करता है।* 

वृत्ति रक्षण--बणिको, शिल्पियो आदि से उनकी आय के अनुसार ही कर 
लिया जाता था। कर-भार से प्रजा अधिक न दब जाय इसका ख्याल रखने के 
लिये राजा को बार बार सतक किया गया है। घनधान्य तथा कृषि आदि की 
अवस्था पर अच्छी तरह सोच विचार कर ही कर निश्चित करना उचित है। अति- 
रिक्त कर के दबाव से यदि जातीय व्यवसाय मे कुछ छाम न हो तो कोई भी उस 


१. यदच राजा महोत्साहः क्षत्रधमंरतो भवेत्‌। 
स्‌ तुष्येद्दभागेन ततस्त्वत्यों दश्ावरेः॥ शान्ति ३२०११५८ 
२. ततो दिव्यानि वस्न्नाणि दिव्यान्याभरणानि च। 
क्षौमाजिनानि दिव्यानि तस्य ते प्रददुः करम्‌॥ इत्पादि। 
सभा २८।१६-१९ 
३. तित्पोद्विन्नाः प्रजा यस्य करभारप्रपीड़िताः। 
अनर्य॑बिप्रल॒प्यन्ते स गष्छति पराभवम्‌॥ इत्यादि। 
झांति १३९११०९, ११० 
२७ 
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व्यवसाय की उन्नति की चेष्टा नहीं करता।. अतएव यह रुयाल रखना चाहिये कि 
कर निर्धारण की दुरव्यंवस्था से कही जातीय वृत्ति खत्म न हो जाय।' 

अर्थ-क्षुधित राजा अभ्रद्धेय--अति तृष्णा से कही आत्ममूछ राज्य तथा पर- 
मूल कृषि आदि कर्मो का समूल उच्छेद न हो जाय, कर निश्चित करते समय इस ओर 
लक्ष्य रखना राजा का कर्तव्य है। राजा यदि छोभी हो जाय तो राज्य नही चल सकता 
राजा की अरय॑क्षुघा प्रवल होने पर प्रजा उसका विश्वास ही नही कर पाती, श्रद्धा 
तो दूर की चीज है।' 

प्रजा का जीवन निर्वाह करने के लिए राजा बाध्य--शास्त्रानुसार अपराधी 
से दड स्वरूप प्राप्त घन, कर मे मिला द्रव्य एवं मर्ग में सुरक्षित वणिको द्वारा 
प्रदत्त कर राजा को राजकोउ में जमा कर देना चाहिये। इसी प्रकार घान्य आदि 
के षष्ठाश कर द्वारा राज्य की रक्षा करनी चाहिये, किन्तु पैदावार का 
षष्ठाश करस्वरूप देने के बाद यदि अवशिष्ट धान्य आदि से किसी का साल 
भर तक जीवननिर्वाह न हो श्षके, तो राजा उसका वाषिक खच् पूरा करने 
के लिये घर्मत बाध्य है। इस सबंध मे राजा को विशेष रूप से उपदेश दिया 
गया है।* 

अति लोभी राजा का घिनाश अवष्य-्भावी--लोमवश शास्त्रविरद्ध तरीको 
से कर वसूल करने पर प्रजा को कष्ट तो होता ही है, लेकिन अपने विनाश का मार्ग 
भी प्रशस्त हो जाता है। अधिक दूध की इच्छा से गाय के थनो मे छेद करने पर जिस 
तरह गतिलोभी के माग्य में कुछ नही रह जाता, इसी तरह भधिक घन की तृष्णा 
से प्रजा का शोषण करने पर अजितेन्द्रिय अधम राजा का विनाश शीघ्र ही हो जाता 
है। पयस्विती गाय की यथोचित सेवा करने से जैसे पुष्टिकारक स्वादिष्ट दूध मिलता 
है, वैसे ही बिना किसी लोभ के प्रजा की सेवा करने से प्रसन्न प्रजा के सश्रद्ध दान 


१ यथा यथा न सीदेरस्तया कुर्यान्महीषति । ज्ञाति ८७१६ 
फल कर्म च सम्रेक्ष्य ततः सर्व प्रकल्पयेत्‌॥ इत्यादि। 
जाति ८७१६ १७ 
२. सर्वेक्ष्यतु तथा राज्ञा प्रणया सतत फराः । 
नोच्छिद्यादात्मनों मूलं परेषा चापि तृष्णया॥ इत्यादि। 
जाति ८७१८-२० 
३. बलिषष्ठेत शुक्तेन दण्डेनाथापराधिनाम। 
शास्त्रानीतेन लिप्सेथा वेतनेन घनागमम्‌॥ इत्यादि। 
ज्ञाति ७११०,१६१ 
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द्वारा राजकोष स्वयं ही भरा रहता है और राजा के सुख सौमाग्य मे भी उत्तरो- 
त्तर वृद्धि होती है।' 
कोशसंचय की न्यायपरता से ऐश्वयेलाभ--प्रजा यदि सुरक्षित रहे 
और कोष की वृद्धि के लिये किसी प्रकार के अन्याय को भ्रश्नय न दिया जाय, 
तो यह वसूधरा राजा के लिये मातृवत्‌ अतुर ऐश्वर्य विधायित्ती बन 
जाती है।' 
मालाकार सदृश आचरण से समृद्धि--मीष्म ने युधिष्ठिर से कहा है-- 
“महाराज, तुम सदा माली की तरह व्यवहार करना, आगारिक की तरह 
कभी व्यवहार मत करना। आगारिक अगारो के लिये वन जगरू आदि को 
जला डालता है और माली वन को ही उद्यान मे परिणत करके उसकी 
शोमा से स्वय भी मुग्ध होता है, दूसरो को भी सुर्ध करता है और सुगन्धित 
कुसुमो का चयन करके खूबसूरत माला बनाता है। तुम भी माली के आचरण 
का अनुकरण करके राज्य के कल्याण में आत्मनियोग करो, सुरक्षित प्रजा की 
श्रद्धा व कृतज्ञता का आनन्द ही तुम्हारे लिये सुगधित माला की तरह 
लोभनीय हो ।/* 
दरिद्र से कर लेना अनुचित--अपने आश्रित दरिद्व मगरवासियो पर राजा को 
सामर्थ्यानुसार कृप, करनी चाहिये। कर वसूली मे इस श्रेणी के लोगो को छोड़ 
देना चाहिये।* 
घनी वेश्य के कर से व्ययनिवर्हि--प्राकार-निर्माण, मृत्यपोषण, युद्ध तथा 
दूसरे राजकार्यों मे होने वाले व्यय के लिये राजा समर्थ वैद्यो पर कर छगाये। आर- 
ण्यक ग्वालो की देखभाल न की जाय तो वे उन्नति नही कर पाते। अत' उनके प्रति 
राजा को सदय व्यवहार करना चाहिये। वैश्य, कृषि, गोपालन एवं वाणिज्य के 
१. अथेमूलो5पि हिंसा च कुरुते स्वयमात्मसः। 
करेरञास्यदृष्टेहि मोहात्‌ सम्पीडयन्‌ प्रजा:॥ इत्यादि। 
शांति ७११५-१८ 
२. दोग्ध्री धान्यं हिरण्यंच मही राज्ञा सुरक्षिता। 
नित्य॑ स्वेस्य: परेम्यइच तृप्ता माता यथा पयः॥ झ्ञांति ७११९ 
३. सालाकारोपमो राजनू भव मांगारिकोपसः। 
तथायुक्तश्चिरं राज्यं भोक्‍तुं शक््यसि पालयन्‌॥ शान्ति ७१४२० 
४. पौरजानपदान्‌ सर्वान्‌ संश्चितोपाश्चितांस्तथा। 
यथाशक्त्यनुकम्पेत. सर्वान्‌ स्वल्पधतानपि॥ झ्ांति ८७२४ 
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द्वारा राज्य का बहुत कल्याण करते हैं। इसलिये कर निर्धारण करते वक्‍त उन पर 
सदय भाव रखना चाहिये।' 

रक्षाविधान के बाद कर निर्धारण--वृक्ष की बिना कोई क्षति किये जिस प्रकार 
ताड, खजूर आदि के वृक्षो से रस सम्रह किया जा सकता है, उसी प्रकार प्रजा के 
आयन-व्यय, सामर्थ्य आदि पर अच्छी तरह सोचकर उनका सपरिवार निर्वाह हो 
सके, यह देखने के वाद कर वसूछ करना चाहिये।* 

कर फे लिये प्रजा का उत्पीडन करना पाप--प्रजा पर स्नेह होने के कारण, 
उसी के कल्याण के निमित्त अर्थ लिया जाता है। प्रजा का उत्पीडन करके विजली 
की तरह उसपर गिरना राजा का कम नहीं है। अधिक घन के लोभ से कभी भी 
शास्त्रविरुद्ध उपायो हारा घन सगम्रह नहीं करता चाहिये। जो शास्त्रानुशासन न 
मानकर स्वेच्छाचार को प्रश्नय देते है, उनका धर्म व अर्थ चचल होता है।' 

धर्म फे साय अर्य शास्त्र के सामडजस्य फा विधान--कैवल अर्थभास्त्र के निर्देशा- 
नुसार चलने से काम नही चलता। धर्म के साथ सामजस्य रखकर अर्थशास्त्र का 
प्रयोग करना चाहिये। नहीं तो छीवी हुई सम्पत्ति स॑मूछ विनष्ट हो जाती है।* 

घन नष्ठ होने पर ब्राह्मण के अलावा धनी व्यक्तियों से सप्रह करना--दूसरे 
राजा के आज्रमण के फलस्वरूप यदि कोषागार खाली हो जाय तो साम द्वारा प्रजा 
से थोडा-थोडा लेने की छेष्टा करनी चाहिये। किन्तु ऐसे समय ब्राह्मण से राजा धन 
नही ले सकता। ब्राह्मण का घन कभी नही लेना चाहिये। यहाँ तक कि विपत्ति मे 
पडने पर भी ब्राह्मण पर कर लूगाना उचित नही है।* 


१. प्राकार भृत्यमरण व्ययं समग्रासतो भयम्‌ । 
योगक्षेम#च सप्रेक्ष्य गोमिन' कारयेत्‌ करम्‌॥ इत्यादि। 
शाति ८७३५-३८ 
२. छोके चायव्ययो दृष्ट्वा बृहद्‌ वृक्षसिचाश्षवतु। शान्ति १२०६ 
३. तस्मद्वाजा प्रगृहीत' प्रजासु मूल लक्ष्य्या' सर्वशों ह्ावदीत। 
शाति १२०४४ 
मास्म छोमेनाधमेंण लिप्सेयास्त्वं घतागमम्‌। _ शाति ७११३ 
४. अर्थशास्त्रपरो राजा धर्मार्थान्नाधिगच्छति। 
अस्थाने चास्य तद्वित्तं सर्वेमेव विनद्यति॥ शञाति ७११४ 
५ परचक्रासियानेन यदि ते स्याद्धनक्षय.। 
अथ साम्नेव लिप्सेया घनमत्नाह्मणेषु यत्‌ ॥ इत्यादि। 
शान्ति ७१३२१०२३ 
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अर्थविभाग मे पाँच कर्मचारियों की नियुक्ति---अर्थ विभाग मे पाँच कर्मचारियो 
को रखने का विधान मिलता है। उनमे वृद्धि, विनय, तेज, बे, क्षमा, शौच, अनु- 
राग, स्थिति, घति तथा निप्कपटता आदि गुणों का होना आवश्यक है। इस तरह 
के सज्जन व्यवितयों को नियुक्त करने से कही भी अन्यास या अविचार की आगका 
नही रहती।' तु 

खान आदि की आय पर कर--सुवर्ण आदि की खदानो, लछूवण के उत्पत्ति 
स्थान, अनाज की आढतो, नदी की संतरण प्रतियोगिता (गायद एक प्रकार का 
जुआ), हाथी के खेदो आदि की आय-व्यय का लेखा-जोज्ा करके इन स्थानों से 
भी कर लेकर अर्थ की वृद्धि करनी चाहिये। इन स्थानों पर हितकारी व दक्ष 
कर्मचारियों को नियुक्त करना उचित है।' 

लोभी व्यक्ति को अर्यसंग्रह के लिये नहीं रखना चाहिये--अर्थ सयह आदि 
के लिये लोभी व्यक्ति को नियुक्त नही करना चाहिये। निर्लोमी, सदय एव सुबृद्धि 
व्यवित वो एँसे काम सौपने से राजा व प्रजा दोनो का ही कल्याण होता हे। मूर्ख 
व लोगी व्यक्ति प्रजा को उत्पीडित करके प्रसन्न होता है। जो कम चारी प्रजा को 
कप्ट देकर अन्याय हारा घन वसूल करे, उसे राजा को कंटोर सजा देनी चाहिये।* 

अर्थ विभाग में नियुक्त पाँच व्यक्तियों का कर्मविभाग--श्रृथिष्ठिर के पूछने 
पर नारद ने जो राजघर्म का उपदेश दिया है, उसमे कहा गया है कि जनपद में 
से कर वसूल करने के लिये पाँच वीर, कृतप्रञ् व्यक्तियों को चुनना चाहिये। उनमे 
से एक कर वसूली करे, एक ग्राम शासन करे, कर वसूल करने वाला और प्रजा 
दोनो एक दूसरे की बात मानें, उसके लिये एक व्यक्ति नियुक्त करना चाहिये। एक 
व्यक्ति पर सब कूछ लिखने का मार हो और पाचवां हर बात का साक्षी रहे।' 


१. येषां बेनयिकी बुद्धि: प्रकृतिइ्चेच शोभना। इत्यादि। 
शांति ८२२१-२३ 
२. आकरे ऊपणं शुल्के तरे नागबले तथा। 
न्पत्तेदमात्पाप्नपत्ति. स्वाप्तान्‌ या पुरुषान्‌ हिंतान्‌। शांति ६९॥२९ 
३. मास्म लुब्याइच मृ्साइच कामार्थे च प्रयूयुज'। शात्ति ७२॥८,९ 
दण्य्पास्ते चर महाराज धवादान प्रयोजकाः। 
प्रयोग प्रारयेयुस्तानू परयावलिफरांस्तथा॥ शाति ८८२६ 
४. फच्चिच्एूरा छतप्रज्ञा: पज्च पञ्चस्वनुप्दिता:। 
क्षेम छु्ेन्ति संहत्य राजन्‌ जनपदे तव॥ सभा। ५॥८०। 
मीलपंठ देखिये। 
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कर वसूली का उद्देश्य प्रजा का मंगल--प्रजा का पालन घर्मसगत होना चाहिये। 
कर वसुल करने का उद्देश्य प्रजा का कल्याण ही है। जो राजा कर वसल करने मे 
तो खूब चतुर हो, लेकिन प्रजा की हितकामना न करता हो, उसे राजा कहना तो दूर 
की बात है, वह तो पुरुष कहलाने योग्य भी नही होता, ऐसा व्यक्ति तो प्रस्षवेशघारी 
नपुसकमात्र ही कहा जा सकता है।' 

प्रजापीडन के कारण उद्भूत विद्रोह राज्यनाशक--अ्रजा का उत्तीडन 
करने से घन की वृद्धि हो भी जाय तो वह घन टिकता नहीं। श्रजा की 
अश्डा से उत्पन्न विद्रोहाग्नि राजा को पूर्ण रूप से नष्ट करे विना पीछा नहीं 
छोडती ।* 

राजकोज्ञ प्रजा की ही न्यस्त सम्पत्ति--जों पौर व जनपद प्रजा के सुख का 
र्याल रखकर राज्य करता है, वह इस लोक व परलोक मे अनन्त सुख भोगता है।' 
इन सब उपदेशो से पता चलता है कि स्वार्थ के वशीमत होकर प्रजा का उत्पीडन 
करना उस काछ मे अत्यन्त घृणित माना जाता था, कर प्रजा के सुख के निमित्त ही 
लिया जाता था। राजकोष प्रजा की ही रक्षित सम्पत्ति होती है, इसका कई जगह 
उल्लेख आया है। जो राजा करस्वरूप आय का पषष्ठाश प्रजा से छे छेता है, लेकिन 
प्रजा के सुख की व्यवस्था नहीं करता, पडितो ने उसे 'पापाचारी' की सज्ञा दी 
है।' जो षष्ठाश लेकर प्रजापालन मे उदासीनता दिखाता है, उसे सम्पूर्ण राज्य 
के पाप का चतुर्थाश फल भोगना पडता है।' प्रजा से जो घन छेकर राजकोप 
में इकट्ठा किया जाता है, वह प्रजा की रक्षा के उद्देश्य से ही सचित होता है। 
व्यक्तिगत आवश्यकताओ के लिये उस घन के उपयोग का अधिकार राजा को नहीं 
होता । 


अरक्षक राजा पारथिवतस्कर--जो राजा राजकोश का घन प्रजा के हितार्थ 


१. विहीन कर्मणा न्याय यः प्रयुक्माति भूमिपः। 
उपायस्थाविश्वेषज्ञ तह क्षत्र मपुसकम्‌॥ ज्ञान्ति १४२३१ 
२ दु.छादान इह ह्योष स्थात्तु पश्चात्‌ क्षयोपसः। 
अभिगम्यमतोना हि सर्वासामेव नि३चयः॥ जाति १३०९ 
३. यस्तु रज्जयते राजा पौरजातपदान्‌ गुणेः। 
न तस्य भ्रमते राज्य स्वयं ध्मानुपालतात्‌ ॥ श्ञाति १३९१०७ 
४ भरक्षितार राजान बलिषड्भागहारिणम्‌। इत्यादि। आदि २१३४९ 
५. प्रतियुकह्माति तत्‌ पाप चतुर्याशिन भूमिषपः। शांति रंडरर 
६. स षड़्भागमपि प्राज्ञस्तासामेबा्भिगुप्तये। शाति ६९२५ 
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खर्च न करके मोग घिलास मे उडा देता है उसे 'पाथिवतस्कर' कहा गया है, अर्थात्‌ 
उसमें और चोर मे कोई अन्तर नही होता।' 

प्रजाशोषण से अनर्थ--प्रजा का शोषण करने से धन की वृद्धि तो नही, हाँ 
अनर्थो की वृद्धि अवध्य होती है। सयमी तथा बुद्धिमान राजा का अथ ही उत्तरो- 
त्तरवद्धि को प्राप्त होता हैं। प्रजा से ठिया गया धन उसी के कल्याण के लिये गाना 
उच्चित है। 

फिस किस से कर लेना अनुचित--अपने अधीन रिब्तेदार राजाओ से कर नही 
लिया जाता था। अनाथ, विधवा, अति विपन्न, दरिद्र और फिर वृद्ध, इन सबकी 
उदरपूत्ति की व्यवस्था राज्य की तरफ से की जाती थी। राजा को कभी भी धर्मे- 
विस्द्ध उपायो द्वारा वृद्धि की कामना नही करती चाहिये। उपयुतत पात्र को दान 
तथा यज्ञानुष्शन आदि सत्कार्यों के लिये घन खर्च करना उचित है। युद्ध आदि के 
क्गरण प्रजा का वहत नुकसान होता हे, अत उसके वाद भी उससे जवर्दस्ती कर 
वसूल करना नितान्त अन्याय है। साधारणत ब्राह्मण से कर नही लिया जाय, किन्‍्त 
किन्‍्ही विशेष कारणो से राजा यदि विपत्ति में पड जाय तो केवल उन ब्राह्मणों से 
कर चसूल कर सकता है जो ब्राह्मण की वर्णगत वृत्ति त्याग कर वैश्य आदि की वृत्ति 
द्वारा जीविकोपार्जन कर रहे हो। स्वघमंनिरत ब्राह्मण से किसी भी अवस्था मे 
कर नही लिया जा सकता।' 


१. वलिपड्भागसुद्धृत्य. बलि समुपयोजयेत्‌। 

न रक्षति प्रजा सम्यग्‌ य स पराथिवतस्करः॥। इत्यादि। 

- शांति १३९१९००-१०३ 
२. नित्य बुद्धिमतोः्प्ययं. स्वल्पकोषपि बिवद्धते। शाति १३९८८ 

फाल प्राप्पानुगृह्लीयादेष घर्म! सनातन'॥। शातति १३०१३ 
३ हो करो न प्रयच्छेतां कुन्तीपुत्राय भारत। 

देवाहिफेन पाऊ्चाला सरयेनान्धकबृष्णय.॥ सभा परा४९ 

यपष्टव्यं प्रतुनिनित्य दातव्यज्चाप्यपीड़या। इत्यादि। शांति ८६२३,२४ 

स्वयं विनाश्य पृथिर्दों यज्ञार्य द्विजसत्तम। 

फरमाहारपिप्पासि कघ॑ झोकपरायण. ॥ अह्ब ३॥१४ 

एतेम्यो बलिमादयाद्वीनकोश्ों महीपतिः। 

ऋते बरद्यसमेन्यग्च देवकर्पेन्य एव च॥ शाति ७६९ 

क्षत्रियो वृत्तिसंरोधे कस्य नादातुमईति। 

अन्यन तापसस्वाच्च ग्राह्मणस्थाच्चद भारत शांति १३०२० 
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असदाचारो ब्राह्मण से कर ग्रहण--असदाचारी द्वाह्मण को उपयुक्त झिक्षा 
देने के लिये उससे कर लेने का विवान है। त्यकताचारी, स्वव्‌ त्तिविरोधी व्यक्ति की 
सम्पत्ति पर राजा का अधिकार बताया है। अर्थ सग्रह करते वक्‍त भी सज्जन को 
सबके समक्ष पुरस्कृत तथा दुर्जन को पीडित किया जाता था) 

प्रजा फी जीविका के लिये राजा उत्तरवायी--कहा गया है कि जिसके राज्य 
में कोई विप्र चोरी करने के लिये बाव्य हो, तो यह राजा के अपट्‌ होने का प्रमाण 
है। जीविका का साधन रहते चोरी आदि दुष्कर्म करने का कोर्ट कारण नहीं होता। 
प्रजा की जीविका निर्वाह के कष्ट के लिये शासनपद्धति एवं कोशसग्रह पद्धति को 
ही उत्तरदायी बताया है।' 

दस्यु तथा कृपण फा अर्य लेकर सत्कार्य मे लगाना--देवापित एवं याज्ञिक की 
सम्पत्ति कमी नही छेती चाहिये। दस्यु तथा असदाचारी का घन राजा ले सकता 
है। जो नीच व्यवित केवल घन का सग्रह करने से आनन्दित होता हो, उस घन को 
यागयज्ञ या किसी लोकहितकारी कार्य में सर्च न करता हो, उसका घन बिल्कुल 
ही वृथा होता है। धर्मज्ञ नृपति को ऐसे क़ृपण का घन जवर्दस्ती छीन लेना चाहिये, 
लेकिन वह घन कोपागार में जमा न करके जनसाथारण के कल्याण में लगा 
देना चाहिये।* 

उन्मत्त आदि का अर्थ प्रजा के फल्याण मे लूगाना--मत्त, उन्‍्मत्त का आदि 
का घन लेकर राजा वो नगर की रक्षा के लिये एच करना चाहिये। लेकिन इन 
व्यक्तियो की चिकित्सा तथा जीविका व्यवस्था भी राजा को ही करनी पडेगी।' 

विजित राजाओ से फर ग्रहण--विजित राजाओ से कर लेने का नियम था। 

सतत सञऊचय की आवश्यकता---राज कोप मे घन सदा सचित रखना चाहिये। 


१. अब्राह्मणाना वित्तस्य स्वामी राजेति वेदिकम्‌। 
त्राह्मणानाञ्च ये केचिद्विकमंस्था भवन्त्युत॥ इत्यादि। 
शाति ७६।१०-१ शशजाति ७७२-५ 
२. न धन यज्ञशीलाना हार्य देवस्वमेव च। 
दस्यूना निष्कयाणाजच क्षत्रियों हत्तुमहंति॥! इत्यादि। 
शाति १३६॥२-६ 
३. दह्ाधर्मंगतेम्यो यहसु वह्नल्पसेव च। 
तदावतीत सहसा पौराणा रक्षणाय वे॥ शान्ति ९६॥२६ 
४. ते नागपुरसिहेन पाण्डुना फरदीकृता-॥ इत्यादि। 
आदि ११३।३८।सभा रपवें अध्याय से ३२वें अ० तक 
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यदि आय अधिक और व्यय कम हो तमी सञ्न्चय सभव हो सकता है। वेकार के खर्चो 
से राजकोप को हानि न पहुँचे, इस ओर विशेष रूप से रूक्ष्य रखता चांहिये। बुद्धि- 
कौशल तथा कार्य दक्षता से घन सचित होता है। दरिद्र व्यक्ति ही ससार मे सर्वा- 
पेक्षा दुंबंल होता है। घन बल ही प्रकृति बल माना जाता है। कोष की सुरक्षा तथा 
सद्व्यय से धर्म , अर्थ एव काम की प्राप्ति समव होती है। अतएवं घर्मपथ पर चलकर 
कोष को उन्नत करने की छेष्टा करनी चाहिये, अचर्म का कमी अवलम्बन नहीं 
लेना चाहिए।' 
आपद्वृत्ति--आपदुकाल मे उल्लिखित नियमावली मे परिवर्त्तन व परिवद्धंन 
कर लिया जाता था। कहा गया है कि आपत्ति पडने पर अघर्म को भी धर्म के रूप 
में ग्रहण करना चाहिये।' 
दुबंछ फो छोड़कर सबसे कर लेना--आपदकाल मे अपनी रक्षा करना ही धर्म 
होता है अत. उस रामय दुर्बल व्यक्ति को छोडकर बावी सबसे कर लिया जा सकता 
है। कोष की शक्ति राज्य की सर्वोत्कृष्ट शक्ति होती है। आपत्ति के समय अन्याय 
हारा घन की वृद्धि करना भी निष्पाप है। यज्ञ आदि मे इस तरह के अनेको कर्म 
करने पडते हैं जो देखने मे नितान्‍्त अशोभनीय लगते है, किन्तु यज्ञ के अग होने के 
कारण जैसे उत्तका त्याग नही किया जा सकता, उसी प्रकार आपद्काल में घन की 
आवश्यकता पूरी करने के लिये अशोभनीय कर्म करना भी अनुचित नही है।' 
कोहसंचय के विरोधी का हंनल--आपत्तिकाल में यदि कोई घन संग्रह का 
विरोध करे तो उसकी हत्या कर देनी चाहिये। देश एवं काल भेद के अनुसार 
कार्याकार्य के नियमो मे थोडा बहुत परिवर्तन करने के लिये हर एक व्यक्ति वाध्य 
होता है। 
१. सर्वे घनवता प्राप्यं सर्व तरति फोशवान्‌। इत्यादि। 
जांति १३०४९, ५० 
२. तस्मादापद्यरर्मोषपि श्रूतते घर्मलक्षण:। शान्ति १३०१६ 
३. आपद्गतेन  धर्माणामन्यायेनोपजीवनस्‌ | इत्यादि) 
शांति १३०२५, २६ 
राज्ष: कोशबलं मूल कोशमूलं पुनर्वलूम्‌। इत्यादि। 
शाति १३०३५-३७ 
४, एवं फोशस्य महतो ये नराः परिपन्यिनः॥ 
तानुहत्वा न पर्यामि सिद्धिमत्र परन्तप। इत्यादि॥ 
शांति १३०४४२-४४ 
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आपदु्काल के उद्देश्य से सचय---प्रजा राजा को जो छ्न देती है, उसमे से 
थोडा थोडा राजा को आपद्‌-विपद्‌ के लिये सचित करते रहना चाहिये।' 

साधु व असाघु उपायो के बीच का मार्ग अपनाना--विपत्ति पडने पर कोप- 
सचय की ओर विद्येप रूप से लक्ष्य रखना चाहिये। अपने व दूसरे राज्यों से धन 
इकट्ठा करना उचित है। कोष की उन्नति से ही राज्य की उन्नति सभव है। धन 
सग्रह करके यत्नपृर्वंक उसकी रक्षा तथा घृद्धि की व्यवस्था करनी चाहिये। आपदू- 
काल मे केवल नेक उपायो पर निर्मर न रहकर अच्छे व ब्रे के बीच का मार्ग अपनाना 
ही वुद्धिमत्ता है। दुबेछ राजा अर्थसग्रह नही कर पाता और घन के विना राज्य की 
रक्षा करना दुष्कर है। राजलक्ष्मी वीर पुरुष पर ही अनुग्रह करती है। महत्त्वशाली 
व्यक्ति की समृद्धि का ह्वास तथा मृत्यु दोनो एक समान होती है, अतएव हर तरह 
से घनवल और मित्रवल की वृद्धि की छेष्टा करना ही उचित है।* 

हीनकोष नृपति अवज्ञा का पात्र--जिसका खजाना खाली हो, वह राजा सबकी 
अवजा का पात्र होता है। राजकर्मंचारी भी उसका कार्य करने मे उत्साह नही 
दिखाते। एकमात्र कोष के कारण ही सब राजा का सम्मान करते हैं। जिस तरह 
वस्त्र मनुष्य के कृत्सित अवयवों को ढके रखता है, उसी प्रकार राजा की समस्त 
कलुपताओ पर घनागार का आवरण पडा रहता है।' - 

सकद काल मे कर वृद्धि--सकटकाल मे कर बढा देना अन्याय नही है। यथ्यपि 
यह भी देखने मे शोषण ही लगता है, लेकिन जरा स्थिरचित्त होकर सोचने पर 
पता चलता है कि प्रजा के कल्याण के लिये ही कर बठाया जाता है। इसके वावजूद 
भी यह अवश्य रझ्याल रखना चाहिये कि करवृद्धि के कारण किसी व्यक्ति की अत्य- 
बिक कष्ट न पहुँचे।* 

कोश के शुर्भाचतक का सम्मान--राजकोष के शुमचिन्तक व्यक्ति को सम्मान 
सहित राज समा मे स्थान देना चाहिये। राजकोष की क्षति की जरा सी भी आश्का 
होते ही जो व्यक्ति तत्क्षण राजा से कह दे वही वास्तविक शुभचित्तक कहलाता है। 


१ आपदर्थ च निर्यात घन त्विह विवद्धंयेत्‌। शाति ८७९३ 
२ स्वराष्ट्रात्‌ परराष्ट्राच्च कोशं सजनयेनश्नप । इत्यादि 
शाति १३३॥१-५ 
३ हीनकोशं हि राजानमवजानन्ति सानवा.। इत्यादि। 
शान्ति १३३४७ 
४ पाइवंत- फरणं प्राज्ञों विष्टम्भित्वा अ्रकारयेत्‌। 
जनस्तच्चरित धर्म॑ विजानात्यन्यथान्यया ॥ ज्ञाति १४२४९ 
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ऐसे अमात्यो की बातें सदा एकात में सुननी चाहिये। राजकोष के रक्षक से दूसरे 
राजकर्मचारी ईर्ष्या करते है, अत यदि राजा ही उत्तका ख्याल नही रक्छेगा 
तो फिर वे कहाँ जायूँगे।' 

संकट काल प्ले प्रजा से ऋण लेना--संकट के समय प्रजा से ऋण लेने का भी 
विधान था। राजा धनी व्यक्तियों से कहता था, “वत्तंमान सकटकालीन अवस्था 
में तुम लोगो की रक्षा करने के लिये मैं तुम लोगो से ऋण देने का अनुरोध करता हूँ 
सकट टल जाने पर मै आपका ऋण चुका दूँगा। दस्यु या तस्कर तुम्हारे ऊपर यदि 
आक्रमण करेंगे तो तुम्हारा सब कुछ विनष्ट हो जायगा। आपद-विपद में काम 
आने के लिये ही घन का सचय किया जाता है। तुम लोग मेरे लिये सन्तान तुल्य हो, 
तुम्हारी अर्थ सहायता से मैं इस सकट से पार पाना चाहता हूँ।” इस प्रकार मधुर 
बचनो द्वारा प्रजा से ऋण लिया जा सकता है।' 

विपत्ति की दुहाई देकर घ॒र्म त्यागताः गहित--आपद्‌ काल मे भी धर्मबुद्धि का 
विल्कुछ ही विसर्जन नही कर देना चाहिये ; यह ख्याल रखना चाहिये कि घर्म 
सबसे ऊपर होता है। घन की वृद्धि करना उचित है, किन्तु विपत्ति की दुह्ाई देकर 
धर्म को छोड देना गहित है। बलपूर्वक प्रजा का शोषण करने से अनर्थों की उत्पत्ति 
होती है। अधामिक, स्वेच्छाचारी राजा का शी ध्र ही विनाश हो जाता है।* 

बालक, वृद्ध आदि का धन अग्राह्म--बालक, वृद्ध, अघ व दुर्गत के घन की सदा 
रक्षा करती चाहिये। उनके घन को किसी भी अवस्था में हाथ नही लगाना चाहिये 
राजा पर चाहे जैसी विपत्ति आये पर वह दरिद्र श्रमजीवियो का घन नहीं ले सकता। 
दरिद्व के कष्टसचित अर्थ पर राजा की लुव्धदृष्टि पडते ही राजलुक्ष्मी चचल हो 
उठती है।* 


१. यः कश्चिज्जनयेदर्थ राजा रक्ष्ः सदा नर.। ज्ञाति ८२१-४ 
२. अस्थामापदि धोराया सम्प्राप्ते दारुणे भये। 

परित्राणाय भरतः प्राय्यंयिष्ये धतानि वः॥ इत्यादि। शांति ८७२९-३४ 
३. अर्थ॑सिद्धे परं घर्म मन्‍्यते यो महोपतिः। 

वृद्धयाजच कुरुते बुद्धि स धर्मेण विराजते॥ इत्यादि। 

शान्ति ९२७-९ 

४. वृद्धपालधन रदयमन्धस्थ कृपणस्थ च। अनु '६१२५ 

त खातपूर्व कुर्वोत्त न रुकन्तीर्धनं हरेत्‌। 

क्षत॑ं कृपणवित्त हिं राष्ट्र हन्ति नृपत्चियम्‌॥ इत्पादि। 

अनु ६११२५, २६ 


+ 
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प्रजा को अच्च का अभाव होने से राजा पाप का भागी--दरिद्र तथा अनाथ 
व्यक्ति यदि अन्नाभाव से पीडित हो उस राजा का घन निर्थक है। विह्न्‌ व्यक्ति 
को भी यदि जीविका की चिन्ता करनी पडे, तो फिर राजा के राजा होने का क्या 
लाभ ऐसे राजा को अ्रूणहत्या का पाप लगता है।' 

राज्य की अवस्थानुसार व्यय का विधान--जिस वर राज्य मे कृषि आदि की 
अवस्था अच्छी हो, उस साल कोश मे सचित अर्थ के चतुर्थाश ह्वारा राज्य का खर्च 
चलाना चाहिये। जिस वर्ष राज्य की अवस्था न बहुत अच्छी न बहुत बुरी हो, उस 
साल कोष का आघा भाग खर्च करना चाहिये। और जिस साल देश मे दुभिक्ष 
पडे उस साल कोप के चार भागो में से तीन भाग धन खर्चे करना चाहिये।'* 

दुविनीत का ऐश्वर्य अमगल का हेतु--दुरविनीत व्यक्ति सम्पत्ति, विद्या एव 
ऐ्वर्य का अधिकारी होते हुए भी उनका यथोचित व्यवहार नहीं कर पाता। 
और उसका वह सौभाग्य दुर्भाग्य का कारण बन जाता है।' 

अरक्षक राजा वध के योग्य--जो अर्थ के लिये प्रजा का शोषण करने मे तो 
पट हो, किन्तु रक्षा करने के प्रति उदासीन हो, वह राजा नितान्त अघम होता है: 
प्रजा को मिलकर निदंयता के साथ उसकी हत्या कर देनी चाहिये।' 


१ यदि ते तादृझो राष्ट्रे विद्ान्‌ सीदेत्‌ क्षुधा हिजः। 
अणहत्याज्च गच्छेधा कृत्वा पापमिवोत्तमम्‌॥ इत्यादि। 
अनु ६१२८, २९. 
२. कच्चिदायस्य चार््धेत चतुभागिन वा पुन-। 
पादभागैस्त्रिभिर्वापि व्यय सशोध्यते तव॥ सभा ५७० 
३ दुविनीता श्रिय प्राप्य विद्यार्मश्वर्यमेव वा । 
तिष्ठन्ति न चिर भद्दे ययाह सदगवितः॥ वन २४८१८ 
४, अरक्षितारं हर्त्तार विलोप्तारमनायकम्‌। 
त व॑ राजकलि हन्यु प्रजा. सन्नह्य निर्घृणम्‌। इत्यादि। 
अनु ६१३२,३३ 
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महाभारत मे राज्य शब्द बहुत व्यापक अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। स्वामी, अमात्य, 
सुहृदू, कोश, राष्ट्र दुगं तथा बल इन सातो की समष्टि को राज्य कहते है। सप्तागक 
राज्य के पचमस्थानीय राष्ट्र शब्द का तात्पयें प्रजा व प्रजा के वासस्थान जनपद से 
है। यूँ तो राजा प्रजा के सबंध, प्रजापालून आदि के बारे मे राष्ट्र की समीक्षा करते 
हुए बताना चाहिये, किन्तु प्रसगवश उसकी थोडी सी झ्ाँकी स्वामी व अमात्य के 
बारे मे बताते हुए दिखा दी गई है। शन्रु-मित्र की पहचान एवं उनके प्रति राजा 
का कत्तंव्य, सन्धिविग्रह, चरनियोग आदि विषय भी राष्ट्रीय समीक्षा के अतर्गत आते 
हैं। उसके वाद दुर्ग, राजधानी तथा शासनप्रणाली के बारे मे भी इसी प्रबंध मे 
बताया जायेगा। 

पद पद पर मनुष्य के दात्रु--मनुष्य के शत्रु पद-पद पर होते है, यह वात बिल्कुल 
सत्य है। जल, स्थल, अतरिक्ष हर जगह मनुष्य के अगग्य शत्रु हैं। झत्रुओ से भरी 
इस पृथ्वी पर बाघ, भालू, मगर, साँप आदि प्राणियो को तो उनकी आक्ृति से पह- 
चाना जा सकता है, लेकिन भद्ववेशधारी मनुष्य को पहचानना सबसे कठिन कार्य 
है। इसीलिये शत्र्‌ व मित्र की पहचान कुशलता से करने के लिये राजा को उपदेश 
दिया गया है। प्रतापी से प्रतापी राजा भी शज्रुओ द्वारा आक्रान्त होकर सदा के 
लिये विल॒प्त हो गये, इस तरह के सैकडो उदाहरण पुराणों व इतिहासो मे मिलते हैं। 

परिवारस्थ शत्रु--शत्र्‌ केवल घर से बाहर ही नही होते। बहुत से राजाओ 
ने अपनी प्रियतमा महिषी, परम स्नेही सहोदर तथा प्राणतुल्य पुत्र के हाथो प्राण 
गँवाये हैं। अत इस विपय का विशेष ज्ञानाजन करना राजा के लिये बहुत आव- 
इयक है। 

फोई व्यवित गत्रहीन नहीं होता--ससार में कोई व्यक्ति ऐसा नही है जो 
शत्रुविहीन हो, महाभारतकार का यही कहना है। और तो और वनवासी सन्यासी 
जो स्वय किसी के साथ शत्रुता नही करता, उसके भी शत्रुओं का अमाव नही होता। 
जो वनवासी मुनि केवल अपने काम से काम रखते है, ससार का कल्याण ही जिनकी 
कामना होती है, उनके भी शत्रु, मित्र तथा उदासीन तीनो श्रेणिण्गे के लोग होते हैं। 
लोभी व्यक्ति शुचि स्वभावी से द्वेष करता है, कातर भीर व्यक्ति तेजस्वी पुरुष 
से ईर्ष्या करता है, मू्खे पडित का शत्र होता है, दरिद्र धनी को अपना शन्र्‌ समझता 
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है, घामिक व्यक्ति अधा्िक पापाचारी के आँख का काँटा होता है, बदसूरत व्यक्ति 
सुन्दर से ईर्ष्या करता है। कहने का तात्पयं यह है कि ससार मे शश्रुहीन व्यक्ति 
एक भी नही है।' 

शत्रु व मित्र को पहचानना सहज नहीं--शत्रु व मित्र के विषय मे इससे पहले 
भी थोडा बहुत बताया जा चुका है। शनत्रुमित्र की पहचान के लिये कुछ साघारण 
नियम हैं तो अवश्य, परन्तु उन वाह्मिक लक्षणों द्वारा तीश्णबुद्धि शत्रु को नही 
पहचाना जाता॥ वे बाहर से तो मित्र का-सा व्यवहार करते हैं किन्तु मन मे सदा 
शत्रता रूपी सचित हलाहल के तीन्र आक्रोश को सफल बनाने का सुयोग ढूँढते रहते 
हैं। शत्रु-मित्र की पहचान बहुत ही कुशछता से करनी चाहिये। “जो मेरे सुख मे 
सुख तथा दुख मे दुख का अनुमव करे वही प्रक्ृत मित्र है जिसका 
आचरण इसके विपरीत हो अर्थात्‌ जो मेरे सुख से दुखी और दुख से सुखी हो वही 
जत्रु है।” केवल इसी एक लक्षण से झत्रु तथा मित्र का परिचय मिल जाता है।' जिन 
व्यक्तियों की जीविका का साधन एक ही होता है, उनमे प्राय दाुता बनी रहती 
है। इसीलिये राजा का शत्रु राजा, ब्राह्मण का शत्रु ब्राह्मण और चिकित्सक का 
शत्रु चिकित्सक होता है। इसी तरह समव्यवसायियो की प्रतियोगिता प्राय शत्रुता 
द्वारा समाप्त होती है। शायद यही कारण है कि ज्ञाति को सहजकझ्त्रु की सज्ञा दी 
गई है।' 

क्षुद्र शत्र्‌ भी उपेक्षणीय नहीं--छोटे से छोटे शत्र्‌ की भी उपेक्षा करना उचित 
नही है। शत्र्‌ की उपमा अग्नि तथा विष से दी गई है। अग्नि का एक पतगा भी बडे 
से बडे नगर को राख के ढेर मे परिणत कर देता है, विष का सेवन बहुत कम मात्रा 
में किया जाय तो भी परिणाम बहुत भयानक होता है।* 


१. मुनेरषि वनस्थस्य स्वानि कर्माणि कुर्वत. । 
उत्पद्यच्ते च्यः पक्षा मिन्नोदासीनशत्रव.॥ इत्यादि। 
शाति १११६०-६१ 
२ आतत्तिवात्तें प्रिये प्रीतिरेतावन्मित्रलक्षणम्‌। 
विपरीतन्तु बोध्यव्यमरिलक्षणमेव तत्‌॥ शान्ति १०३५० 
३. चास्ति वे जातितः दात्रुः पुरुषस्थ विज्ञास्पते। 
येन साधारणी वृत्ति. स शत्रुनेंतरों जनः॥ सभा ५५१५ 
४. मे श॒ शान्रुरवसेयो दुर्बलोडषपि वलीयसा। 
अल्पो5पि हि दह॒त्यग्निविषमल्पं हिनस्ति च॥ इत्यादि। 
शांति ५८१७सभा ५५१६ १७ 
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शत्रुता का प्रतीकार--शत्रुता के यथोचित प्रतीकार के लिये सदा पौरुष का 
आश्रय लेना चाहिये। निस्चयोगी, आलसी व्यक्ति सहज ही शत्रु ढारा आक्रान्त 
हो जाता है।' राजा को छात्र से बदला लेने का सतत प्रयत्न करते रहना चाहिये तथा 
उसकी गतिविधियों का पता तत्परता के साथ लगाना प्रथम कत्तेंव्य है।' 

शुप्तचरों द्वारा शत्रु की गतिविधियों का पता लगाना--मित्र को पहंचानना 
अपेक्षाकृत सहज होता है। मित्र के लक्षणो आदि के सबघ मे बहुत सी ज्ञातव्य बाते 
पहले ही बताई जा चुकी है। राज्य मे गुप्तचरों को छोडकर शत्रु की गतिविधियों 
के सबध में सब खबरों का पता रूगाकर पहले ही सतक हो जाने से विपत्ति की 
अधिक आशका नही रहती। गुप्तचरो की नियुक्ति के कुछ अभिमतों का सकलन 
इस प्रबंध के अत में किया जायगा। 

साम आदि के प्रयोग की पद्धति--शत्रु हो या मित्र, सबको साम, दान, भेद व 
दड इन चार उपायो मे से किसी एक के द्वारा वश मे करता चाहिये। यदि एक उपाय 
से वश में करता समव न हो तो एक से अधिक का प्रयोग करना चाहिये। जिसको 
जिस उपाय से वश मे किया जा सके, उसे उसी के द्वारा अपने अनुकूल बनाने की 
चेष्ठा करना राजा का कत्तेव्य है।* 

शत्रु के साथ भी पहले सास-व्यवहार--निश्चित रूप से किसी के शत्रु होने का 
पता चल भी जाय तो भी पहले उसके साथ मिलने की चेष्टा करनी चाहिये। साम 
या शान्ति जैसा उत्कृष्ट उपाय दूसरा नही है, साम का प्रयोग सफल न हो तो कुछ 
नुकसान उठाकर दान के द्वारा अपना पक्ष प्रबल करने की चेष्टा करे, दान के भी 
असफल होने पर शत्रुपक्ष के लोगो मे फूट डाल कर भेदनीति के द्वारा शत्र्‌ को जीतने 
की कोशिश करनी चाहिये। उल्लिखित तीनो उपायों के बेकार साबित होने पर 
अत मे दण्ड या युद्ध का आश्रय लेना चाहिये।' 


१. उत्थानहीनों राजापि बुद्धिसात॒पि नित्यशः। 
प्रधंणीयः झत्रूणां भुजंग इव निविषः॥ शांति ५८१६ 
२. कच्चिहियाषमविदितः प्रतिपन्नश्च सर्वदा। 
नित्ययुवतो रियून्‌, सर्वान्‌ वीक्षसे रिपुसुदन॥ सभा ५३९ 
३. दानेनान्यं बलेनान्यमन्यं सुनृतवा गिरा। 
सर्वतः प्रतिगृह्वीयाद्‌ राज्यं प्राप्येह घामिकः॥ शान्ति ७५३१ 
४. साल्त्वेन तु ॒प्रदानेन भेदेन च नराधिपः ॥ शान्ति ६९२४ 
सल्षिपातो न मन्तव्यः शक्‍्ये सति कथजझूचन। 
सान्त्वभेदप्रदानाना युद्धमुत्तरमुच्यते ॥ शान्ति १०२२२ 
साम्चैव वत्तेये: पूर्व प्रयतेयास्ततो युधि ॥ शान्ति १०२१६ 
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अग॒त्या दण्डप्रयोग--दण्ड के द्वारा शत्रु को वश में करना श्रेष्ठ उपाय नही 
है, यह रास्ता लाचार होकर अपनाना पडता है। बुद्धिमान व्यक्ति को तो साम,दान, 
भेद आदि के द्वारा ही शत्रु को वश मे करने की चेष्टा करनी चाहिये।' 

षड़्वर्ग चिन्ता--राजा के लिये विशेष रूप से चिन्तनीय छह विषयो को षड्वर्गं 
कहा गया है। सचि, विग्ह (युद्ध), याव (शत्रु पर आक्रमण करने के लिये प्रस्थान), 
आसन (शज्र के प्रति उपेक्षा प्रदर्शन), दघीभाव (सेता को योद्धा व सरक्षक, दो 
भागो में विभक्त करना) और सश्रय (शोरयवीर्यशाली साधू राजा का आश्रय लेना) 
इन छहो पर कृशलूता सहित सोचना चाहिये। और जब जिसकी आवश्यकता हो 
उसकी व्यवस्था करती चाहिये।* 

ऊपर से सरल व्यवहार--प्रतिपक्षी के बल आदि की विवेचना करके राजा 
को पहले प्रणाम, दान, मघुर वचन आदि के द्वारा शत्रु को वश में करने का प्रयत्त 
करना चाहिये। शत्रु के मन मे किसी प्रकार का सन्देह उत्पन्न हो, ऊपर से ऐसा कोई 
व्यवहार नही करना चाहिये । जिन शत्रुओ के मन मे सन्देह पैदा होने की खबर मिले, 
उनके निकट कमी नही जाना चाहिये। वे अपमानित होने के बाद हमेशा बदका 
लेने के लिये मौके की ताक मे रहते हैं। अतएव नृपति को खूब सावधानी से चलना 
चाहिये।* 

साम आदि का क्रमिक प्रयोग--शत्रु पर साम, दान भेद व दड चारो का प्रयोग 
एक साथ नही करना चाहिये। एक साथ प्रयोग करने मे समर्थ होते हुए भी एक 
एक का ही प्रयोग करना उचित है। एक ही बार मे बहुत से शत्रुओ को जीतने की 
चेष्टा भी नही करनी चाहिये।* 

शत्रु को नुकसान पहुँचाना--राजा को अपने शत्रु की कीत्ति को ख़त्म करना 
चाहिये तथा उसे उसके घर से च्युत करने का प्रयत्व करना चाहिये। उसे अर्थहानि 


१. न जातु कल्हेनेच्छेन्नियन्तु सपकारिण । 

बालेरासेवितं होतद्‌ यदमूर्षो यदक्षमा॥ शान्ति १०३३७ 
२. षाड़गुण्यस्थ विधानेन यात्रायानविधों तथा ॥ शान्ति ८१२८ 

षाड्गुण्पसिति यत्‌ प्रोक्‍्त तप्तलिबोघ युधिष्ठिर। इत्यादि। 

बांति ६९६७, ६८ 

३. प्रणिपातेन दानेन वाचा मघुरया ब्रवन्‌। 

अमित्रसपि सेवेत न च जातु विज्वेकयेत्‌ ॥ इत्यादि। श्ञाति १०३॥३०-०३३ 
४. न बहुनभियुज्जीत यौगपद्चेन शातवान्‌। - 

सस्ता दामेन भेदेन दण्डेन च॒ पुरन्दर ॥ इत्यावि। शाति १०३३६ २७ 
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पहुँचे ऐसे उपाय करने चाहिये। रिपु दुबेछ हो या वकृवान, उसकी उपेक्षा करता 
उचित नही है।' 
जहाँ अपराध किया हो, वह स्थान परित्यज्य--किसी व्यक्ति ने यदि किसी 
जगह कोई अपराध किया हो तो उसे वह स्थान छोड देना चाहिये। वहाँ रहने की 
पडित व्यक्ति सम्मति नही देते ।' 
कृतबैरी पर अविश्वास--कृतवैर की मीठी बातों मे कभी नही आना चाहिये। 
जो मूढ उसकी बातों पर विश्वास कर लेता है, वह शीघ्र ही विपद्ग्रस्त हो जाता है। 
कृतबैरी व्यक्ति पर अविश्वास करना ही सुख का हेतु है। विश्वासघाती का विश्वास 
करना उचित नही है। राजा को स्वय तो दूसरे पर पूर्ण विश्वास नही करना चाहिये, 
किन्तु उसका विश्वासपात्र बनने की चेष्टा करनी चाहिये।'* 
बेरभाव पूर्ण रूप से कभी खत्म नहीं होता---आपस मे यदि एक बार वैरभाव हो 
जाय तो वह जीवन मे कभी पूर्ण रूप से सही भुलाया जा सकता । किसी का अपकार 
करने के बाद यदि उसे अर्थ आदि से सम्मानित किया जाय तो भी वह व्यवित पूर्वक्ृत 
अपकार को नही भूल पाता, उसका मन एक बार मैला होने के बाद बिल्कुल साफ 
कमी नही होता। “शत्रु ने मेरा सम्मान किया है या मेरे साथ मित्रता स्थापित की 
है”, यह सोचकर शत्रु का विश्वास नही करना चाहिये।, कई बार विश्वास ही 
मनुष्य के लिये विपत्ति का कारण बन जाता हैं। शत्रु के साथ साक्षात्‌ न होना ही 
अच्छा है।* 
बेर उत्पत्ति के पाँच कारण--पडितो ने बैर के पाँच कारण बताये है यथा- 
स्त्रीकृत, वास्तुकृत, वाककृत, जातिकृत तथा अपराधकृत। कृष्ण व शिशुपाल की 
शत्रुता का कारण रक्मिणी का विवाह था। कौरव पाडवो के बैर का कारण वास्तु 
१. हरेत्‌ कीत्ति धर्ससस्पोपरुन्ध्यादर्थे दीर्घ वीयंमस्पोपहन्यात्‌। इत्यादि। 
शात्ति १२०४० 
२. सकृत्‌ कृतापराधस्य तत्रेव परिलस्वतः॥ 
न तह॒धाः प्रशंसन्ति श्रेयस्तत्नापसर्पणम्‌ ॥ श्ञांति १३९२५ 
३. सात्त्वे प्रयुक्त सततं कृतवेरे न विश्वसेत्‌ ! शान्ति १३९२६ 
सर्वेषा कृतवेराणामविद्वासः सुखोदयः।॥ इत्पादि। 
शांति १३१९१२८, २९ 
४. अन्योन्यक्ृतवेराणां न संधिरुपपच्यते। इत्यादि। शांति १३९३१, ३२ 
नास्ति वेरमतिकान्तं सान्त्वितोअस्सीति नाइवसेतू। 
विश्वासाह्वध्यते लोके तस्माच्छेयो5उप्यदर्शनस्‌॥ ज्ञांति १३९३८ 
शर्ट 
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अर्थात्‌ सम्पत्ति का अधिकार था। द्वुपद तथा द्रोणाचार्य का विवाद वाकूकृत था। 
साँप नेवले और चूहे बिल्ली का बैर जन्मगत होता है। अपकार का बदल्म अपकार 
से देना अपराधकृत होता है। काष्ठ मे छिपी अग्नि की तरह वैरमाव भी हृदय मे 
छुपा रहता है। सागर की कोख मे वडवानल की तरह बैरमाव कमी खत्म नही 
होता। एक पक्ष की मृत्यु से पहले शत्रुता का अत नही होता।' 

प्रीति टूटने पर फिर नहीं जुडती--मिट्टी के बत्तेनों को जिस तरह एक वार 
टूटने के बाद फिर से नही जोडा जा सकता, उसी प्रकार शत्रुता ह्वारा विश्वास उठने 
पर फिर से नहीं दिलाया जा सकता।* 

वद्य-परसम्परागत शात्रुता--उदना ने प्रह्लाद को उपदेश देते हुए कहा है कि 
जो व्यक्ति शत्रु की वातों पर विश्वास करता है, उसकी वही गति होती है जो सूखे 
तिनको से आच्छादित प्रपात मे गिरे मौरे की होती है। कही-कही तो शन्नुता पूर्वजो 
के समय से चलती आती है। प्रकृत शन्रुओ के लोकान्तरित होने के बाद भी उनके 
बशज उस बैर को उसी तरह निभाते चले जाते है।' 

सन्धि करने के बाद भी निर्चितत नहीं रहना चाहिये--शत्रुता खत्म करने के 
लिये जो शत्रु से सधि कर लेता है, वह्‌ भी सुयोग देखकर पत्थर पर गिरे घडे की 
तरह शत्रु के विनाश की चेष्टा करता है।* मुँह मे राम बगल मे छुरी की तरह मन 
मे तो सदा वैरभाव रखना चाहिये लेकिन ऊपर से दििष्ट मधुर व्यवहार करना 
चाहिये। काम निकालने के लिये शत्रु से सधि कर लेने पर भी हृदय से उसका 
विश्वास नही करना चाहिये। कृतकार्य होने पर उससे दूर रहना ही उचित है।' 


१. बेरं पचसमुत्यान तच्च बुध्यन्ति पण्डिताः। 

स्‍्त्रीकृत वास्तुज वाग्ज समपत्नापराजधम्‌॥ इत्यादि। 

शाति १३९॥४२-४६ 

२. बैरमन्तिकमासाद्य यः प्रीति कर्त्तुमिच्छति। 

सृषण्मयस्येव भग्नस्य यथा सन्धिर्न विद्यते। श्ञाति १३९६९ 
३ ये वेरिण' श्रदृधते सत्ये सत्येतरेडपि वा। 

वध्यन्ते श्रद्दधानास्तु मधुशुप्कतृण्यया॥ इत्यादि। श्ञाति १३९७१,७२ 
४. उपगृह्य तु वैराणि सान्त्वयन्ति नराधिप। 

अथनं प्रतिपिपन्ति पूर्ण घटमिवाइमनि॥ ज्ान्ति १३९७३ 
५ वाडमात्रेण विनीत स्यादृदयेन यथा क्षुर.। 

इलक्ष्णपूर्वाभिभाषी च कामक्रोधौँ विवज्जंयेत्‌ ॥ ज्ञान्ति १४०१३ 

सपत्नसहिते कार्ये कृत्वा संधि न विश्वसेत्‌॥ शाति १४०१४, १५ 
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कुटिल राजधर्म--शत्रु के साथ कैसा व्यवहार करना चाहिये, इस सबंध में 
अनेको कुटिल उपदेश दिये गये है, उनमे से कुछ यहाँ उद्धत किये जाते हैं। आगे 
की प्रत्येक बात कूटनीति के अन्तर्गत आती है। कुटिल राजघर्म पर कणिक का उप- 
देश सर्वापेक्षा विस्तृत व सारगर्भित है। (शान्ति १४० वाँ अध्याय ) 

स्वयं दुर्बंल हो तो झूठी विनय का प्रदर्शन--जब तक स्वय दुर्बल रहे तब तक 
हाथ जोडकर सिर झुकाकर बात करे, अपने को अत्यन्त विनीत प्रदर्शित करने की 
चेष्टा करे। जब तक समय न आये झत्रु को कधे पर उठाकर चले और समय आते 
ही पाषाण पर निक्षिप्त मिट्टी के घडे की तरह शत्रु को खत्म कर देना चाहिये।* 

शत्र्‌ को स्वतन्त्र नहीं करता चाहिये--कृतघ्न शत्र काम निकल जाने पर उप- 
कार भूल जाता है। अतएव छात्रु के साथ अपने ऊपरी सद्व्यवहार को खत्म नही 
करना चाहिये। शत्रु बिल्कुल स्वतन्त्र न हो जाय, इस ओर ख्याल रखना चाहिये।' 

कुशल क्षेम--बीच-बीच से शत्रु के घर जाकर उसके परिवार वालो की कुशल 
क्षेम पूछते रहना चाहिये।' 

स्वच्छिद्र गोपन--कछुए की तरह अपने दोषो को यत्नपूर्वक छिपाना चाहिये, 
लेकिन शत्रु के दोष सदा ढूँढते रहना उचित है। 

शत्रु का चिह्न भी नहीं छोड़ता चाहिये--शत्रु का जो अच्छी तरह दमन नही 
करता वह राजा शीघ्र ही विनाश को प्राप्त हो जाता है। जो शत्रु के साथ सधि 
करके निश्चितता से काल्यापन करता है, वह वृक्ष के अग्र भाग पर सुख से सोये 
मनुष्य की तरह जमीन पर गिरने के बाद ही शिक्षा पाता है।* 


१. अंजलि शपथ सान्त्व प्रणस्थ शिरसा बदेत्‌ । 
अश्रुप्रमार्जनञ्चेव कत्तेव्यं भूतिमिच्छता ॥ इत्यादि। ज्ञाति १४०- 
१७, १८ 
२. नानाथि कोर्थ सबंध कृतध्नेन समाचरेत। 
अर्थी तु शक्‍्यते भोवतु कृतकार्योज्वमन्यते। 
तस्मात्‌ सर्वाणि कार्याणि सावशेषाणि कारयेत्‌॥ शान्ति १४०२० 
३. कुझल०्चास्थ पुच्छेत यद्यप्यकुशलं भवेत्‌॥। शाति १४०२२ 
« सात्मच्छिद्र रिपुविद्याद्िधाच्छिद्रं परस्थ तु। शांति १४०२४ 
५. दण्डेनोपनतं झत्नू यो राजा न नियच्छति। इत्यावि। 
शान्ति १४०३०, ३८, ३९ 
योजरिणा सह सन्धाय सुखं स्वषिति विश्वसन्‌। 
स वृक्षाग्रे प्रसुप्तो वा पतितः प्रतिबुध्यते॥ शांति १४०३८ 


न 
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शत्रु के शत्रु से मित्रता करना विधेय--झत्र्‌ के शत्रुओ से मित्रता करना उचित 
है। उनके साथ मिलकर श्षत्र का सहज ही नाश किया जा सकता है।' 

बनावटी वेशभूषा द्वारा विश्वासोत्पादव--ध्यान, मौनावलूम्बन, गेरिक वस्न, 
जटा, अजिन आदि घारण करके शत्र्‌ के हृदय मे विश्वास पैदा करना चाहिये। उसके 
बाद सुयोग मिलने पर वृक की तरह अकस्मात्‌ आक्रमण करके शत्रु का समूल उच्छेद 
कर देना बुद्धिमानी का कार्य है।' 

“मधु तिष्ठति जिल्वाप्रे--शत्रु के करण वचनों से पिघलना नही चाहिये। पूर्व 
के अपकार को स्मरण रखते हुए मन ही मन प्रतिशोध लेने की कल्पना करना उचित 
है। राजा को जत्रु पर प्रहार करते समय भी प्रिय वचन बोलने चाहिये, प्रहार करने 
के बाद भी प्रिय वचन बोलने चाहिये, तलवार से मस्तक काट लेने पर भी उसके 
लिये कृत्रिम श्लोक प्रकट करना व रोता चाहिये।* 

समय विशेष मे अधे बहरे जैसा व्यवहार--समय विशेष मे राजा को अघे व 
बहरे आदमी की तरह व्यवहार करना चाहिये। शत्रु के दोष देखकर मी अनदेखे 
और सुनकर भी अनसुने कर देने चाहिये। किन्तु अन्दर ही अच्दर वतचारी मृगो 
की तरह सदा सतक॑ रहना चाहिये। जब शत्रु को वश्चीभूत करना सभ्नव हो, तब 
साम, दान आदि का प्रयोग करे।* 

शत्रु का विनाश--छोटा सा काँठा मी भीषण कष्टदायी हो जाता है, अतएव 
शत्रु का कोई चिन्ह नही छोडना चाहिये । उसके राज्य के दुर्ग, गृह, मार्ग आदि का 
घ्वस करके उसको निद्चिन्ह कर देता चाहिये।* 

गृप्नदृष्टि, बकध्यान आदि--राजा को गीघ की दृष्टि, वक के ध्यान, 
कुत्ते की चेष्टा सिंह के विक्रम काक की शका तथा भूजग की करता का अनु- 


१. ये सपत्नाः सपत्लाना सर्वास्तानुपसेव्येत्‌! शाति १४०३९ 
२ अवधानेन मौनेन काषायेण जटाजिने'। 
विश्वासयित्वा द्वेष्ारमवलुम्पेद्‌ यथा वृकः॥ शान्ति १४०४६ 
३. अमित्र नेव सुड्चेत वदन्‍्त करुणान्यपि। शान्ति १४०५२ 
प्रहरिष्यन्‌ प्रिय बूयात्‌ प्रहृत्येव प्रियोत्तरम्‌। 
असिनापि शिरच्छित्त्वा ज्ोचेत च रोदेत च॥ इत्यादि। 
शाति १४०।प५४श्ञाति ३१०२३४-४१ 
४. अध' स्थादघबेलायां वाधियंमपि संभ्रयेत्‌। शान्ति १४०२७ 
५. भासम्पक्‌ कृतकारी स्यादप्रमत्त. सदा भवेत्‌। इत्यादि। 
जाति १४०६० ६९ 
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करण करना चाहिये। राजा मे यदि ये गुण हो तो उसे शत्रु का कोई डर नही 
रहता ।* 
वीर लोभी के साथ व्यवहार--वीर पुरुष के पास विनीत बन कर जाता उचित 
है। लोगी व्यक्ति को अर्थ के द्वारा वश मे किया जा सकता है।' 
दूर रहकर भी निश्चिन्त नहीं रहना चाहिये--विद्वान्‌ तथा बुद्धिमान व्यक्ति 
के साथ झगडा करके कितनी भी दूर रहे लेकिन निश्चित न रहे। बुद्धिमान व्यक्ति 
के पास या दूर रहने मे कोई अन्तर नही होता। वह अगर चाहे तो कही भी रहकर 
बदला ले सकता है।' 
विषकन्या फी परीक्षा--कई बार शत्रु राजा उपहारस्वरूप सुन्दरी युवती 
भेजता है। परिमित मात्रा मे विप खिला खिलाकर उस कन्या को ऐसा बना दिया 
जाता है कि उसके स्पशंमात्र से दूसरे प्राणी की मृत्यु हो जाती है। ऐसी कन्या को 
विषकतन्या कहते हैं। गुप्तचरों द्वारा सब बातो का अच्छी तरह पता लगाकर ही 
सावघानी के साथ रहना चाहिये। इन सब प्रलोमनों से राजा यदि स्वय को न 
बचा सके तो विनाश अवश्यमावी है।' 
आज्ञा देकर दीघंकाल तक रोकना--शत्रु को आशापाश के वधन मे बाँधना 
चाहिये। उसे ऐसी आज्ञा दे कि वह दीघेकाल अपेक्षित हो। जब वह काल खत्म 
हो जाय तो फिर एक प्रतिबधक दिखाकर उसे निरस्त करना चाहिये। इस प्रकार 
सिर्फ आशा के बल पर शत्रु को बाँधे रखने की चेष्टा करनी चाहिये।" 
(शान्तिपर्व के १४० वे अध्याय ओर आदिपव॑ के १४० वे अध्याय के अधिकाश 
इलोक एक से ही हैं, लेकिन सख्या नही मिलती । आदिपव॑ के इस अध्याय को 'कणिक- 
१. शुन्नदृष्टिवकालीन. इवचेष्ट: सिहविक्रमः। 
अनुद्िग्नः काकशंकी भुजंगचरितं चरेत॥ ब्ान्ति १४०६२ 
२. शूरमसण्जलिपातेत . . . . . « ॥ शांति १४०६३ 
लुब्धमर्थ प्रदानेन, . . . . - । शान्ति १४०६३ 
३. पण्डितेन विरुद्धा सन्‌ टृरस्थोष्स्सीति नाइवसेत्‌। 
दीर्षो बुद्धिमतो बाहु याभ्यां हिसति हिंसितः॥ ज्ञांति १४०६८ 
४. प्रणयेद्वापि तां भूमि प्रणश्येद्‌ गहने पुलतः। 
हन्यात्‌ कुद्धानतिविषास्तान्‌ जिह्मगतयो5हितान्‌ ॥ 
शान्ति १९०११५।नीलकंठ देखिये । 
५. भाद्या कालवतों दच्यात्‌ काल विध्नेन योजयेत्‌। 
विध्न निमित्ततो ब्रूयात्मिमित्त वापि हेतुतः॥॥ आदि १४०८८ 
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वाक्य' और शान्तिपव॑ के अध्याय को कणिकोपदेश” का नाम दिया गया है। दोनो 
अध्यायो मे ही कुटिल राजधर्म की समीक्षा की गई है। ऊपर के प्राय सभी 
उदाहरण हमने शान्तिपव से लिये है।) 

साम व दान--जव तक युद्ध के विना रह्म जा सके, युद्ध से बचना चाहिये, यह्‌ 
पहले ही कहा जा चुका है। साम के द्वारा शत्रु को वश मे न किया जा सके तो दान” 
का प्रयोग करना चाहिये! 

दान के द्वारा प्रतिपक्षी के सन्‍्तोष का विधान--बलवान प्रतिपक्षी यदि अघा- 
मिक तथा पापाचारी हो तो उसे कुछ घनसम्पत्ति देकर सधि करने का यत्न करना 
चाहिये। अघामिक घन गवित श्र अत्यन्त भयानक होता है। उसके विरुद्ध कमी 
कोई कार्य नही करना चाहिये। घन-सम्पत्ति की थोडी सी क्षति होने से ही यदि 
प्राणरक्षा हो सके, तो वह उत्तम है। अन्त पुर दुर्दमनीय शत्रु के हाथो मे न चछा 
जाये, इसकी यथासाध्य कोशिश करनी चाहिये, लेकिन यदि रक्षा न की जा सके 
तो उसके साथ अपनी जान नही गँवानी चाहिये। जिन्दा रहने पर समय यदि लौटे 
तो गँवाई हुई सम्पत्ति का उद्धार किया जा सकता है। अतएवं अविवेकी, बलवान 
शन्न्‌ से सधि कर लेना ही बुद्धिमत्ता है।' 

साम या सधि--स्धि साधारणत दो प्रकार की होती है, अविग्रह तथा विग्र- 
होत्तर। विग्रह अर्थात्‌ युद्ध न करके पहले ही शत्रु के साथ सधि कर लेना अविग्रह 
सधि है और यूद्ध होने के बाद सधि करने को विग्रहोत्तर सधि कहते हैं। 

बलवान के साथ संधि--बलवात शत्रु के सामने सदा झुक जाना चाहिये। 
बलवान के साथ सधि कर लेता ही बुद्धिमत्ता है। अपना पक्ष दुर्बल या विपक्षी के 
समान हो तब भी सधि का प्रयत्व करना उचित है।' 

हृत सपत्ति का कौशल से उद्धार करने का प्रयत्न--प्रतिपक्षी बलवान हो तो 
भी उसके साथ सधि करके साम आदि के द्वारा उसे अपने व्यवहार से सन्तुष्ट रखना 
चाहिये। उसके द्वारा अधिकृत सम्पत्ति को धीरे-घीरे कौशल से हस्तगत करने का 


१. योथ्धर्स विजिगीषु स्थाहलूवान्‌ परापनिक्चयः। 
आत्मतः सन्निरोधेन सधि तेनापि रोचयेत्‌ ॥ इत्यादि। श्ञाति १३१॥५-०८ 
२. प्रणिपात च गच्छेत काले झत्नोब॑लीयस । इत्यादि। 
शांति १०३२९ बाथ 8८ 
हीयमानेन वे संधिः पर्येष्टव्यः समेन च। शल्य 'डी४३ 
यदा तु हीन॑ नृपतिविद्यादात्मानमात्मना। इत्यादि। 
शाति ६९१४,१५ 
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प्रयत्त करना चाहिये। विशेषत यदि प्रतिपक्षी धर्मपरायण हो, तो उसके साथ 
युद्ध करना मूखेता का परिचायक है।' 

संधि के बाद अन्दर ही अन्दर शक्ति बढ़ाना--सधि के बाद धीरे-धीरे अपनी 
शक्ति बढाते रहना चाहिये और फिर सुयोग समझ कर शत्रु पर धावा बोलना 
बुद्धिमानी है।' 

संधिकाम प्रतिपक्षी के पुत्र को अपने पास रखना--दुरबंछ विपक्षी यदि सधि 
करना चाहे तो उसके पुत्र को अपने पास रख लेना चाहिये। पुत्रस्तेह के आकर्षण 
से वह व्यक्ति फिर कभी विरोध करने का साहस नही करेगा।' 

संधिकाम से उत्कृष्ठ भूमि आदि लेना--विपक्षी की अपेक्षा यदि स्वय बलवान 
हो तो सधि के समय उससे उवंरा भूमि, कुशल बलवान योद्धा एव विचक्षण अमात्य 
आदि लेकर सधि करवी चाहिये। विपक्षी यदि दुर्बल हो तो वह असगत प्रस्तावों 
पर भी आपत्ति नही उठा पाता। 

भेद प्रयोग--चतुर राजा शत्रु के मित्रो को अपनी ओर मिलाने का प्रयत्व॑ 
करता है। मित्रो के साथ छोड देने से शत्रु बलहीन हो जाता है। उस समय उसे 
अनायास ही पराभूृत किया जा सकता है। भेदनीति के द्वारा शत्रु के अमात्य आदि 
को अपनी तरफ कर लेने से अपनी शक्ति बढ जाती है। बहुत से मघुकर मिलूकर 
मधु ले जाने वाले को विनष्ट करने मे समर्थ होते है।" 

शत्रु का क्षतिसाधन--शत्रु की शक्ति आदि के बारे मे पता रूग्राकर भेदनीति, 
उपहार प्रदान अथवा विष आदि के प्रयोग से उसकी शक्ति को क्षीण करने की चेष्टा 
करनी चाहिये।' ४ 


१. वाह्मेश्वद्विजिगीषुः स्थादर्मां कुशलः शुचिः। 
जचेन सधि कुर्वोत्त पूर्वमुक्तान्‌ विसोचयेत्‌ ॥ शान्ति १३१४४ 
२. द्रष्याणां सम्चयदचेव कत्तेव्यः सुमहांस्तथा। 
यदा समर्थो यानाय न चिरेणेबव भारत। आश्र ६९ 
« सन्ध्यर्थ राजपुत्र वा लिप्सेथा भरतषंभ। 
विपरीत न तच्छेयः पुत्र कस्याह्चिदंपदि। आश्र ६१२ 
४. तदा सर्व विधेयं स्यात्‌ स्थानेन स विचारयेत्‌। 
भूमिरल्पफला देया विपरीतस्य भारत॥ इत्यादि। आश्र ६॥१०,११ 
५. असमित्रं मित्रसस्पत्नं मित्रेभिन्दन्ति पण्डिताः। वन ३३॥६८ 
असित्रः शक्यते हन्तुं मधुहा अमरेरिव। वन ३३७० 
६. बलानि दृषयेदस्य जान्नेव प्रमाणतः। 
भेदेनोपप्रदानेन संसुजे दौषेधस्तथा॥ शान्ति १०३॥१६, १७ 


श््ण 


ड४ड० सहाभारतकालीन समाज 


विफल होने पर दडप्रयोग--सर्वप्रथम हर जगह साम, दान व भेद का प्रयोग 
करना चाहिये। भेदनीति के विफल होने पर दडरूप युद्ध करना चाहिये।' 

शत्रु का सूलोत्पाटन--आश्रय का मूलोत्पाटन होने पर सब प्राणी विपन्न हो 
जाते हैं। छिन्नमूल वृक्ष पर शाखायें नही रह पाती | वुद्धिमान राजा को सर्वप्रथम 
शत्रु के मूल का पता लगाकर उसे उखाडने का प्रयत्न करना चाहिये। इसके वाद 
शत्र्‌ के सहायक और अमात्यो को हस्तगत करने का प्रयत्न करता चाहिये। 
भेदनीति के द्वारा भीरु व्यक्ति को सहज ही अपनी ओर मिलाया जा सकता है।' 

दृढ्प्रतिज्ञ व्यक्षित पर भेदनीति विफल (कर्ण )--दृढभ्रतिज्ञ व्यवित को चालाकी 
द्वारा अपनी तरफ मिलाना समव नही होता । इस विषय मे कर्ण का दृष्टान्त उत्कृष्ट 
प्रमाण है। कर्ण को अपनी तरफ मिलाने के कृष्ण ने कई बार प्रयत्व किया, लेकिन 
हर वार उन्हे निराश होना पडा। वे किसी भी तरह कर्ण को दुर्योधन से अलग नही 
कर सके।* 

बुद्धिहीन व्यक्ति (शल्य)--जरा सी प्रशसा करके ही दुर्योधन ने शल्य को 
अपनी तरफ मिला लिया था। उन्हे जरा भी जोर नही डालना पडा। शल्य इतने 
मदान्ध तथा प्रश्सात्रिय थे कि दुर्योधन के साथ मिल जाने के वाद भी उन्होंने 
युविष्ठिर का गलत अनुरोध मान लिया। कर्ण के सारथी बनकर उन्होने उन्हे तरह 
तरह के डर दिखाये और युविष्ठिर की मनोकामना पूरी की। ऐसे अस्थिरचित्त 
अल्पबुद्धि व्यक्ति को भेदनीति द्वारा आसानी से वश में किया जा सकता है।* 

गृहयुद्ध कराना--चालाकी से विपक्षी के अमात्यो आदि मे झगडा करा देने 
पर भी अपनी कार्यसिद्धि सहज ही हो जाती है। झगडा खूब सावघानी से कराना 
चाहिये, ताकि विपक्षी को अपने उद्देश्य का पता न लगे।* 

भेदनीति का प्रयोग तीक्षण बुद्धिसापेक्ष--भेदनीति को कार्यरूप में परिणत 
करना घुरधर बुद्धिमान व्यक्ति का काम है। उद्योग पर्व के प्रारम्म मे जव पाचाल- 


१ भेदझच प्रथम युञ्ज्यात्‌। ज्ञान्ति १०श२८ 
२. छिन्नमूले त्वधिप्ठाने सर्वेषा जीवन हतम्‌। 
फर्थ हि शाल्ास्तिष्ठेयुडिछन्नमूले वनस्पती॥ इत्यादि। 
शाति १४०१०, ११ 
भीरं भेदेन भेदयेत्‌ु॥ शान्ति १४०६३ 
उद्योग १४३वाँ अध्याय। भीप्म ४३॥९०-९२ 
४, उद्योग ८ वाँ अध्याय। 
५. अमात्य बललभानाञच विवादास्तत्य कारयेत्‌। शान्ति ६९१३ 


न्प्ण 


राजधम (ग) डड१ 


राज अपने पुरोहित को दूत बनाकर कुरुसभा मे भेजते है, तब उसे कहते हैं, “आप 
कुरुसमा में ऐसी घर्मार्थ युकतत बात कहियेगा कि सबका मन पिघल जाय। वचन- 
विन्यास इस तरह करियेगा कि भीष्म, द्रोण व कृपाचार्य आदि बीरो मे मतभेद हो 
जाय”।' पुरोहित ने सफलकाम होने की यथासाध्य चेष्टा की थी, परन्तु हुए 
नही। ब्राह्मण की जिद्ना क्षत्रिय की जिह्मा जैसी चतुर नही होती। उनकी बाते 
सुनकर भीष्म ने कहा था कि, “आप जो कुछ भी कह रहे है, ठीक है, लेकिन 
सम्भवत ब्राह्मणत्व के कारण ही आपकी बाते बहुत तीक्ष्ण है” ।' 
भेद-नोति के संबंध में उपास्यान---आदिपर्व के कणिकवाक्य मे अत्यन्त कुटिल 
भेदनीति के सबंध मे एक उपाख्यात वणित है। धृत्त श्रूगार ने अपने बुद्धिबल से 
व्यात्र आदि जन्तुओ को निरस्त करके प्रचुर मासलाभ किया था।'* 
अपने पक्ष की फूट से विनाश निद्दिचत--विपक्षी के घर मे फूट पडना जिस 
प्रकार अभ्युदय का हेतु है, उसी प्रकार अपने पक्ष के लिये फूट विनाश का कारण 
है। अतएव बुद्धिमान राजा को सदा अपने अमात्य आदि समासदो को सावधानी 
पूर्वक इससे बचाये रखना चाहिये। अपने लोगो को वश मे रखने के लिये जितेन्द्रि- 
यता तथा मधुर व्यवहार की बहुत आवश्यकता है। समयविश्षेष मे समासदो वगैरह 
के दोषी होने पर भी उन्हे क्षमा देती पडती है। सद्व्यवहार से यदि उन्हे वश में 
न रक्‍्खा जाय तो विपक्षी आसानी से उन्हे अपनी ओर कर लेता है।* 
आपस में कभी विवाद नहीं करना चाहिये, इससे शत्रु को भेदनीति के प्रयोग 
का सुयोग मिल जाता है। क्षमा, इन्द्रियनिग्नह तथा त्याग के द्वारा हर एक किसी 
को वश में किया जा सकता है। शत्रु का बल कम करने के जितने भी उपाय मनी- 
षियो ने बताये है, उनमे भेद ही प्रमुख है। आत्मपक्ष के लिये फूट से अधिक अनिष्ट- 
कारी और कोई उपाय नही है।' 
१. मनांसि तस्य योधानां श्रुवमावत्तेयिष्यति। उद्योग ६॥९, १० 
२. भवता सत्यमुक्तन्तु सर्वसेतज्न संदायः। 
अतितीदणन्तु ते बाकयं ज्नाह्मण्यादिति से मतिः ॥ उद्योग २१४४ 
३. आदि १४० वाँ अध्याय। 
४. सासहापुरुषः कश्चिन्नानात्मा नासहायवानू। 
सहतीं घुरमाध्ते तासुद्यस्योरसावह॥ झाच्ति ८१२३ 
५. भेदाद्विताशः संघानां संघमुख्योष्सि केशव। इत्यादि। शांति ८१।२५-२७ 
बरूस्य व्यसनानीह यान्युवतानि सनीषिभिः। 
भुख्यो भेदो हि तेषान्तु पापिष्ठो विदुषा मतः॥ विराट ५११३ 


राजधर्म (ग) डीड३ 


बालक जत्रु की भी उपेक्षा नहीं करती चाहिये--शत्रु यदि बालक भी हो तो 
भी उपेक्षणीय नही है, क्योकि वह सदा दोष ढूँढता रहता है। बालूक भी यदि 
सधिविग्रह आदि का जानकार हो, तो वह भी नि सदेह पार्थिव-श्रेष्ठ होता है।' 

स्थान व काल की अनुकूलता आवश्यक--देश एवं काल का परीक्षण किये 
बिना विक्रम दिखाना उचित नही है। स्थान और काल अनुकूल न हो तो शौय॑- 
प्रदर्शत विफल हो जाता है।'* 

आत्मपक्ष के ढुर्बल होने पर युद्ध का फल--समान बल वाले शत्र्‌ के साथ भी 
लाचार होकर युद्ध करना पडता है, लेकिन अपने से अधिक बलवान के साथ तो 
कभी भी युद्ध नही करना चाहिये। आत्मपक्ष यदि दुर्बल हो तो कुछ क्षति उठाकर 
भी सधि कर लेनी चाहिये और फिर घीरे-घीरे शक्ति बढाकर प्रतिशोध लेना 
चाहिये। दुर्बल व्यक्ति के बलवान से भिडले पर क्या परिणाम होता है, यह पवन- 
शाल्मलि-सवाद मे एक उपाख्यान के द्वारा भीष्म ने युधिष्ठिर को समझाया है। बल- 
वान के साथ शत्रुता का फल आत्मविनाश है।'* 

भेद आदि द्वारा शत्रु को दुर्बल बनाकर बाद से युद्ध करता--उपयुक्त समय 
आने पर शत्रु को भय दिखाना चाहिये। शत्रु को विपन्न करने की हर प्रकार चेष्टा 
करनी चाहिये। भेदनीति, मित्राकरण आदि उपायो द्वारा झत्रु को भीतर ही भीतर 
दुर्बछ बनाकर बाद मे युद्ध करना चाहिये।* 

उत्साहशक्ति आदि परीक्षणीय--आक्रमण से पहले बलाबलू की विवेखना 
कर लेनी चाहिये। दोनो पक्षो की उत्साहशवित, प्रभुशक्ति, तथा मत्रशक्ति की 
पर्यालोचना मे अपना पलडा मारी हो तभी आक्रमण करना चाहिये। मित्रवल, 
अटवीबल, भृत्यबल तथा श्रेणीबल विशेष रूप से देख लेने चाहिये । मित्रबल सवपिक्ष 
अधिक प्रीक्षणीय है।* 


१. बालो<्प्यबालः स्थविरो रिपुर्यः सदा प्रमत्तं पुरुष निहन्यात्‌ ॥ 
शाति १२०३९ 
२. देशकालौ समासाद्य विक्रमेत विचक्षणः। 
देशकाल व्यतीतो हिं विक्रमो निष्फलों भदेत्‌। इत्यादि। 
शांति १४०२८, २९ 
» सम॑ तुल्येन विग्रहः । इत्यादि । शाति १४०१६३। झ्ञांति १५७ वाँ अध्याय । 
» आमहुंकाले राजेन्द्र व्यपसर्पेत्ततः परम्‌॥ इत्यादि। आभ छा३, ४ 
५. प्रयास्यमानों नृपतिस्त्रिविधां परिचिन्तयेत्‌। 
आत्मनइचैव शन्नोइच शक्ति शास्त्रविशारदः ॥ इत्यादि। आश्र ७५-८ 


न्द्‌ ० 


डंडंड सहाभारतकालीन समाज 


पूर्वोपकारी झत्रु अबध्य--जिस छात्रु ने अतीत मे कभी अपने ऊपर उपकार 
किया हो, उसे युद्ध मे हराने के वाद मारना नही चाहिये, वरन्‌ उसका वीरोचित 
सम्मान करना चाहिये। ऐसा न करने से विजयी राजा अपने क्षात्रधर्म से भ्रष्ट होता 
है। उपकृत शत्र्‌ यदि हृदयवान्‌ होगा तो अवश्य ही प्रत्युपकार करेगा।' 
विजित शत्रु को क्षमा करता बडप्पत--युद्ध मे जीत जाने पर झत्रु राजा को 
क्षमा करने से विपत्ति की आशका होते हुए भी राजा के यश की वृद्धि होती है, शत्रु 
भी उस राजा के प्रति विश्वस्त होते हैं।' 
गृप्तचर---चरो की सहायता के बिना झत्र्‌ मित्र का पता रूगना कठिन है, 
इसीलिये राजा को चारचक्षु कहा जाता है। चरो के द्वारा ही राजा झत्रु मित्र की 
गतिविधियों से अवगत रहता है। शत्रु के अर्थवल, जनवल आदि की जानकारी होना 
बहुत आवश्यक है और चर के बिना सही सही खबर मिलना मुश्किल है। चर की 
आवश्यकता केवल शत्रु मित्र की गतिविधियों का पता लगाने तक ही सीमित नही 
है। राज्य मे प्रजा अपने राजा की शासनपद्धति से सतुष्ट है कि नही, वह क्या कहती 
है, राजा को इन सब बातो का ज्ञान भी अवश्य रहना चाहिये। गुप्तचर के विना 
राजा को कोई खबर नही मिल सकती, अतएव राज्य शासन के लिये चर भी प्रधान 
सहायक होता है। इसके बिना राज्य की रक्षा समव नही है। चर को यदि राज 
की रक्षा का मूल कहा जाय तो अत्युक्ति न होगी।* 
चर से सब खबरें जानकर कार्य करना--राज्य मे अन्दर-वाहर, पुरी, जनपद 
हर जगह चर रखना चाहिये। चरो के द्वारा सब खबरें मिलने पर कर्त्तव्य स्थिर 
करना चाहिये। मत्र, कोश, दण्ड आदि चर पर ही निर्भर होते हैं। शत्रु, मित्र, 
उदासीन की जानकारी के लिये राजा को चर का चक्षुस्वरूप व्यवहार करना 
चाहिये चर से राज्य की खबरों का पता लगाये बिता कुछ भी करना उचित 
नही है।* 
१ द्विषस्तं कृतकल्याण गृहीत्वा नृर्पात रणे। 
यो न सानयते हेषात्‌ क्षत्रधर्मादपेति स ॥ ज्ञाति ९३६, ८ 
२. विजित्य क्षममाणस्य यज्ञों राज्नो विवद्धंते। 
सहापराघे ह्प्यस्सिन्‌ विश्वसन्त्यपि छत्रव ॥ ज्ञाति १२०३० 
३ राज्य प्रणिधिमूल हि मन्त्रसार प्रचक्षते। शाति ८३॥५१ 
४. वाह्ममाध्यन्तरञ्चेव पौरजानपद तथा। 
चार सुविदित कृत्वा तत कर्म प्रयोजयेत्‌। इत्यादि। 
शाति ८६।१९-२२शाति ९३१९ 


राजधर्म (ग) 


चर हारा लोगों के चरित्र का ज्ञान--अपने व दूसरे के वोयो को देखप्रे.क़ें लिये 
भी चर अन्यतम साधन है। कौन राजा मे दोष दूढता है, कौन राजा के प्रति स्वामि- 
भक्त है आदि बातो का पता भी चर द्वारा लगाना चाहिये। मनुष्य स्वभाव को 
समझना बहुत कठिन है, किसका कैसा स्वभाव या चरित्र है, यह जानने के लिये 
दीघेंकाल तक उसके सपक में रहता पडता है। चर की नियुक्ति के बिना लोगो 
के चरित्र आदि के बारे मे कुछ भी जानना असभव है।' 

पुत्र आदि के उद्देश्य का ज्ञान--अमात्य, मित्र, यहाँ तक कि पुत्र के मनोभाव 
जानने के लिये भी चर नियुक्त करना पडता है।' 

गुप्त रूप से चरो को भेजना--राजघानी मे, जनपदो में तथा सामनन्‍्त राजाओ 
के पास इस तरह गृप्तरूप से चर भेजने चाहिये कि चर भी आपस मे एक दूसरे 
को न पहचान सकें।' 

गुप्तचर की योग्यता--जो विचक्षण व्यक्ति किसी भी समय मौका पडने पर 
मूर्ख, अधे, बहरे की तरह बन सकता हो, जो भूख-प्यास से जल्दी कातर न हो जाय, 
वही गुप्तचर बनने के योग्य है।' 

छलद्मवेश मे चर--विपक्षी चर को पहचान न सके, चर को ऐसा वेश धारण 
करना चाहिये। भिक्षुक, तपस्वी आदि के छद्मवेश मे चरो को राज्य में छोडना 
चाहिये ।* 

उद्यान आदि से गुप्तचर छोड़ना--उद्यानो विहारमूमियो, प्रषाओ, मदिरालयो 
तीर्थोी, समासमितियो आदि सब जगहों पर गुप्तचर छोडने चाहिये। व्यापार 
केच्द्रो मे दुकानो मे, हाट मे, अखाडो मे, पुरवाटिका मे, बहिर्वाटिका मे, खानो 


१. चार्रोव्विदित्वा झत्रुंइ्च ये राजासन्तरेषिण:। इत्यांदि। 
आश्र ५१३७-३९ 
२. अमात्येषु च सर्वेषु मित्रेष्‌ विविधेषु च। 
पुत्रेषु च महाराज प्रणिदध्यात्‌ समाहितः॥ शान्ति ६९॥९ 
३. पुरे जनपदे चैव तथा सामन्तराजसु। 
यथा न विदुरन्योत्य प्रणिधेयास्तथा हिंते॥ शान्ति ६९१० 
४. प्रणिधीरच ततः कुर्याज्जड्ान्धवधिराकृतीनू। 
पुसः परीक्षितान्‌ प्राज्ञान्‌ क्षुत्त्पपासाक्रम क्षमान्‌॥ इत्यादि। 
शांति ६९।८।उद्योग १९४६२ द्रोण ७३४ 
५. चारस्वविदितः कार्य आत्मनोष्य परस्थ च। 
पाषण्डांस्तापसादीइच परराष्ट्रे प्रवेशयेत्‌॥ शाति १४०४० 


४४६ महाभारतकालीन ससाज 


मे, चौराहों पर, राजसभा में तथा अमात्य आदि के घरों मे गुप्तचर लगाने 
चाहिये। हा 

विपक्षी के गुप्तचरो को पकडने की चेध्टा--इन सब जगहो पर विपक्षी के 
गुप्तचरों को पडने की चेष्टा भी करनी चाहिये और पकडे जाने पर उपयुक्त 
दड देना चाहिये।'* 

स्वकृत कार्य का फल जानमा--“मैंने जो कुछ किया, उससे प्रजा सन्तुष्ट है 
कि नही, वह मेरे कार्यो की प्रशसा करती है कि नही, मेरी वत्तंमान शासनपद्धति 
के प्रति प्रजा की सहानुभूति है कि नही, नगरो व जनपदो मे मेरी ख्याति प्रजा द्वारा 
अभिलपित है कि नही, ” इन सब बातो का पता लगाने के लिये अनुगत गुप्तचरों 
को चारो दिशाओ मे छोडना चाहिये।' यद्यपि महाभारत मे यह स्पष्ट नहीं किया 
गया है कि गुप्तचर में कौन-कौन से गुण होने चाहिये, तथापि गुप्तचर के कार्य 
से अदाज होता है कि आकार इगितज्ञ, स्मृतिमान, कष्टसहिष्णु, परचित्तपरीक्षक 
एवं अत्यधिक कुशल व्यक्ति को ही इस कार्य के लिये नियुक्त किया जाता था। 
ऐरे-गरे व्यक्ति को दायित्वपूर्ण कार्य नही सोपा जाता। मनुसहिता व कामन्दकीय 
नीतिसार मे इस विषय पर बहुत सी ज्ञातव्य बातें बताई गई हैं। अब राष्ट्र एव 
दुर्ग के वारे मे उल्लेख किया जाता है। 

राजधघानी--राज्यशासन के केन्द्र या राजा जिस नगरी मे रहता हो, उसे 
राजघानी कहते हैं। राजा अधिकतर राजधानी मे ही रहता था। 

एक जनपद कई गाँवों से विभक्त--राष्ट्र या एक एक जनपद को कई गाँवो 
में विभक्त किया जाता था। प्रत्येक गाँव के लिये एक अधिपति निर्वाचित होता 
था। कई गाँवो के अधिपतियों के परिचालूक स्वरूप एक और कर्मचारी को नियुक्त 


१ उद्यानेषु विहारेपषु प्रपास्वावसथेषु च। 
पानागारे प्रवेज्षेषु तीथेंषु च सभासु च॥ इत्यादि। 
शाति १४०४१, ४२ 
चत्वरेष्वय तोर्थेषु सभास्वावसथेषु च। इत्यादि। 
शाति ६९७५२, ११ १३ 
२. एवं विचिनुयाद्‌ राजा परचारं विचक्षण । शाति ६९१३ 
समागच्छन्ति तान्‌ वृुद्धा नियच्छेचछमयपीत च। शान्ति रै४ग४२ 
३. अतीतदिवसे वृत्त प्रशंसन्ति न वा पुनः। 
गुप्तेशचारेवनुमते. पृथिवीमनुसारयेत्‌ ॥ इत्यादि। 
शाति ८९११५, ६६ 


राजधर्म (ग) डड७ 


किया जाता था। इसी प्रकार क्रमश ऊध्वंतन कर्मचारियों की नियुक्ति के द्वारा 
राष्ट्ररक्षा की व्यवस्था थी। 
गणसुख्य या ग्रामशासक--हर काम में साधारण प्रजा की राय ली जाती थी। 
लेकिन वह आजकल के वोट की तरह वही थी । विद्या, बुद्धि एव चरित्रबल के द्वारा 
जो ग्रामवासियो की श्रद्धा का पात्र बनने में सफल होता था उसी को गाँव के 
प्रतिनिधित््तका अधिकार मिलता था। मनोनीत व्यक्ति को 'गणमुख्य/ कहा 
जाता था।' 
गणमुख्य का सम्मान--गणमुखझ्यों को राज्यसभा मे विशेष सम्मान मिलता था। 
राज्यशासन बहुत अश्यो मे उत पर भी निर्मर होता था। जनसाधारण के हित के लिये 
कोई भी काम करने से पहले राजा को गणमुख्यो से परामश अवश्य ले लेना चाहिये। 
गणमुख्यो मे यदि आपस में विवाद उपस्थित हो जाता था तो राजा ही उसे 
निपटाता था । 
ग्रामाधिप, दह्षग्रामाधिप आदि--पहले प्रत्येक ग्राम के लिये एक अधिपति 
नियुक्त होता था। फिर दस गाँवो के प्रतिनिधियों को ठीक से चलाने के लिये एक 
क्षमताशाली को दस गाँवो का अधिपति बनाया जाता था। दो दहग्रामाधिपतियों 
पर एक और भी सामथ्यवान योग्यतर व्यक्ति रक्खा जाता था। इसी प्रकार सौ 
ग्रामो का तथा सहस्र ग्रामो का आधिपत्य उत्तरोत्तर योग्य व्यक्तियों को सौंपा 
जाता था।' 
अधिपतियो की कार्यपद्धति--गाँव से चोरी, डकती अथवा कुछ और घटता 
था तो ग्रामाघिपति स्वयं उसका निराकरण करता था। असमर्थ होने पर 
दशग्रामाधिपति को बताता था। वह भी यदि निराकरण नही कर पाता था तो 
विज्ञतिग्रामाधि-पति को, खबर देता था। इसी प्रकार उत्तरोत्तर यदि सभी कर्म- 
चारी असमर्थ होते थे तो बात राजदरबार मे पहुँचती थी। लेकिन ऋ्रिकता का 
उल्लघन नही किया जा सकता था।* 
१. तस्मादनयितव्यास्ते गणसुख्या: प्रधावतः। ज्ञांति १०७२३ 
२. लोकयात्रा समायत्ता भूयस्ती तेषु पाथिब। शाति १०७२३ 
गणसुख्येस्तु सम्भूय कार्य गणहिंतं मिथः। शञाति १०७॥२५-२७ 
३. प्रासस्थाधिपतिः कार्यो दश्ग्रास्यस्तथा पर:। 
हिगुणाया शतस्थेब सहस्नस्य च कारयेत॥ जाति ८७३ 
४. भ्रामे यान्‌ ग्रासदोषाइच ग्रासिकः प्रतिभावयेत्‌। 
तानू बूयाहशपायासों स तु विशतिपाय बै॥ इत्यादि। ज्ञाति ८७४, ५ 


डड८ट सहाभारतकाल्‍हीन समाज 


नियुकतो की वृत्ति व्यवस्था--गाँव मे जो खाद्यवस्तु पैदा होती थी, 
ग्रामवासरी उनमे से थोडा-थोडा ग्रामाधिप को देते थे। वह दान राजा का ही प्राप्य 
होता था। पर राजा की व्यवस्था के अनुसार उन रूव्ब वस्तुओ पर भ्रामाधिप का 
अधिकार होता था। ग्रामाघधिप मिलकर दशग्नरामाधिपो का भरण-पोषण करते 
थे और दश्षग्रामाधिप विशति ग्रामाधिप के जीविका-निर्वाह के लिये वाघ्य होते 
थे। इस प्रकार गाव में उत्पन्न द्रव्य से ही ग्राम शासको का जीवननिर्वाह 
होता था।' 

शतग्रामाधिप आदि की जीविका वृत्ति--जो गाँव बहुत बडे होते थे तथा 
जिनकी जनसख्या भी अधिक होती थी, उनके ग्रामवासियो द्वारा प्रदत्त सरकारी 
प्राप्य शतग्रामाष्यक्ष स्वयं लेता था। ग्रामाधिपतियों मे जिनकी क्षमता सबसे 
अधिक होती थी, वह सहस्रग्नामाध्यक्ष गाँवों की प्रजा से मिछकर एक शाखानगर 
की स्थापना करता था और उस शझाखानगर के राजप्राप्य घान्‍्य आदि से अपना 
जीवन निर्वाह करता था।'* 

प्रत्येक नगर मे सर्वार्थ चिन्तक सचिव की नियुक्ति---प्रामाधिपति के अपने 
गाँव में कोई कार्य होता था तो कोई एक विचक्षण सचिव वहां उपस्थित रहकर हर 
चीज का पर्यवेक्षण करता था और प्रत्येक बगर में एक सर्वार्थचिन्तक सचिव 
रहता था। नगरविकास कार्यों का पर्यवेक्षण करना उनका काम था। जिस प्रकार 
उच्चस्थान स्थित ग्रह निम्नस्थ ग्रहो की गतिविधि पर नियन्त्रण रखते हैं, उसी प्रकार 
नगरसचिव भी ग्रामाध्यक्षो की कार्यपद्धति की देखभाल करता था। सर्वार्थचिन्तक 
अमात्य सभासदो के काम काज के परिदर्शक भी होते थे। वे नगरो, ग्रामो मे गुप्तचर 
छोडकर ग्रामाध्यक्षो एव समासदो के व्यवहार की जानकारी प्राप्त करते थे। 
घातक, पापात्मा व परस्वहारी कमंचारी या ग्रामाध्यक्ष से प्रजा की रक्षा करना ही 
उनका प्रधान कार्य था। राज्यशासन के मामले मे इन सचिवो का दायित्व सबसे 
अधिक होता था। इनकी साधुता एव कमंपदुता पर ही समग्न राज्य का मगल निर्भर 
करता था, इसलिये नृपति स्वय परीक्षा किये बिना सर्वाष्यक्ष के पद पर किसी को 
नियुक्त नही करता था।* 


१- थानि ग्रास्याणि भोज्यानि ग्रामिकस्तान्युपाश्नियात्‌ । 

दह्पस्तेन भर््तेव्यस्तेनापि ह्विगणाघिप:॥ श्ञाति ८७६ 
२. ग्राम ग्रामदाताध्यक्षों भोक्‍तुमहेंति सत्कृतः॥ इत्यादि। जाति ८७७-९ 
३. धर्मज्ञ. सचिवः करिचत्तत्‌ पश्येदतन्द्रित.। 

नगरे नगरे वा स्यादेकः सर्वार्थचिन्तकः॥ इत्यादि। शाति ८७१०-६३ 


राजघधर्म (ग) ड४९ 


कर्सचारियो की छार्यप्रणाली का पर्यवेक्षण---राज्य मे सघटित किसी अन्याय 
या दुराचार के लिये राजा ही उत्तरदायी होता है, अत कर्मचारियों की नियुवित 
में उसे बहुत-सावधानी बरतनी चाहिये। किन्तु केवछ कर्मचारियों को नियुक्त करके 
राजा का दायित्व समाप्त नही हो जाता। कर्मचारी किस तरह अपना कत्तंव्य पालून 
करते है, इस पर भी राजा को नजर रखनी चाहिये। प्रजा के सुक्ृत व दुष्कृत कर्मों 
का फल राजा को भी भोगना पडता है, यह बात बार-बार दुहराई गई है। इन 
सब बातो को ख्याल मे रखते हुए राजा को इस तरह शासन करना चाहिये कि राज्य 
में दुराचारी व्यक्ति बचे ही नही। जो राजा शासन की ओर से विमृख रहता है, 
वह दीर्घकाल तक राज्यसुख नही मोगता।' 

गाँव की उन्नति का विधान---राजधानी तथा नगरो की उन्नति के साथ साथ 
गाँवो की उन्नति पर भी ध्यान देता चाहिये। नारदीय राजधर्म मे एक जगह देवपि 
नारद युधिष्ठिर से पूछते है, “तुमने गाँवो को नगरो मे और जगली जातियो के 
वासस्थानों को गाँवों मे परिणत किया है क्या”? जिन जगहों से साधारणत 
कृषि ही जीविका का प्रधान साधन होती थी उसे ग्राम कहा जाता था। नीरूकठ 
ने गाँवो को शूद्रजत बहुल जनपद' कहा है। लेकिन नारद ने युधिष्ठिर से अधिकतर 
प्रश्न क्रषि आदि के बारे मे ही किये है। इससे प्रतीत होता है कि ग्राम शब्द क्पि 
प्रधान जनपद के अथ्थं मे ही प्रयुक्त हुआ है, शूद्रजन बहुल जनपद मे नही। 

गाँवो की उन्नति से नगर फी उन्चति--गाँवों को उन्नत करने के सबंध में 
तारद ने कहा है गाँवो की उन्नति मे ही नगरो की उन्नति निहित है। कृषि आदि मे 
यदि गाँव उन्नति नही करेगे तो गाँव भी नही टिक पायेंगे। 

जगली वस्तियो की उन्नति---जगली जातियाँ गाँव के बाहर छोटे-छोटे मुहल्ले 
जैसी बस्तियो मे रहती थी। उन बस्तियों को 'प्रान्त' कहा जाता था। नारद ने 
कहा है, प्रान्तो को गाँवो का रूप देने की कोशिश करती चाहिये। जगली या पहाडी 
लोगो को भी ग्रामवासियो जैसी ही सुविधाएँ मिले, इस उद्देश्य से वस्तियो को उन्नत 
करना चाहिये। हर जातीय प्रजा राज्य का अग होती है, अत किसी को भी उसके 
अपने हाल पर छोड देना या हीन मानकर उपेक्षा करना उचित नही है।* 


१. भोक्‍ता तस्य तु पापस्य सुकृतस्य यथा तथा। 
नियस्तव्या: सदा राज्ञा पापा ये स्युनेराधिष॥ इत्यादि। शाति ८८- 
१९, २० 
२. कच्चिन्नगर गुप्त्यर्थ ग्रामा नगरवत्‌ कृताः। 
ग्रासवच्च छृताः प्रान्तास्ते च्व सर्वे त्वदषणाः॥ सभा ५॥८१ 
२९ 


४५० सहाभारतकालीन समाज 


कृषि व वाणिज्य की उन्नति का विधान--मारद ने युधिष्ठिर से पूछा है, 
“तुम्हारे राज्य मे चोर, लोभी या दुष्टो का उत्पात तो नही होता ? कृषक तुम्हारी 
शासन-पद्धति से सन्तुष्ट है न? खेती की सुविधा के उद्देश्य से तुमने राज्य मे जगह 
जगह तालाब आदि तो खुदवा दिये है न? कृपि जीवियो को अन्न का अम्ाव तो 
नही रहता। फसल वोने के लिये वीज तो प्रचुर मात्रा मे मिल जाता है? कृषि, 
वाणिज्य, पशुपालन तथा महाजनी आदि की सुव्यवस्था का तुम सदा ख्याल रखते 
हो न” ?! 

कर वसुल करने के लिये क्ृतप्रज्ञ व्यक्ति की नियुवित--नारद मनि ने कहा 
है प्रत्येक जनपद मे कर आदि वसूल करने के लिये कृतप्रज्ञ वीर पुरुष को नियक्त 
करना चाहिये। ये उक्तियाँ इस बात का प्रमाण हैं कि गाँवों की हर प्रकार की 
उन्नति की यथेष्ट चेष्टा की जाती थी।' 

नाना प्रकार के दान तथा फलश्रुतियाँ---राज्य में स्वच्छ पानीय जल की व्यवस्था 

करना, दरिद्र को अन्न दान देता, विद्वान्‌ ब्राह्मण को बिना कर की भूमि देना आदि 
जनहितकारी कार्यों के तरह तरह के फल बताये गये है। राजा को इन सब कार्यों 
के लिये उत्साहित करने के उद्देश्य से महामारत मे बहुत कुछ कहा गया है। अनु- 
शासन पर्व का दान धर्म प्रकरण नाना प्रकार के दान तथा फलश्रुतियो से परिपूर्ण 
है। जनसाघारण के उपकार की ओर दृष्टिपात किया जाय तो प्रत्येक अध्याय अतुल- 
तीय है। अर्थक्षति तथा शारीरिक कष्ट के मय से जिस कार्य की ओर प्रवृत्ति नही 
होती उसका फल यदि श्ञास्त्रों मे अनन्त काल तक स्वगंभोग या कोई दूसरा बडा 
फल बताये जाने पर आस्तिक, शास्त्रो पर विश्वास रखने वाला व्यक्ति उस कार्ये 
को क्षमतानुसार करने की चेष्टा करता है। सम्मवत यही सोचकर अनुशासन पर्व 
के दान प्रकरण में तरह तरह के पुण्यफलो का गुणगान किया गया है।' 

ढुगे या राजधानी--अपनी सम्पत्ति की रक्षा करना ही घनी व्यक्तियों की सबसे 
बडी समस्या होती है। चोर दस्युओ के हाथ से धन-दौलत को दूर रखने के लिये 
निरापद स्थान की आवश्यकता पडती है। साधारण मनुष्य तो सर्दी-गर्मी से बचाने 
लायक घर मे ही सुख से रह सकता है, लेकिन धनी व्यक्ति को वासगृह वनवाते 


१. कच्चिन्न चौरे उुब्धर्वा कुमारे' स्त्रीवलेन वा। 

त्वया वा पीड्यते राष्ट्र कच्चित्तुष्टा कृषीबला.॥ सभा ५७६॥७९ 
२. क्षेस कुर्वन्ति सहत्य राजन्‌ जनपदे तव। सभा ५८० 
३. पानीय परस दान दातानां मनुरत्रवीत्‌। 

तस्मात्‌ कृपांइच वापीश्च तडागानिच खानयेत्‌ ॥ अन्‌, ६५३ 


राजधर्म (ग) ४५१ 


समय बहुत कुछ सोचना समझना पडता है। धनवान को शत्रुओ का अमाव नहीं 
होता, अत उसे सदा सावधान रहना पडता है। राजाओ की तो फिर बात ही अलूग 
है, शत्रुमय उनका चिरसगी होता है। शत्रुपक्ष अपने आक्रमण मे सफल न हो सके 
इसके लिये आवासस्थान तथा कोशागार आदि सुदृढ एवं सुरक्षित होने चाहिये। 
इसीलिये दुर्ग या राजधानी को सप्राग राज्य का अन्यतम अग माना गया है। शास्त्र- 
कारो ने भी दुर्ग आदि की निर्माण पद्धति के प्रसग मे बहुत से विधि निषेधो का उल्लेख 
किया है। मनसहिता, अग्निपुराण, कामन्दकीय तथा शुक्रनीति मे इस सबंध में 
बहुत विस्तृत वर्णन मिलता है। किन्तु यहाँ हम महाभारतकार के अभिमत पर ही 
<ष्टिपात करेगे। 

घन्ब आदि के भेद से छह प्रकार के दुर्ग--धन्वदुर्ग (मस्वेष्टित ), महीदुर्ग (पाषाण 
या ईटो से घिरा), अव दुर्ग (जलवेष्टित) वार्क्ष दुर्ग (महावृक्ष, कण्टक व गुल्मादि 
वेष्टित), नृदुर्ग (सेनापरिवेष्टित )तथा गिरिदुर्ग (पर्वतश्यूग पर बना निभृत व 
दुर्गम) के भेद से छह प्रकार के दुगगं होते है।' (उपर्युक्त दुर्ग भेद मनुसहिता में 
मिलते है, महाभारत मे अवदुर्ग के स्थान पर मृद्दुर्ग का उल्लेख किया गया है। 
सम्भवत महाभारत का कथन समीचीन नही है, क्योकि महीदुर्ग व मृद्दुर्ग एक 
दूसरे के पर्यायवाची शब्द है, और इसको मानने से छह प्रकार के दुर्ग नही रह जाते ) । 

दुर्ग आदि युक्‍त पुरी ही राजा के लिये वासोपयोगी--जो नगरी दुर्ग युक्त हो, 
सुदृढ प्राकार व परिखा से घिरी हो, बलवान मनुष्यो एवं हाथी, घोडो आदि से 
सुशोभित हो, जिसमे विद्वान शिल्पियो का आवास हो, घन घान्यादि सम्पदायो 
से समुद्ध हो, दक्ष व घाभिक व्यक्तियों का जहाँ निवास हो, चौराहे तथा बड़ी- 
बडी दुकानों की पवितयाँ जिस नगरी की शोभा बढाती हो, जिस नगरी के निवासी 
प्रशान्त, निर्भीक व सुन्दर हो, जहाँ शूरवीर व घनाढ्य व्यक्ति सानन्‍्द निवास 
करते हो, जिसमे नित नये सामाजिक उत्सव होते हो, जिसके निवासी सदा देव 
व द्विज की अचना करते हो तथा जो नगरी सर्वंदा वेदध्वनि एव गीतवाद्यों से मुखरित 
रहती हो, उसी नगरी मे राजा को अपने अनुगत पात्रमित्रों सहित सानन्द निवास 
करना चाहिये।' 


१. धन्चदुर्ग महीदुर्गभवदुर्ग वाक्षेमेव वा। 

नृदुर्ग गिरिदुर्ग वा समाश्चित्य चसेत्‌ पुरम्‌। मनु ७७० 

षड्विध॑ दुर्गेभास्थाय पुराण्यथ निवेशयेत्‌॥ इत्यादि। शान्ति ८, प्‌ 
२. यत्‌ पुर दुर्गसम्पन्न॑ धान्‍्यायुधसमन्वितम्‌। 

दृढप्राकारपरिख हृस्त्ययवरथसंकुलम्‌ ॥। इत्यादि। ज्ांति ८६ ६-१० 


डए्र सहाभारतकालीन समाज 


राजघानी मे रक्षणीय द्रव्य आदि--ऐसी नगरी मे रहते हुए राजा को कोप 
बल मित्र आदि की वृद्धि का सतत प्रयत्त करना चाहिये। घनागार, शस्त्रागार व 
घान्यादि सम्पदाओ की वृद्धि का ख्याल रखना चाहिये। काष्ठ, लौह, तुप, ईंधन, 
देवदारु, श्रृग, अस्थि, म-जा, वाँस, तेल, वसा, मधु, ओपध, शण, सर्जरस (घूना), 
धान्य, शर, आयुध, चर्म, स्मायु, वेच, मूंज, वल्वज, वधन (रस्सी, बेडी, श्वृखला 
आदि), कूप, जलाशय, क्षीरवृक्ष (जिन वृक्षों मे दूध जेसा रस निकलता हो, जैसे 
वट, कटहल, पीपल आदि) आदि द्रव्य राजधानी मे सदा प्रचुर मात्रा मे विद्यमान 
रहने चाहिये।' 

यज्ञ आदि का अनुष्ठान---पुरी मे याग-यज्ञ व दान आदि का अनुप्ठान करते 
रहना चाहिये, इससे प्रजा धर्म परायण होती है।* 

दुर्ग की विश्ञालला--दुर्गं कमी छोटा नही बनाना चाहिये, क्योकि छोटे दुर्ग 
पर शत्रु आसानी से अधिकार कर लेता है। नगरस्थित छोटे-छोटे वृक्षो को तथा 
बडे वृक्षों की वडी-बडी शाखाओं को कटवा देना चाहिये।' 

दुर्गे निर्माण पद्धति--दु्ग की प्राकार वहुत ऊँची बनवानी चाहिये। परकोटे 
की दीवार पर काफी आदमियो के बैठने की व्यवस्था होती चाहिये। वाहरी पर- 
कोटे पर चढकर दूर की वस्तु भी देखी जा सकती है, अत दुर्ग के अन्दर से ही वाहर 
शत्रु को देखने के एव अन्दर हवा के आवागमन के निमित्त परकोटे मे छोटे-छोटे 
झरोखे रखने चाहिये। आवश्यकता पडने पर इन झरोखो से बाहर खडे शत्रुपक्ष 
पर आम्तेय अस्त्र फेंके, जा सकते हैं। परकोटे के वाहर चारो ओर गहरी खाई 
खुदवानी चाहिये। खाई मे मगर एवं जीव-जन्तु भक्षक वडी वडी मछलिया पालती 
चाहिये, पानी मे होने वाले पेडो की डालिया व पत्ते कटवा कर उनमे चारो तरफ 
बडे-वडे काँटे गडवा कर खाई मे रूगवा देने चाहिये, ताकि प्राकार मे छलाग छगा 
कर भागते समय शत्रुगण उन काँटो मे विध जाय और पानी मे गिरे तो मगर आदि 
का भरक््य बन जाय। 

हार पर मारण-अस्त्र-स्थापन--पुरी से वाहर जाने के लिये छोटे-छोटे द्वार 
रक्‍्खे जाये, जो सकटकाल मे काम आयें। उन ह्ारो पर पहरे के लिये विचक्षण 


१ अर्थसन्निचय कुर्याद्‌ राजा परवलादित । इत्यादि। श्ञाति ६९५६-५५ 
तत्र कोश बल मित्र व्यवहारच बर्द्धयेत्‌ । 
पुरे जनपदे चेच्र सर्वदोषान्निवर्चयेत्‌॥ इत्यादि। श्ञाति ८६११०९५ 
ए्‌ यष्ठव्य ऋतुभिनित्य दातव्य चाप्य पीड़या। शाति ८६॥२३ 
३. दुर्गानाञचाभितों राजा मृरुच्छेद प्रकारयेत्‌ । इत्यादि | जाति ६९४ ६:४९ 


राजधर्म (ग) डण्र३ 


व्यक्तियों को नियुक्त करना चाहिये। सब द्वारो पर वृहत्‌ मारण अस्त्र रखे जायें। 
आवश्यकता पडने पर जल्दी जल्दी फेंके जा सके, इस तरह के शतघ्नी अस्त्र भी द्वारो 
पर रखने चाहिये।' 

कप आदि खनन--राजा को राजघानी मे प्रचुर मात्रा मे काष्ठ सगृहीत करके 
रखना चाहिये। जगह-जगह नये कुएँ खुदवाते और पुराने कुएं व जलाशयों को 
उलीचवाते रहना चाहिये। 

अग्निभय निवारण--चैत्र मास मे अग्नि के प्रकोप से बचने के लिये फूस की छत 
वाले घरो को लिपवा देना चाहिये तथा जगह-जगह विखरे घास-फूस को इकट्ठा 
कराके अग्नि से दूर रखना चाहये। दिन को अग्निहोत्र के अछावा आग जलाना 
निषिद्ध कर देना चाहये। भोजन पकाने की व्यवस्था रात को कर देनी चाहये। 
लुहार की कमंशाला व सूतिकागृह की अग्नि को किसी पात्र से ढककर रखने का आदेश 
दे दें। चैत्र मास मे दिन के वक्‍त जो व्यक्ति आग जलाये उसे उचित दड देना 
चाहिये। इन दिनों भिक्षुक, गाडीवान, नपुसक, पागल एवं नृत्यगीत से आजीविका 
चलाने वालों को नगर से बाहर कर देना चाहिये, क्योंकि इतमे विचार-बुद्धि 
अपेक्षाकृत कम होती है।* 

रक्षकों की नियुक्षित--ढुगं मे, पुरी के अन्दर व बाहर, राज्य की सीमा पर, 
नगर मे उपबन मे अन्त पुर के उद्यान मे, चौराहो तथा पडावो पर पदाति -रक्षको 
को नियुक्त करना राजा का कर्त्तव्य है।' 

नठ, नत्तेक आदि का स्थान--त्ट, नत्तेक, पहलवान तथा जादूगर व्यक्ति 
को नगर मे स्थान देना चाहिये। 

राजसार्ग, प्याऊ, आदि--राजा को चाहिये कि राजमार्ग काफी चौडे बनवाये 
और प्याऊ तथा क्रय-विक्रय के स्थान निरिचित कर दे। भडार, कोशगुह, आयुधा- 
गार, अश्वशाला, गजशाला, राजशिविर, परिखा, अभ्यन्तर पथ, अत पुरस्थ उद्यान 


ल्‍ः्छ 
+ 


प्रगण्डी कारयेत्‌ सम्यगाकाशजननीस्तदा। 
आपुरयेच्च परिखा स्थाणुनकऋश्षाकुलाम्‌॥ इत्यादि। शांति ६९ 
४३-४५ 
२. काष्ठानि चाभिहार्याणि तथा कूपांश्च खानयेत्‌। इत्यादि। ज्ञांति 
६९४६-५१ 
* न्यसेत गुल्मान्‌ दुर्गेषु सन्‍्धी च कुरुतन्दन। इत्यादि। शांति ६९६, ७ 
४. नदाइच नत्तेकांइ्चैव सलल्‍्लान्‌ सायाविनस्तथा। 


शोभयेबु: पुरवर मोदग्रेयुइच सर्वशः॥ शान्ति ६९६० 


न्प्ण्‌ 


डप्ड महाभारतकालीन समाज 


आदि ऐसे स्थानों पर वनवाने चाहिये कि किसी आगसच्तुक को आसानी से उनका 
पता न लगे।' 

इन्द्रप्र्थ का वर्णन---आदिपव॑ मे इन्द्रप्रस्थ का जो वर्णन किया गया है, उससे 
विदित होता है कि उपर्युक्त वणित भीष्मदेव के उपदेशो का अक्षरश पालन हुआ था। 
चारो ओर की परिखा सागर तुल्य थी, प्राकार गगनचुम्वी थी तथा नाना प्रकार के 
गोपुरो द्वारा पुरी सुरक्षित थी। हस्तक्षेप्य लोहयष्टि, तीक्षण अकुण, शतघ्नी आदि शस्त्र 
प्राकार पर सुसज्जित थे। अम्यन्तर पथ प्रशस्त एवं पदाति रक्षको द्वारा सुरक्षित 
थे | नगर के चारो ओर आम्र, आ श्रातक, कटहलू, अशोक, चम्पक, जामुन आदि 
तरह तरह की वृक्षपक्तियाँ थी। वापी, सरोवर, कूप, तडाग आदि की कमी नही 
थी। वेदवित्‌, विभिन्न भाषावित्‌ पडित, वणिक, शिल्पी, राजवैद्य आदि नगर की 
शोमा में चार चाँद लगाते थे।' 

अब दडनीति या न्यायपद्धति पर प्रकाश डाला जाता है। दडनीति बलगप्रकृति 
के अन्तगंत है। बलप्रकृति सप्तागक राज्य का सप्तम अग है। वल शब्द का मुख्य 
अथ सेना है। युद्ध प्रकरण मे सेना की नियुक्ति आदि विपयो पर महाभारतकार 
का अभिमत दर्शाया जायगा। 

दण्डनीति का उद्देश्य लोकस्थिति--प्रजा ही राज्य का मूल है, अत प्रजारक्षण 
राजा का प्रधान कत्तंव्य है। मनुष्य मात्र काम-क्रोध आदि शत्रुओ की ताडना वश 
समय समय पर अन्याय या दुष्कर्म करता है, सुतराम्‌, छोकस्थिति के निमित्त शासन 
आवश्यक है। शासन का उद्देश्य है राष्ट्ररक्षा। दण्डनीति का दूसरा नाम पालन 
विद्या है। महाभारत मे विद्यास्थान का निर्देश करते हुए दण्डनीति को भी 
लिया है।' है 

व्यवहार, प्राग्वचन आदि पर्यायवाची शब्द--दडनीति हारा ससार मे पुरुपार्थ 
की प्रतिष्ठा बताई है, अत दडनीति की प्रयोजनीयता के वारे मे मतान्तर का प्रश्न 
ही नही उठता।* कहा गया है कि दड के उचित प्रयोग से प्रजा रक्षित रहती-है, 

१. विज्ञालान्‌ राजमार्गाइच कारयेत्‌ नराधिप.। इत्यादि। शाति ६९- 

प३-५५ 
२. सागरप्रतिरूपाभिः परिखाभिरलकृतम्‌। इत्यादि। आदि २०७- 
३०-५१ 
३. दण्डत्तीतिब्च विपुला विद्यास्तन्न निदर्शिताः॥ ज्ाति५९।॥३३ 
४. वण्डेन नीयते चेद॑ दण्ड नथति वा पुनः। 
दण्डनीतिरिति ख्याता त्रीन्‌ लोकानभिवरत्तते ॥ शाति ५९॥७८ 


राजधर्म (ग) डपप्‌ 


दड का उद्देश्य केवल आधिपत्य-विस्तार नही है, रक्षण भी है। दड को घर्मं भी 
कहा गया है और व्यवहार तथा प्राग्वचन शब्द भी दण्ड के अर्थ से प्रयुक्त हुए है। 
दड को देवत एवं अग्नि सदृश अतिशय तेजस्वी बताया है। 

दण्डाधिप्ठाता देवता--दण्ड का अधिष्ठाता एक देव बताया है, जिसकी 
आक्ृति के सबंध मे कहा गया है कि, दण्ड न्ीोत्यल सदृश श्यामवर्ण, चतुर्दष्ट् 
चतुर्भुज, अष्ठपाद, बहुनेत्र, शकुकर्ण, ऊध्वेरोमवान्‌, जठी, हिजिह्न, ताम्रास्य तथा 
मृगाराजतनुच्छद होता है। 

दण्डधर्म या व्यवहार--रूपक रूप से प्रयुक्त उपर्युक्त जब्दों की टीकाकार 
नीलकठ ने विस्तृत व्याख्या की है। उसका अनुवाद इस प्रकार है--- शव्दो का मूल 
अथं लेकर यदि दण्डघर्म व्यवहार अर्थात्‌ न्यायप्रणाली की ओर दृष्टिपात किया जाय 
तो मानना पडेगा कि दण्ड सहार की मूर्ति है। दण्डनीय व्यक्ति राजा का विद्वेष 
पात्र होता है, राजा उसका घन अपहरण कर लेता है। अत विद्वेष की मलिनता 
एव ग्रहण की रक्तिमा दण्ड मे मिलकर उसे नीललोहित वर्ण से रजित कर देती है। 
दण्ड द्वारा अपराधी को जो सजा दी जाती है उसे चार दाँतो की उपमा दी जा सकती 
है। यथा--मानभग, घनहरण, अगबेकल्य तथा प्राणनाश। प्रजा एवं सामत राजाओ 
से कर लेना, न्यायप्रार्थी वादी के झूठा सावित होने पर द्ुुगना जुर्माना लेना, प्रति- 
वादी के झूठा साबित होने पर उससे घन्र लेना, धनवान कृपण ब्राह्मण की सम्पूर्ण 
सम्पत्ति का हरण करना, इन चार कर्मो के लिये दण्ड की चतुर्मुज के रूप मे कल्पना 
की गई है। व्यवहार या न्यायप्रणाली पर प्रकाश डालने के उद्देश्य से अष्टपाद' 
जादि विशेषण प्रयुक्त हुए है। आवेदन, भाषा, मिथ्योत्तर, कारणीत्तर, प्राडन्याय 
प्रतिमू, क्रिया एव फलसिद्धि ये आठ व्यवहार के पाद है। इत पादो का अवलम्बन 
लेकर दण्ड चल सकता है अर्थात्‌ न्याय करते समय इन आठो अवस्थाओ पर अच्छी 
तरह विचार करके दड का प्रयोग किया जाता है, इसी कारण आवेदन आदि को 
'पाद' कहा गया है। न्‍्यायारूय से उपस्थित होकर न्यायप्रार्थना का नाम आवेदन' 
है। प्रतिवादी के न्यायालय मे उपस्थित होने पर उसके समक्ष फिर से आवेदन्त 
लिखने का नाम भाषा है। प्रतिवादी यदि वादी के आवेदन की सब बाते स्वीकार 
कर ले तो कोई भी दडित नही किया जाता। प्रतिवादी की इस स्वीकृति को 'सम्प्रति- 
पत्ति' कहते है। अगर प्रतिवादी वादी द्वारा, लगाये गये आरोप सर्वथा अस्वीकार 
करे तो उसे मिथ्योत्तर' कहेगे। आवेदन का कुछ अश स्वीकार करके बाकी को 


१. सुप्रणीतिन दण्डेन प्रियाप्रियससात्मता। 
प्रजा रक्षति यः सम्यग्‌ धर्म एव स केबल: । इत्यादि । शांति १९११११-१४ 


डप्६ महाभारतकालीन समाज 


अस्वीकार कर देना 'कारणोत्तर' है। वादी पहले एक बार मुकदमा चलाकर उसमे 
हार गया हो और दूसरी बार फिर से दावा करने पर प्रतिवादी यदि उसकी पूर्व 
पराजय वाली बात न्यायालय मे कह दे, तो उसे 'प्राडन्यायोत्तर' कहा जायगा। 
यदि वादी व प्रतिवादी दोनों को किसी से जमानत दिलवानी पडे तो उस जमानत 
देने वाले को 'प्रतिमू' कहा जाता है।” मैं इस मुकदमे मे हार गया तो अमुक वस्तु 
दूंगा। इस प्रकार की प्रतिज्ञा करना 'क्रिया' है। अपने पक्ष मे प्रस्तुत किये गये 
साक्ष्य, दलील पत्र आदि की सत्यता यदि न्यायाधीश स्वीकार कर ले तो आदमी 
मुकदमा जीत जाता है। उपर्युवत आठो प्रकार से विवेचन करने के वाद ही अपराधी 
को दड देने का नियम है। राजा, अमात्य, पुरोहित व समासद आदि व्यक्ति दड की 
आँखे हैं, मुकदमा इनके देख लेने के वाद दड दिया जाता है। शकुकर्ण का अर्थ 
तीक्ष्णकर्ण है, सब वातों को अच्छी तरह सुनकर ही फँसला किया जाता है और 
दडित व्यक्ति को उसे दिये गये दड के वारे मे मली भाँति बताया जाता है। 'ऊष्वे- 
रोमवान' शब्द प्रफुल्लता का द्योतक है, दड के उचित प्रयोग से उसका धर्म प्रसन्न 
होता है, किसी प्रकार की ग्लानि उसे स्पर्श तक नही कर पाती । दड में तरह-तरह 
की जटिलताएँ विद्यमान होती हैं, अत अच्छी तरह सोचे-समझे बिना दड का प्रयोग 
नही करना चाहिये। वादी तथा प्रतिवादी की बातो में प्राय समानता नही पाई 
जाती, अधिकाश म्‌ कदमों मे मतैक्य नही हो पाता, सुतराम्‌ दड ढ्विजिह्न है। आाह- 
वनीय आदि अग्नि दड का मृख हैं, अर्थात्‌ ईश्वर का स्मरण करके दड दिया जाता है, 
इसलिये उसे 'ताम्रास्य' कहा गया है। दड का शरीर क्ृष्णमृगचर्मं से आच्छादित 
होता है भर्थात्‌ दड भी दीक्षाप्रधान यज्ञ रूप में परिगणित है। क्षत्रिय का दान, 
उपवास, होम आदि सब कुछ दड की विशुद्धि के लिये होता है।' 
दड भगवान की छवित छा प्रतीक--दड को भगवान की शवित के मूत्ते-अकाश 
स्वरूप बताया गया है। कहा है कि दड भगवान नारायण का स्वरूप है। महत्‌ 
रूप धारण करने के कारण उसे 'महान्‌ पुरुष! की सज्ञा दी गई है।' 
दड नीति की प्रशसा--दडनीति ब्रह्मा की दुहिता है वही वृत्ति, लक्ष्मी, सर- 
स्वती एवं जगद्धात्री है। समाज मे विद्या, ऐश्वर्य, शौर्य, बीय॑ आदि सब कुछ दड- 
१ नीलोत्पलदलदयामब्चतुद्दष्ट्ब्चतुर्भुज । 
अष्टपा ज्ञकमयनः शाकुकर्णोद्धरोसवान्‌॥ इत्यादि) ज्ञाति १३११५ 
१६दे० नीलकठ 
२. दडो हि भगवान विष्णुदप्डो नारायण प्रभु । 
शबवद्रप॑ मह॒द्विध्रन्‌ महान्‌ पुरुष उच्यते॥ ज्ञाति १२१२३ 


राजधर्म (ग) डप्‌छ 


नीति के उचित प्रयोग पर आधारित है। उच्छुखल मात्स्य न्याय की ताडव लीला 
से लक्ष्मी, सरस्वती आदि देवियाँ डरती है,इसलिये दडनीति द्वारा ही समाज का 
हर प्रकार का कल्याण व उन्नति की जा सकती है।* 
दंड वैदिक भित्ति पर प्रतिष्ठित--दड वैदिक भित्ति पर प्रतिष्ठित है। वेद मे 
जिन कर्मो को निषिद्ध बताया है, उनके लिये श्रुति व स्मृति मे प्रायस्चित्त व दड का 
विधान बताया है। वेद मे उल्लिखित विधिनिषेध, शास्त्रज्ञो का अनुशासन एव 
धर्मज्ञ व्यक्तियों का व्यवहार देखकर दड का प्रयोग करना चाहिये।' 
दंडोत्यत्ति-उपाख्यात--महामारत मे दड की उत्पत्ति पर एक उपाख्यान 
वर्णित है, जो इस प्रकार है--नृपति माधाता अगराज वसुहोम के समक्ष उपस्थित 
होकर बोले, “भगवन्‌, आपने बाहंस्पत्य व औशनस राजघर्म मे निपुणता प्राप्त की 
है, कंपया मुझे दड की उत्पत्ति के बारे मे बताइये।” वसुहोम कहने लगे, “प्रजा 
में अनुशासन बनाये रखने के उद्देश्य से ही दड की सृष्टि हुई है। ब्रह्मा एक यज्ञ 
करना चाहते थे , कोई उपयुक्त ऋत्विक न मिलने पर वह कई सालो तक सिर पर 
एक गर्म धारण किये रहे। हजार साल बाद वह गर्भ-भूमिप्ठ हुआ। वह सन्तान 
प्रजापति क्षुप के नाम से परिचित हुई। उन्होने ही ब्रह्मा के यज्ञ मे ऋत्विक्‌ का पद 
सेमाला। प्रजानियन्ता ब्रह्मा के यज्ञ मे दीक्षित हो जाने से प्रजा को नियन्त्रण में 
रखने के लिये दंड सहसा अन्तहित हो गया। समाज मे घोर दुर्नीति फैल गई। इस 
नई विपत्ति के आ पडते पर बहा शूलपाणि की गरण मे गये। शिव ने दड की उत्पत्ति 
की व्यवस्था की तथा देवी सरस्वती ने दडनीति की सृष्टि की । इसके बाद भगवान 
शिव ने सवंत्र शक्तिशाली पुरुषो को शासक एवं पालक के रूप मे नियुक्त किया। 
इन्द्र को देवलोक का, यम को पितु लोक का तथा कुबेर को राक्षस लोक का आधिपत्य 
दिया। इस प्रकार प्रत्येक विभाग में एक एक अधिपति नियुक्त हुआ। ब्रह्मा का 
यज्ञ समाप्त होने पर शिव ने दड विष्णु को दे दिया। विष्णु ने अगिरा को, अगिरा 
ने इन्द्र व मरीचि को, मरीचि ने भूगु को दिया। इस प्रकार क्रमश मनुपुत्रों के हाथ 
में दड पहुँचा। मनु के उपदेश से दड का यथारीति पालन होने छगा और समाज 
में पुन शान्ति स्थापित हुई।' 
१. तथोवता ब्रह्मकन्येति लक्ष्मीवृत्तिः सरस्वती। 
दण्डनीतिजंगद्धात्री दण्डो हि बहुविग्रहः॥ ज्ञांति १९१२४ 
२० व्यवहारस्तु वेदात्सा वेदप्रत्यय उच्यते। 
सौनश्च नरशार्दूल शास्त्रोक्‍्तइच तथापरः ॥ इत्यादि । श्ञाति १२१।५१-५७ 
« शाति १२२ वां अध्याय। 


नए 
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दड का कल्याण व रौद्ररूप---उपाख्यान के रूपक अज् को छोडकर हम यह समझ 
सकते हैं कि सृष्टिकर्त्ता ब्रह्मा ने लोकस्थिति के ख्याल से शिव-रुद्र महादेव द्वारा 
दड की उत्पत्ति की व्यवस्था की थी अर्थात्‌ दड सृष्टिरक्षा एवं सव प्रकार की उन्नति 
के लिये प्रधान सहायक है। साथ्‌ पुरुषों के लिये दट का रूप अति प्रसन्न व कल्याण- 
कारी है किन्तु असाघ्‌ व्यक्तियों के लिये वही अति भयकर व रौद्र है। राजाओो 
में भी बहुत ही उत्साही व घर्मनिष्ठ राजा के अलावा दूसरे शिवनिर्भित इस दड 
घारण के अधिकारी नही है। 

दड-माहात्य--दडनीति की बहुत जगह प्रशसा की गई है। दडनीति के 
प्रवर्तन से समाज का कल्याण होता है, उसके असाव मे मात्स्य न्याय का वोलवाला 
हो जाता है। वड चातुर्वेप्यंबमं एवं दूसरे मागलिक कार्यों मे प्रतिष्ठित 
होता है, अत भूपति को कभी भी दडनीति की मर्यादा का उल्लूघन नही करना 
चाहिये।' 

दड नीति के उचित प्रयोग का शुभ फल--दडनीति के यथायथ प्रयोग से राजा 
व प्रजा की समृद्धि बढ़ती है। दडनीति चारो वर्णो को अपने-अपने धर्म मे रत रखती 
है। चातुर्व॑ण्य के बने रहने से वर्णसकरो की उत्पत्ति की आशका नही रहती। सभी 
स्वकर्म की उन्नति की चेष्टा करते हैं। इससे समाज समृद्ध होता है। राजा ही काल 
का कारण होता है। वह जब दडनीति की मर्यादा का अच्छी तरह पालन करता है, 
तमी समाज मे धर्मप्रघान सत्ययुग की स्थापना होती है। इसी प्रकार राजसेवित 
दडनीति के दुरुपयोग से त्रेतादि युग की उत्पत्ति होती है। इससे यही निष्क्प॑ निक- 
लता है कि दडनीति का सदुपयोग सर्वविध कल्याण का मूल है।' 

मुफदमे मे राजा की सहायता--वादी व प्रतिवादी दोनो की सव बातें सुनने 
के बाद यथोचित च्याय करने के लिये सद्ृशज, सुपडित, जितेच्धधिय, बुद्धिमान, न्याय- 
परायण व सर्वार्थदर्शी व्यक्तियो को न्‍्यायासन पर बैठाया जाता था। राजा अकेला 
फैसला नही करता था।* 


१ दडनीत्या प्रणीताया सर्वे सिद्धन्त्यपक्षमा:। इत्यादि। ज्ञाति १५२९-३५ 
२. सहाभाग्य दण्डनीत्या, सिद्धे' शब्देः सहेतुकै। इत्यादि। जाति ६९७० 
हे ७५-९८ 
दण्डसीत्या यद्य राजा सम्यक्‌ कात्स्स्पेंन वत्तेते। 
तदा कृतयुग नाम काल श्रेष्ठ. प्रवत्तेते॥ 
इत्यादि । उछयोग १३२।१५०-१९० 


३. व्यवहारेषु धर्मेषु योकतव्यास्च बहुशुता. । शाति २४१८ 


राजधर्म (ग) ४५९ 


पक्षपातित्व सहापाप--न्यायासन पर बैठकर पक्षपात करता महापाप है। 
ऐसे व्यक्ति को न्‍्यायासन पर नही बैठाना चाहिये।* 

कानून ऋषिप्रणीत--मनु, याज्ञवल्क्य, नारद आदि मुन्ती ऋपी कानून बनाते 
थे। उनके द्वारा प्रदर्शित मार्ग का अवलूम्बन लेकर न्याय करना पडता था। 
आवश्यकता पडने पर विधान मे परिवर्तन या परिवर्द्धन करने की क्षमता तक 
राजा के हाथ में नहीं होती थी, प्रणेताओ पर ही इन सब बातो का दायित्व 
होता है।' 

जूरियो की राय--जटिल मुकदमो मे जूरियो से सहायता लेने का नियम था। 
महामारत मे इस सबंध मे अधिक नही कहा गया है। मनुसहिता के आठवे अध्याय 
में इसका विशद वर्णन मिलता है।' 

शासन व न्याय विभाग पृथकू--उपरयुक्त सक्षिप्त वर्णब से पता चलता है 
कि राजा दूसरे सुपडित समासदों के साथ न्यायासन पर बैठता था। न्याय के 
मामले से ग्रासमुख्यो को कोई अधिकार प्राप्त नही था, बे सिर्फ ग्राम शासन के 
अधिकारी थे। शासन एवं न्याय ये दोनो अलग विभाग थे तथा दोनो विभाग 
चलाने के लिए अलग-अलग व्यक्ति थे। एक विभाग के व्यक्तियों को दूसरे विभाग 
में हस्तक्षेप करते का अधिकार नही था। 

साक्ष्यविधि--साक्ष्य विधान के सबध मे भी कोई विशेष उल्लेख नहीं मिलूता। 
मन्‌ , याज्ञवल्क्य तथा विष्णुस्मृति का अध्ययन करने पर बहुत से तथ्यों का पता 
चलता है। 

धर्सासन की सहिसा--त्यायासत का दूसरा नाम धर्मासन' था। कहा गया 
है कि धर्मासन पर बैठकर जो राजा या भत्री न्‍्याय-मर्यादा की रक्षा नही करता, 
वह अनतकाल तक नरक की यच्त्रणा भोगता है। 

साक्ष्यविहीन न्याय--अनाथ एवं दरिद्र व्यक्ति प्रबल प्रतिपक्षी द्वारा उत्पी- 
डित होने पर, साक्षी या दलील आदि जुटाने मे असमर्थ होता है। एकमात्र राजा 


१. भव्तिदेषा न कत्तंव्या व्यवहारे प्रदशिते। शांति ६९१२७ 
२- कच्चित्नोर्रेण दण्डेन भुशमुद्विजसे प्रजा:। इत्यादि। सभा पड 
३. श्रोतु&चेव न्यसेद्‌ राजा प्राज्ञान्‌ सर्वार्थथशिनः। इत्यादि। शांति ६९२८ 
बस्सिन्‌ देशे निषीदत्ति विप्रा वेदविदस्त्रयः | इत्यादि। सनु ८॥१० 
४. अथ योज्धमंतः पाति राजासात्योल्‍्थवात्मजः। 
घर्मासने सब्चियुक्तोी धर्सममूले नरदमः॥ इत्यादि) 
शाति ८५१६, १७ 


ड६० महाभारतकालीन समाज 


ही उसकी गति होता है। ऐसी जगह राजा को विशेष रूप से जाँच पडताल करके 
तथ्य समग्रह करने चाहिये।' 

लेख्यादि (दल्लीलूपत्र )--जहाँ तक समव हो दोनो पक्षों के वक्‍्तव्यों के सम- 
थक साक्ष्य प्रमाण तथा दलील आदि देखनी चाहिये। 

अग्नि, तुला आदि दिव्य विधान--साक्ष्य एव दलीलो आदि के द्वारा भी 
किसी निष्कर्प पर न पहुँच पाने पर प्रतिवादी को दिव्य विधान से परीक्षा देनी 
पडती थी। अग्नि प्रवेश, विपभक्षण, तुलादड पर आरोहण आदि दिव्य परीक्षाएँ 
कहलाती थी। (याज्नवल्क्य आदि स्मृतियों मे वणित रघुनन्दन भट्टाचार्य प्रणीत, 
दिव्यतत्त्व' मे इस पद्धति का विस्तृत वर्णन मिलता है।) परीक्षा के उपरात 
हार जीत का फँंसला होता था। न्यायपद्धति मे धर्म का योग न होने पर अग्वि- 
परीक्षा आदि दिव्य विधियों का प्रचकून नही हो सकता।'* 

सामुद्रक आदि का साक्ष्य अग्राह्म--साक्ष्यदान का भी सवको अधिकार नही 
था। सामुद्रक (हस्तरेखाओ द्वारा जो भाग्य के बारे में बताते हैं), चोरवणिक 
(जिस व्यापारी की तराजू ठीक न हो), शलाक-बूत्ते (शलाका या रस्सी हारा 
गणना का भान कराकर जो प्रतारणापूर्वक अर्थोपाजेन करता हो), शत्रु, मित्र 
व नत्तंकी का दास, लम्पट आदि दुश्चरित व्यक्ति एव चिकित्सक--इतका साक्ष्य 
प्रमाणित नही माना जाता था।' 

झूढी गवाही देना पाप--जो गवाह न्‍्यायारूय मे जाकर झूठी गवाही देता है, 
वह अपनी ऊध्वंतन सात एवं अघस्तन पाँच पीढियो को नरकगामी बनाता है। 
हमेशा यथार्थ कहने को भी सत्य नही कहा जाता। समय विद्येष पर दूसरे की भलाई 
के निमित्त बोला गया झूठ भी सत्य कहा जाता है। 

यथाथे साय न देना भी पाप--यथाये घटना जानते हुए भी जो व्यकिति 
पूछ जाने पर कोई जवाब न दे, वह भी पूर्वोक्त पाप का भागी होता है।* 


१. बलात्कृताना बलिभि. कृपण वहुजल्पताम्‌। 
नाथो वे भूमिपों नित्यमनाथाना नृुणा भवेत्‌॥ शान्ति ८५७१८ 
२. तत्त- साक्षिबल साधु देवपक्षात्तथा कृतस्‌। 
असाक्षिकमअनाथवा परीक्ष्य तह्रिशिषत ॥ शान्ति ८५११९ 
हे सामुद्रिक वाणिज चोरपूर्व शलाकधूत्तेड्च चिकित्सकड्च। 
अरिज्च सित्रच्च कुशीलवञ्च नैतान्‌ साक्ष्ये त्वचिकुर्बोत सप्त 22% 
४. पुष्ठो हिं साक्षी य साक्ष्य जानानोप्यन्यथा बदेत्‌। 


स पूर्वानात्मन सप्त कूले हन्यात्‌ तथा परान्‌ ॥ इत्यादि। आदि ७के 5.६ 
अनु ९३११० 
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अपराधी का दण्ड विधान--पूर्ण रूप से निष्कर्ष पर पहुँच जाने के उपरात 
अपराधी के ढड का विधान है। कठोर वचन, घनग्रहण, कारागार मे बन्द करना, 
अगभग, प्रहार व हनन आदि का प्रयोग दण्डरूप मे किया जाता था। इनमे घनी 
व्यक्तियों को अर्थदण्ड व दरिद्र व्यक्तियों को कारादण्ड ही आमतौर पर दिया 
जाता था। बहुत ही गृर्तर अपराध न होने से प्राणदण्ड किसी को नही दिया 
जाता था।' 
झूलदण्ड सवपिक्षा कठोर--सूली पर चढ्ाकर वध करना सबसे कठोर ढड 
माना जाता था। 
अपराधी होने पर पुत्र भी दण्डनीय--अपराध करने पर पुत्र को भी दण्ड देने 
में धर्मपरायण राजा हिचकिचाते नही थे । नगरवासी दुर्बल शिशुओ को नदी मे 
फेक देने के अपराध मे राजा सगर ने अपने पुत्र असमज्ज को देशनिकाला दिया था।ंँ 
अपराधी गुरु भी दण्डन्तीय--यहाँ तक कहा गया है कि गुरु को भी अपराध 
करने पर दंड देना चाहिये। 
ब्राह्मण के लिये निर्वासन हो चरसदण्ड--अपराध गुरुतर होते हुए भी ब्र।ह्मण 
को प्राणदण्ड नही दिया जाता था। ब्रह्मघ्त, गुरुपत्नीगामी या राजविहेषी ब्राह्मण 
को देशनिकाला देने का प्रचलन था। शारीरिक दड ब्राह्मण के लिये प्रयोज्य नही 
माना जाता था। 
१. दुर्बाचा निग्नहो दण्डो हिरण्पबहलस्तथा। 
व्यंगता च शरीरस्य वधो वानल्पकारणात्‌॥ इत्यादि। शांति १६६।- 
७०-७१ अपराधानुरूपजहूच दण्ड पापेषु धारयेतू। 
नियोजयेद्धनेऋद्धानधनानथ बन्धनेः॥ इत्यादि। छाति ८५४२०, २१ 
आश्ष ५३३१ 
२. जीवन्‌ स शूलमारोहेत्‌ स्वयं कृत्वा सबान्धकः। सोषल १४३० 
३. पुत्नस्यापि न मृष्येच्च स राज्ञों घर्म उच्चते। शांति ९१३२ 
असमज्जाः पुराददह्य सुतो से विप्रवास्यतामू। इत्यादि। वन १०७- 
४३ । शांति ५७८ 
४. गुरोरप्यवलिप्तस्य कर्यर्याकायेमजानत' । 
उत्पथप्रतिपन्नस्थ दण्डो भवति शाइवसः॥ इत्यावि। जाति पछाछा 
शाति १४०४८उद्योग १७९रपण- 
५ सापराधानपि हिं तानम्‌ विषयान्ते समुत्सुजेत्‌। इत्यादि। शद्वांति ५६। 
२१-३३ 
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पाप के न्यायाधीश धर्मश्ञास्त्रज्ञ पडित--नैतिक पाप एव सामाजिक अपराध 
दोनो के मुकदमे राजसभा मे ही देखे जाते थे। मैतिक पाप के मुकदमे मे न्‍्यायावीश 
का आसन शास्त्रवेत्ता पडित ग्रहण करते थे। फैसले के वाद जो प्रतीकार बताया 
जाता था, उसका नाम प्रायश्चित्त! था। अपराधी के लिये प्रयुक्त राजाज्ञा को 
“दड' कहा जाता था। 

गुरुतर पाप करने पर दड व प्रायश्चित्त दोनो--पाप के गुरतर होने पर 
प्रायश्चित्त व देड दोनो ही दिये जाते थे। प्रायश्चित्त के रूप मे चान्द्रायण आदि 
ब्रत करने की आज्ञा दी जाती थी तथा साथ ही साथ अर्थदंड भी दिया जाता था। 

निष्पापी व्यक्षित का स्वयदण्डग्रहूण (शखलिखितोपाख्यान )--निष्कलक 
व्यक्ति यदि कोई पाप या अपराध करता था तो प्रायश्चित्त एव दड लेने के लिये 
स्वय ही व्याकुल हो उठता था। इसी के प्रमाण मे शखलिखित उपास्यात कहा 
गया है, जो इस प्रकार है। सशितन्रत लिखित ऋषि एक दिन राजा सुदुम्त के 
समक्ष उपस्थित होकर वोले, “राजन, मैंने बिना पूछे अपने बडे माई के आश्रम के 
फल खाग्रे है अत आप मुझे इस अपराब के लिये उचित दड दीजिये।” राजा ने 
ऐसे सत्यनिष्ठ, घर्मप्राण तपस्वी द्वाह्मण को दड देना उचित नहीं समझा, कितु 
अपराधी के वार वार अनुरोध करने पर उन्हें दड देना पडा। राजा की आाज्ञा से 
दोनो हाथ काट दिये जाने पर लिखित ने परम ज्ञाति का अनुभव किया। सुद्ुम्त 
भी उपयुक्त दड देने के फलस्वरूप पुण्य के भागी बने। वाद में भाई के आदेश से 
वाहूदा नदी में तर्पण करके लिखित ने अपने हाथ पुन प्राप्त किये।' 

न्यायप्रणाली की विशिष्ठता--उस काल की न्यायप्रणाली तथा दंण्डविधान 
पर दृष्टिपात करने से कुछ विशेषताएँ बडी सहजता से पकड मे आ जाती है, जैसे-- 
वादी व प्रतिवादी को किसी भी प्रकार का खर्च नही उठाना पडता था। राजसमा 
में व्यवहारजीवियो अर्थात्‌ वकीछो की मध्यस्थता की कोई आवश्यकता नही होती 
थी। वादी एव प्रतिवादी को स्वयं उपस्थित होकर अपनी बात कहने का अधि- 
कार प्राप्त था। मुकदमे पर विचार जल्दी से जल्दी खत्म कर दिया जाता था, 
उसके लिये अज्ञाति एवं उत्कता मे अधिक समय नहीं काटना पडता था। कानून 
प्रणयन का दायित्व जिन लोगो पर था, उनका किसी भी प्रकार के स्वार्थ से सम्पके 
नही था। एकमात्र समाज की हितकामना के उद्देश्य से ही उन्होने घर्मशास्त्रो की 
रचना की थी। मुकदमें आदि राजघमं के अग माने जाने के कारण कानून समाज- 
गठन के लिये विशेष रूप से सहायक था। 


१. शञाति २३ वाँ अध्याय। 


राजधमं (ग) ४६३ 


राजधरममं ब राजनीति एक नहीं--उपसहार मे राजधर्म विषयक और भी कई 
बाते कहने छायक है। यह ख्याल रखना चाहिये कि महाभारत का 'राजघर्म' 
'राजनीति' नही है। राजा के कृत्यो को घर से पृथक्‌ नही साला गया है। महा- 
भारत के राजा को धर्म के साथ जितना युक्त किया गया है, उसे देखते हुए राजघर्म 
का उपदेश न देकर केवल राजनीति का उपदेश देना उतना युक्तियुक्त नही 
होता। 

राजधरम का श्रोता ही मोक्षधर्म का श्रोता--राजधर्म के श्रोता युधिष्ठिर 
ही मोक्षघर्म के श्रोता थे। राजबर्म का उपदेश देने के बाद ही उन्हे मोक्षघर्म का 
उपदेश दिया गया। अतएवं उससे यह पता चलता है कि महामारत का राजघर्म 
मोक्षधर्म की पहली सीढी है। कर्म से ज्ञान की उत्पत्ति होती है। राजा के कत्त॑व्यो 
का यथायथ रूप से पालन करने पर राजा मोक्ष का अधिकारी होता है। नीलकठ 
टीका मे भी मोक्षधर्म के प्रारम्भ मे यही कहा गया है। 

ईइवरत्व क्षत्रिय का स्वभाव सिद्ध गुण--राजधर्म का परिचालक क्षत्रिय केवल 
मनुष्य नही होता, समाज मे नियमबद्धता स्थापित रखने के कारण उसमे ईश्वरत्व 
भी विद्यमान होता है। नियमन-शक्ति का ही दूसरा नाम ईव्वरत्व है। श्रीमद्‌- 
भगवतगीता मे कहा गया है कि शौरये, तेज, घृति, दक्षता, युद्ध मे पीठ त दिखाना, 
दान एव सुव्यवस्थापल क्षत्रिय के जन्मजात कर्म हैं। इसी कारण उसके शासन 
की विधि-व्यवस्था का नाम 'राजधर्म' है। 

राज छब्द का व्युत्पत्ति रूम्य अर्थ--लोकहितकर जितने भी अनुष्ठान होते 
थे, उन सबमे राजा को अग्नमणी बनना पडता था। राजा के उत्साह से ही प्रजा को 
अनुप्रेरणा मिलती थी। प्रजा का मनोरजन करने के कारण प्रजापालक को 'राजा' 
कहा गया है।' 

राजा के अनुग्रह से ही सुखशांति--जिसके अभाव मे प्राणिजगत विलृप्त 
हो जाय, जिसकी सत्ता में ही प्राणिजणत की सत्ता निहित हो, उस व्यक्ति की 
कौन पूजा नहीं करेगा। अग्निदग्ध वस्तु की अतिम परिणति भस्म होती है, 
किन्तु राजरोष से दग्घ वस्तु की परिणति कुछ भी नहीं होवी। राजा के अनुग्रह 
से ही मानवसमाज सुखशाति में काकूयापन करता है। राजा यदि अच्छा 


१. शौर्य तेजो धृतिर्दाक्ष्यं युद्धे चाप्यपलायम्‌। 
दानमीइवरभावद्च क्षात्र कर्मेस्वभावजम्‌॥ भीष्स ४२।४३ 
२. रजिताइच प्रजा: सर्वास्तिन राजेति दब्दते। इत्यादि। शांति ५९१२५ 
शांति ५७४१, 
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शासक न हो तो उसके राज्य मे रहना उचित नहीं है, इससे सदा अशाति 
वनी रहती है।' 

राजा प्रजा का आपसी संबध--राजा एव प्रजा मे आपसी श्रद्धा एवं स्नेह 
लोकदिखावा नही होता था, दोनो मे आतरिक सवघ होते थे। जिस प्रकार राजा 
निष्कपटभाव से राष्ट्र की कल्याणकामना करता था, उसी प्रकार प्रजा भी राजा की 
भवित व श्रद्धा करती थी। धृतराष्ट्र, युधिष्टिर, दुर्योधन आदि कुरुराजाओ के साथ 
उनकी प्रजा के व्यवहार के सबंध मे जो प्रसग महाभारत मे भाये हैं, उनसे उपर्युक्त 
कथन की पुष्टि होती है। 

घृतराष्ट्र का कथन--गाहुस्थ्य आश्रम छोडकर वानप्रस्थ लेते समय घृतराप्ट्र 
ने अपनी प्रजा को बुलाया था। प्रजा के उपस्थित होने पर राजा ने कहा था, 'कुरु- 
वश्ञ के राजाओं के साथ आपका सौहृच्य वशपरम्परागत है। हम लोग सदा से एक 
दूसरे की म गलकामना करते आये हैं। हम लोगो मे जो स्नेह सबंध चले आ रहे हैं, 
वह दूसरे देशो मे दिखाई नही देते। मैंने यथाशवित आपकी सेवा करने की चेष्टा 
की है। मेरे पुत्र ने मन्दबूद्धि होते हुए भी कभी आपकी सेवा मे शिथिलता नहीं 
दिखाई। यदि कभी अनजाने मे मुझसे कोई गलती हुई हो तो उसके लिये मैं आज 
हाथ जोड कर आप छोगो से क्षमा चाहता हूँ। आशा है अपने प्राचीन राजवश का 
उत्तराधिकारी होने के कारण आप मुझे अवश्य क्षमा कर देंगे। विशेषत इस समय 
मैं अतिवुद्ध, अपदू एव पुत्रशोक से सतप्त हूँ । मेरी सहघरमिणी मी आपकी अनुमति 
चाहती है। आप लोग प्रसन्नचित्त हमे वानप्रस्थ लेने की अचुमति दीजिये। आपके 
राजा युधिष्ठिर को आप लोगो के हाथो में मौंपता हूँ। आप यदि उन्हें सुमार्ग पर 
चलायेंगे तो वे अबदय अपने कत्तंव्य का पालन कर सकेगे।” 

प्रजा का प्रत्युत्तर--धृतराष्ट्र के वचन सुनकर सारी प्रजा की आँखो से अश्रु- 
घारा बहने छगी। प्रजा की ओर से साम्ब नामक वेदज्ञ ब्राह्मण बोले, “महाराज 
आपकी उपस्थित प्रजा ने अपने विचार आपके समक्ष प्रकट करने का काम मुझे सौंपा 
है। आपने हम लोगो मे राजा व प्रजा के जिस सौहृद्य का उल्लेख किया है, वह 
सच है। कुरुवशी राजाओ की प्रजाप्रीति चिरप्रसिद्ध है, आप छोय ही हमारे 


१. यस्‍्थाभावेत भूतानामभावः स्थात्‌ू समन्‍्ततः। 
भावे व भावों नित्य स्पात्‌ कस्त न प्रतिपूजयेत्‌ ॥ शान्ति ६८।३७ 
कुर्ष्यात्‌ कृष्णणतिः शेष ज्वलितो४निलसारथिः। इत्यादि। शाति ६८॥- 
५०-५२, ५५ 
कुराज्ये नृवृतिर्भास्ति कुदेशे नास्ति जीविका । ज्ञाति १९३९४ 


, राजघर्स (ग), , डदप, 


रे 


माता पिता है। प्रजा को आप छोगो से सदा मातृपितृ-स्नेह मिलता रहा है। 
युवराज दुर्योधन ने हम लोगो के साथ कमी बुरा,व्यवहार नही किया। आपके वश 
में जितने भी राजाओ ने राज्य किया है, वे सभी करुणह्ृदय एव न्यायवान्‌ रहे है। 
आपके गाहंस्थ्य परित्याग के सकल्प में हम लोग बाघा नही देना चाहते। महर्षि 
कृष्णद्वैपायन एवं महाराज युधिष्ठिर ने जिस सकलल्‍्प का अनुमोदन किया है, वह 
अवश्य ही कल्याणकर होगा। आप मुनिधर्म मे दीक्षित होकर शातिलाभ करिये, 
यही हमारी कामना है।”' 

पांडवो के वत्ममन के समय प्रजा की व्यधा--पाडवों के सपत्नीक वन को 
जाते समय शोकात्तें प्रजा के ऋन्‍दन का जो वर्णन महाभारत मे किया गया है, वह 
भी राजा प्रजा के आपसी सौहृच्य का परिचायक है। बहुत से लोग वन तक पाडवो 
के पीछे-पीछे गये थे, बाद मे यूधिष्ठिर के विशेष आग्रह पर वे लौट आये थे।* 

प्रजा का राजा के पास जाना--आवश्यकता पडने पर प्रजा स्वय ही राजा के 
समक्ष उपस्थित होकर जो कहना होता था कहती थी, किसी की मध्यस्थता की 
आवश्यकता नहीं पडती थी। द्वारपारू समागत व्यक्ति की उपस्थिति की सूचना 
राजा को दे देता था, उसके बाद राजा की अनुमति मिलने पर राजा तक पहुँचने 
में कोई बाघा नहीं होती थी।'* 

राजा प्रार्थी को छौटाता नहीं था--राजा हार पर आये किसी प्रार्थी को कमी 
नही लछोटाता था। सब की जीवनयात्रा आसानी से चले यही राजा का प्रधान लक्ष्य 
होता था। प्रजा को पुत्रवत्‌ मानना राजचरित्र का आदर्श था।* 

दुर्गंत आदि का भरण-पोषण--विपन्न, वृद्ध, दरिद्र व विधवाओ का भरण- 
पोषण ठीक प्रकार से हो रहा हैं कि नही, इंस ओर तीक्ष्ण दृष्टि रखने के लिये राजा 
को उपदेश दिया गया है। अगहीन, अति दरिद्र, बौने, अघे, कुबडे, अनाथ, वृद्ध 
तथा छरूगडे व्यक्तियो को राजकोश से नियमित रूप से वृत्ति मिलती थी। ऐसे 


१. आशक्ष ८वें से १०वें अध्याय तक। 
२. इति पौरए सुदुःखार्त्ता;, फ्रोशन्ति स्म्र पुनः पुनः । इत्यादि! सभा ८०२६। 
बन पहुला अध्याय। 
३. सतत्न वारितो द्वा.स्थेः प्रविशन्‌ हविजसत्तमः। इत्यादि। आदि ५४२९। 
आदि १२३॥६ 
४. आत्मनश्च परेयाञ्च वृत्ति संरक्ष भारत। 
पुत्रवच्चापि भृत्यान्‌ स्वान्‌ प्रजाइच परिषालूय ॥ इत्यादि। 


अनु ७१।१७,१८॥ 
जे 
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व्यक्तियों का ख्याल राजा स्वय ही रखता था। आश्रित व्यक्ति के भरण-पौषण 
के लिये राजा को वार-वार सतर्क किया गया है।' 

' दूसरे प्रबंधों मे राजधर्म का उल्लेख--शिक्षा, वृत्तिव्यवस्था, कृषि, वाणिज्य, 
शिल्प आदि प्रवधों मे भी राजधर्म के बारे मे थोडा बहुत कहा गया है। प्रजा की 
रक्षा करना ही राजा का श्रेष्ठ घ॒र्म बताया है। वृत्तिदान, निष्कर भूमिदान, ऋण- 
दान आदि के बारे मे भी उपरोकत प्रवधो मे प्रसगवश्च उल्लेख किया गया है। 

अति प्राचीन काल मे राज निर्वाचन के लिये प्रजा फा मनुमोदन--प्राचीन 
काल मे राजा के निर्वाचन मे प्रजा के अधिकार वाली वात पहले ही कही जा 
चुकी है। महाभारत के काल से बहुत पहले राजा ययाति मे अपने कनिष्ठ पुत्र 
पुर को राजसिहासन पर वंठाते वक्‍त राज्य के ब्राह्मणों एवं प्रजा से अनुमति 
माँगी थी।' किन्तु महाभारत काल में यह नियम नहीं था, क्योकि पाडवों के 
वनगमन के समय अत्यन्त क्षव्ध होते हुए भी प्रजा को प्रकट मे दुर्योधन के 
विरुद्ध कुछ कहने का साहस नही हुआ। यह तो सच है कि बहुत से छोगो 
ने पाडवों का अनुगमन किया, किन्तु दुर्योधन को राज्यच्युत करने का साहस 
किसी को नही हुआ | वाद मे झ्ञायद दुर्योधन के शासन से प्रजा सन्तुप्ट ही थी। 


१. कृपणानाथवृद्धानां विधवानांच यीषिताम्‌। 
योगक्षेम उच्च वृत्तिज्च नित्यमेद प्रकल्पयेत्‌ ५ शाति ८६२४ 
तदाक्षया बहवः कुब्जलज्जा:। इत्यादि। उद्योग ३०॥ ९९ ४० 
सभा १९२ 


२. आदि ८प५वाँ अध्याय। 


साधारण नीति 


नोतिश्ञास्त्र का ज्ञान होना अत्यावद्यक--समाज मे रहने के लिये नैतिक 
व्यवहार के बारे मे बहुत कुछ जानना पडता है। अपने स्वय के प्रति, परिवार के 
प्रत्येक व्यक्ति के प्रति एव वृहत्‌ समाज के प्रति हर व्यक्ति के अनगिनत कक्तेंव्य होते 
हैं। उन कर्त्तव्यो का पालन करने के उद्देश्य से सब को नीतिशास्त्र के उपदेशो पर 
ध्यान देना चाहिये। किताब पढकर जानने की अपेक्षा आदर्श चरित्र व्यक्ति के 
ससगं मे रहकर तथा माता-पिता आदि गुरुजनो से जानने का मूल्य अंधिक होता है। 
बहुत बार आदमी घोखा खाकर भी सीखता है, छेकिन जो पहले से ही अभिन्न हो, 
वह घोखा नही खाता। 

नीतिश्ञास्त्र सें महाभारत उपजीव्य--महाभारत मे दिये गये नैतिक उपदेशों 
की भरमार है। उच सबको यदि सकलित किया जाय तो एक बडा ग्रथ तैयार हो 
जाय। विष्णृशर्मा ने हितोपदेश के बहुत से इलोक महाभारत से ही लिये है। 
परवर्त्ती जितने भी ग्रथकार हुए हैं, उन सबने प्रयोजनानुसार अपने अपने ग्रथ मे 
महाभारत से बहुत कुछ उद्धुत किया है। 

भागेवनीति की प्राचीनता--पुरातन काल मे जगतहित के निमित्त मागव- 
मूनि ने नीतिशास्त्र का प्रचार किया। 

वृद्धवचन का गुरुत्व--नेतिक आचार-व्यवहार जानने के लिये वृद्धसाहचर्ये 
सर्वोत्तम उपाय है। यही महामारत का उपदेश है। वयोवृद्ध एवं ज्ञानवृद्ध व्यक्तियों 
के पास बैठने से , जानने की इच्छा हो या अनिच्छा हो दो चार अच्छी बाते सुनने 
की समावना रहती ही है। वृद्ध के साहचये के बिना मनुष्य कमी मी पक्का ज्ञानी 
नहीं बन सकता। वृुद्धसेवा के फलस्वरूप मनुष्य जितनी जल्दी ज्ञानलाभ कर सकता 
है उतना और किसी तरह नही। बार-बार कहा गया है कि श्रेयस्काम व्यक्ति को 
जब भी सुयोग मिले वृद्ध के ससरग मे रहना चाहिये।' अनुशासनपर्व के उपदेशो से 


१. भार्गवो नीतिशास्त्रं तु जगाद जगतो हितम्‌। ज्ञांति २९०२० 
२. चलचित्तत्य वे पूंसो वृद्धाननुपसेवत:॥ इत्यादि। उद्योग ३६३९। 
सभा ५५।५४घन ३१२४८ 


श्द्ट महाभारतकालीन समाज 


प्रतीत होता है कि जहा तक संभव हो नित्य प्रति वृद्धवचन सुनने चाहिये। सुबह 
शाम दोनो वक्‍त कुछ देर वृद्धो के पास बैठने से प्रचुर लाभ होता है।' 

नेतिक उपदेशवहुल अध्याय--ययात्युपास्यान, आदि ८५वाँ तथा ८९वाँ 
अध्याय। नारद प्रब्न, सभा ५वाँ अध्याय। दुर्योधन सताप, सभा पप्‌वाँ अ०। 
विदुरहित वचन, समा ६२वाँ व ६४वाँ अध्याय। युधिष्ठिर शौनक सवाद, वन 
रा अध्याय। द्वोपदी युधिष्ठिर सवाद, वन २९वाँ व ३०वाँ अध्याय। अजगर 
थवं, वन १८१वाँ अध्याय। साक्कण्डेय समास्या, वन १९३वाँ व १९९वाँ अध्याय। 
ह्विजव्याध सवाद, वन २०४वें से २०८वें अध्याय तक। यक्ष-युधिष्ठिर-सवाद, 
वन ३१२वाँ अध्याय। विदुर वचन, उद्योग ३३वे से ४१वें अध्याय तक तथा 
दृ४थ्वाँ अध्याय। युधिष्ठिर वचन, उद्योग ७२रवाँ अध्याय। विदुर श्रीकृष्ण सवाद, 
उद्योग ९२वाँ अध्याय। श्रीकृष्ण वचन उद्योग ९५वाँ अध्याय। विदुलावचन, 
उद्योग १३३वाँ व १३४वाँ अध्याय। श्रीकृष्ण -अर्जुन-सवाद, कर्ण ६९वाँ अध्याय। 
घृतराष्ट्र आश्वासन, स्त्री २रा अध्याय । धृतराष्ट्र शोकापनयन, स्त्री ३रा व ७ववां 
अध्याय। विदुर वचन, स्त्री ९एवाँ अध्याय। अर्जुन वचन, ज्ञाति ८वाँ व १५वाँ 
अष्याय। भीमवचन, शाति १६वाँ अध्याय। देवस्थान वचन, जाति २१५वाँ 
अध्याय। व्यास वचन, शाति २३ वाँ अध्याय। सेनजित उपाख्यान, शाति २५ वाँ 
अध्याय। युचिष्ठिर वचन, शाति २६ वाँ अध्याय। व्यास वचन, शाति २७ वाँ 
व २८ वाँ अध्याय। सत्यानृतविसाग, शाति १०९ वाँ अध्याय। इुर्गातितरण, 
शाति ११० वाँ अध्याय। व्यान्नगोमायु संवाद, शाति १११वाँ अध्याय। उप्ड़- 
ग्रीवोपास्यान, शाति ११२ वाँ अध्याय। सरित्सागर सवाद, शाति ११३ वाँ 
अध्याय। रवि सवाद, शाति ११६ वाँ ११७ वाँ अध्याय। शीलवर्णन, जाति 
१२४ वाँ अध्याय। शाकुलोपाख्यान, शाति १३७ वाँ अध्याय। मार्जारिमूपिक 
सवाद, शाति १३८ वाँ अध्याय। ब्रह्मदत्तपूजनी सवाद, शाति १३९ वाँ अध्याय। 
पवनशाल्मलि सवाद, ज्ञाति १५७ वाँ अध्याय। सत्य प्रणसा, शाति १६२ वाँ 
अध्याय। कृतध्नोपास्यान, शाति १७२ वाँ अध्याय। हाह्मण सेनजित सवाद, 


न वे श्रुतिसविज्ञाय वृद्धाननुपसेव्य वा। 
धर्मायी वेदितूं शय्यों वृहस्पतिसमेरपि॥ उद्योग ३९४०, ७५ 
उद्योग ४०२३। उद्योग ६४१२ शञाति ५९१४२ शज्ञाति २२श३४ 
मनु १६३१२ 
१. साथ॑ प्रातश्च वृद्धानां श्वणुयात्‌ पुष्कला गिरः। 
शुतमाप्नोति हि. नर. सतत चृद्धसेवया॥ अनु १६२४५ 


साधारण नीति है 24 


घाति १७४ याँ ्पाय। पियापुप-यंयाद, शाति १७५ थाँ अषध्याव। शम्मागगीता 
शाति १७६ या लायाव। बोध्यमीवा शाति १७८ वा पष्याया क्गराल कास्मप- 
संवाद, शाति १८० माँ आायाव। भीप्मयूदिप्टिग्सयाद, थाति १९३ माँ अष्याय। 
वाप्णेबाप्यात्य, गति २६४४ या आापाय। समत ाध्लि, घथादि २२३१ वां 


असखाया शीवासव संवाद, शाति ३४८ वा जयया। शोशनफ्रान; शाति २४२ 
वाँ अध्याया तिरणादिरेश्रपाम, थारी २६७ था अष्याय। सेगोगानिक 
शामि २८७ पा जत्याय। पराशर्भीता शाति इ५३ मनी इष्ट माँ तप्याव। शांति 
३२९ था उध्याया शर्मपालिगोपागशर्ग, उन छा उआायाय। खोशामभो संग्राद, 
अनु ६६वाँ झध्याय। चप्राश्मिर, छनू इध्पा पायाय। दिसशीन्योवास्थान, 


जबनू ९३ यां अणयया। परवरीषि, कम ६४ माँ पध्याए। शाउदास्यान, अनु 
१०४ पा लष्याय। उमामोशर सादे, उन इच३ये मे ॥४पस सध्याय सक। 


गूरशिप्प सयाट, अध्य, ४३ या घायाए। 


चुद्ध 

“महाभारत' महायुद्ध का इतिहास--वैयाकरण पडित कहते है मरतवशी 
वीरो के महायुद्ध का इतिहास जिस ग्रंथ मे मिलता है, उसी का नाम महामारत' 
है। लेकिन ग्रथकर्त्ता व्यासदेव का मत इससे भिन्न है, उन्होंने महामारत के विषय- 
वस्तु के महत्त्व व गुरुत्व को सममाने के उद्देश्य से ही ग्रथ का नाम महाभारत 
रक्‍्खा है।' खेर महाभारत नाम किसी भी कारण से क्‍यों न रक्खा गया हो, पर 
थह सत्य है कि कौरव पाडवो के बीच हुए महायुद्ध की घटना को सूत्र मात कर ही 
महाभारत के अध्यायो मे सामजस्य रकखा गया है। यतो घर्मस्ततो जय / यही 
कारिका, भाष्य व वात्तिक रूप मे इस महाग्रथ का मूलसूत्र बताया गया है 
अधर्म पथ का अतिम परिणाम है---समूलस्तु विनश्यति'।* 

जिस महासभ्राम के इतिहासरूप में महाभारत की रचना हुई है उसी सम्राम 
की नियम पद्धति आदि पर इस अध्याय मे प्रकाश डाला जा रहा है। 

युद्ध क्षत्रिय का धर्म--वर्णाश्रम धर्म के नियमानुसार क्षत्रिय जाति देश की 
शासक थी। वे समाज के बाहुस्वरूप थे। देश की रक्षा करना तथा आपद विपद 
से समाज को बचाना राजघमं के अन्तर्गत था। शूरवीर धर्म॑निष्ठ क्षत्रिय आवश्य- 
कता पडने पर अन्याय के विरुद्ध शस्त्र हाथ मे लेकर खडें होने के लिये लोकत व 
धर्मत बाध्य होते थे। 

साम्राज्य लिप्सा युद्ध का कारण--बहुत बार समाज एवं घर्मस्थिति के ल्यि 
युद्ध जरूरी हो जाता था, लेकिन ऐसे भी बहुत से युद्ध होते थे, जिनका कारण केवल 
साम्राज्यल्प्सा होती थी। पुरूरवा की दिग्विजय, पाडु की दिग्विजय तथा पाडवो' 
व कर्ण की दिग्विजय का उद्देश्य धर्मरक्षा या समाजशासन नहीं था, ये अभियान 
केवल राज्यविस्तार तथा घनसम्पत्ति के लोभ से ही किये गये थे। जिस महायुद्ध का 
इतिहास महाभारत मे वर्णित है, उस युद्ध का मूल मी ईर्ष्याल दुर्योधन की सा म्राज्य- 


१. सप्रामें प्रयोजनयोद्धृम्यः। पाणिनि ४॥२॥५६। काक्षिका वृत्ति देखिये 
महत्त्वाद भारवत्त्वान्च महाभारतमुच्यते। आदि १२७४ 

२. उद्योग ३९९भीष्म २११११ स्त्री १४९ 

हे मनु ४१७४ 
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लिप्सा थी। दुर्योधन की भोगलिप्सा अगर अपनी सीमा से बाहर न होती तो यह 
युद्ध कमी नहीं होता।' 

धम्पेयुद्धझ-साधारणत युद्ध मे एक पक्ष अन्यायी होता है। दोनो पक्ष न्याय 
पथ पर चले तो युद्ध की नौबत ही न आये। यदि केवल अन्याय का प्रतिवाद करने 
के उद्देश्य से किसी को युद्ध करना पडे तो वह युद्ध धम्ययुद्ध कहा जा सकता है। 

पांडवो का न्यायानुवत्तंन--महामारत के महायुद्ध से भी पाडव न्याय पथ पर 
थे। पैतृकसम्पत्ति से पूर्णझप से वचित होने पर भी उन्होंने केवल पाँच गाँव माँगे 
थे। घमडी दुर्योधन का बिना युद्ध किये सुई की तोक बराबर भी जमीन न देने का 
निर्णय कुरुक्षेत्र के महायुद्ध का कारण हुआ। 

युद्ध में मृत्यु क्षत्रिय के लिये शयस्कर--घधर्मयद्ध के लिये प्रोत्साहित करने के 
निमित्त क्षत्रिय से कहा गया है--विस्तर पर पडे रहकर दुर्गत रोगी की तरह मरता 
क्षत्रिय के लिये अघर्म है। उसे तो वीर की तरह युद्ध मे प्राण त्यागने चाहिये, 
उसी में उसका जीवन सार्थक है।' 

लाचार होने पर युद्ध कत्तेव्य--अन्यायी प्रतिपक्षी को शिक्षा देने के लिये 
अपनी शक्तिसामथ्यं का सही अदाजा छगा कर निपुण समासदो आदि से परामर्श 
लेकर युद्ध की घोषणा करनी चाहिये।* 

युद्धविद्या सें भरद्वाज का ज्ञान--बहुत प्राचीन काल में मुनि भरहाज 
युद्धविद्या के श्रेष्ठ अध्यापक माने जाते थे।* 

युद्ध की अपेक्षा साम आदि श्रेष्ठ--भीष्मपर्व के निमित्ताख्यान नामक अध्याय 
में कहा गया है कि मेघावी पुरुष को पहले चतुरगिणी सेना इकट्ठी करके साम अथवा 
दाम द्वारा प्रतिपक्षी को जीतने की चेष्टा करनी चाहिये। उसमे असफल होने पर 
आपस में भेद (फूट) डालकर शत्रु को परामूत करना चाहिये। युद्ध हारा जीतना 
बहुत ही जघन्य है, क्योकि पहली बात तो यह है कि युद्ध मे जय-पराजय अनिश्चित 


१. आदि ११३ वाँ अ०। सभा रपवें से ३२वें अ० तक। वन २५३वाँ अ० 
ज्ञांति पवाँ अध्याय । 

२. अधर्म: क्षत्रियस्येष यच्छय्यासरणं भवेत्‌। 
विसृजन, इलेष्समूत्राणि कृपणं परिदेवयन्‌ ॥ इत्यादि। द्ांति ९७- 
२२-२५ 
३ संत्रोईयं संज्ितो राजन कुलेरष्टादशावदे,। इत्यादि। सभा १४३५। 
उद्योग ४था व ६॒वाँ भ्रध्याय ॥ 

४. भरहाजो घनुग्रेहम। शांजि २१०२१ 


(१-/१ ड़ 
डर महाभारतकालीन समाज 


होती है और दूसरी बात यह है कि युद्ध मे यदि विजय भी हो तो जो क्षत्ति होती है, 
उसकी पूर्ति करता असभव हो जाता है। युद्ध मे जय भी क्षय का दूसरा नाम है। 
सेनानीति प्रकरण मे भीष्म ते युधिष्ठिर से कहा है, “साम आदि उपायो मे युद्ध 
सबसे निक्ृष्ट है। युद्ध मे बहुत बार भाग्य पर निर्मर रहना पडता है। वुद्धिमात 
व्यक्ति दूसरे उपायों ह्वरा सफल होने की सम्भावना रहने पर युद्ध मे प्रवृत्त नही 
होते। युद्ध मे विजयी पक्ष की भी अपरिसीम क्षति होती है। बहुत बार देखा जाता 
है कि पाँच सात मिले हुए दृढ़ निइचयी व्यक्ति शत्रुसेता का ध्वंस कर डालते 
हैं। अत साम, दाम, अथवा भेदनीति द्वारा यदि अभिरूषित 'कार्य सिद्ध हो सके, 
तो कभी युद्ध मत करना।' 

युद्ध से पहले दोनों पक्षो का सरल घ्यवह्मर---युद्ध के प्रारम्भ मे देखा जाता है 
कि युघिष्टिर योद्धंवेश त्यागकर नग्नपाद भीष्म, द्रोण आदि गुरुओ के पास जाते 
कौर पाँव छूकर आशीर्वाद माँगते हैं। गुर्गण आशीर्वाद देकर कहते हैं, 'राजन्‌ 
हम दुर्योधन के अथ का दासत्व करते हैं, इसलिये हम उसकी तरफ से युद्ध करने 
के लिये बाध्य हैं। लेकिन हरि तुम्हारे मत्री है, जय तो तुम्हारी ही होगी। जहाँ 
धरम है, वहाँ कृष्ण है, और जहां कृष्ण हैं वहाँ विजय है।” दोनो पक्षो के प्रघान 
पुरुषो का ऐसा आपसी व्यवहार देखकर आयें, म्लेच्छ आदि उपस्थित योद्धा साधु 
साधु कहने छंगे। पाडवों की धर्मप्रवणता की इस उपलब्धि से झन्रुपक्ष वालो के 
चेत्र सी भीग गये थे।* 

धर्मयुद्ध के नियम--पुद्ध के समय भी साधारणत किसी शिष्टाचार का उल्ल- 
घन करता बुरा समझ्षा जाता था। कुरुक्षेत्र के मैदान मे दोनो पक्षों की सेनाएँ खडी 
थी। कुरुक्षेत्र मानो अशात्त सागर की तरह गर्जन कर रहा था। ठीक ऐसे समय 
कौरव, पाडव व द्रुपदो ने मिल कर युद्ध के वारे मे कुछ नियम बनाये। (क) रोज 
युद्ध समाप्ति के बाद हमारे पारस्परिक स्नेह सबधो मे कोई अतर नही आयेगा। 
(ख) समान प्रतिद्वन्दी के साथ ही युद्ध किया जायेगा। (ग) जो केवल वास्युद्ध 
करेगा, उसके साथ वचन द्वारा ही थुद्ध करना होगा। (घ) जो व्यक्ति सेना से 
निकल जायगा, उसका कभी वध नही किया जायगा। (ड) रथी के साथ री, 


१. सत्कृत्य महतीं सेनां चतुरंगां महीपते। शे 

उपायपूर्व मेघावीं यर्तेत सततोत्यितः ॥ इत्यादि। भीष्म शे८०-०८५ 
* 'संभृत्य महतीं सेनां चतुरगां युधिष्ठिर। 

सास्नेव यत्तये: पूर्व प्रयतेयास्ततः युति॥ इत्यादि) शांति १०१६३ 
२ भीष्म ४३वाँ अध्याय। 


युद्ध ७७३ 


गजरोही के साथ गजरोही,भव्वारोही के साथ अच्वारोही तथा पदाति के साथ पदाति 
को युद्ध करना पडेगा। कोई भी कभी इसका व्यक्तिक्रम नहीं करेगा। (च) प्रति- 
पक्षी की योग्यता, उत्साह, बल आदि का ख्याल रखकर युद्ध करता पडेगा। इन 
विषयो मे कोई अविवेक न हो। (छ) प्रहार करते समय शत्रु को सम्बोधित करके 
प्रहार करना होगा। काम मे लगे हुए व्यक्ति को वही मारना होगा। (ज) विश्वस्त 
या विह्लल व्यक्ति पर प्रहार नही करना होगा। (झ) दूसरे के साथ युद्ध करके 
हुए शरणागत, युद्धविमुख, क्षीणशस्त्र, अथवा निरस्त्र व्यक्ति पर प्रहार नही करना 
होगा। (न) सूत, चूये (हाथी, घोडा आदि वाहन), शस्त्रवाहक अथवा रणवादक 
पर प्रहार चही करता होगा।' श्ान्तिपर्व मे और भी कई नियम उल्लिखित हुए 
हैं। (क) जिसके शरीर पर कवच मत हो, उसके साथ युद्ध करना गहित है। (ख) 
युद्ध से एक एक को आह्वान करना होगा। (ग) यह छोडा मैंने तीर, अब तुम छोडो, 
आदि अवधान वचन कहकर युद्ध करना होगा। (घ) सन्नघ (वर्म अर्थात कवच 
आदि से सुसज्जित अथवा श्रेणीवद्ध) के साथ सत्नध एव ससैत्य के साथ ससैन्य व्यक्ति 
युद्ध करेया। (ड) धर्मयोद्धा के साथ धर्मयुद्ध व कूट्योद्धा के साथ कूटयुद्ध होगा। 
(च) विभिन्न प्रकार के वाहनो मे बैठे योद्धा आपस मे युद्ध नही करेगे, युद्धरत दोनो 
व्यक्तियों के वाहन एक जैसे होने चाहिये। (छ) विषबुझे अथवा विपरीतमुख बाणो 
द्वारा युद्ध नही करना होगा। (ज) दुर्बल पर प्रहार नहीं करना होगा। (झ) 
नि सन्‍्तान व्यक्ति वध करने योग्य वही है। (बज) भग्नशस्त्र, न्यस्तशस्त्र, विपन्न, कृतज्य 
एवं हततवाहन व्यक्ति का वघ नही किया जायगा। इसके विपरीत इस प्रकार किसी 
विपदा मे पडे व्यक्ति की चिकित्सा की व्यवस्था कराकर उसे उसके घर भेज देता 
उचित होगा। (८) जो अभिज्ञ न हो उस पर ब्रह्मास्त्र नही छोडना होगा। यही 
धर्मयुद्ध के नियम हैं, घर्मयद्ध मे हुई मृत्यु भी प्रशसनीय है, किन्तु पापयुद्ध मे हुई विजय 
अच्छी नही। जो क्षत्रिय इन नियमो का उल्लंघन करके अघमे द्वारा विजयी होता है 
वह स्वय अपना वध करता है, अर्थात्‌ उसके परलछोक का कोई ठिकाना नही होता ।* 
हर अवस्था सें बथ के अयोग्य--विभिन्न स्थानो पर युद्धनीति का वर्णन करते 
समय युद्ध गे वध के सवेथा अयोग्य व्यक्तियों के बारे मे भी कहा गया है। जो व्यक्ति 


१. ततस्ते समयञचक्तु: कुरुपाण्डक्सोमका:। इत्यादि। भीष्म १॥२६-३२ 
२. नेवासन्नद्धकवचों योद्धव्यः क्षत्रियों रणे। 
एक एफेनवाच्यश्च विसूजेंति क्षिपासि च। इत्यादि। शांति ९५१७-१७ 
बह्मास्त्रेण त्वया दस्घा अनस्त्रज्ञा नरा भुवि। 
यदेतदीदृश्ं विप्र कृत कर्म न साधु तत्‌॥ द्रोण १८९३९ 


ड़ सहाभारतकालीन समाज 


युद्ध छोड़कर शत्रु के सामने आत्मसमर्पण कर दे, उसे कभी -नहीं मारना 
चाहिये। जिसके पास रथ न हो, जो सेना से विछड गया हो, जिसके शस्त्र दूट गये 
हो, वह अवध्य है। स्त्री, वालक व वृद्ध भी युद्ध मे वध्य नही होते।' 'मैं तुम्हारा 
दास हँ---जो सबके सामने यह कहे, उसे अवश्य आश्रय दिया जाय।' जो एक 
मात्र सन्‍्तान का पिता या अपुत्रक हो, उसे नही मारना चाहिये।' भयभीत, शरणा- 
गत या हाथ जोडे हुए प्रतिपक्षी को मारना राक्षस नीति के अन्तर्गत भा जाता है। 
किसी का भी पीठ पीछे से आक्रमण करके वध करना उचित नही है। जो दाँतो 
में तिनका दवाकर विनीत भाव से क्षमा माँगे उत्तको मारना अनुचित है।' सोये हुए, 
प्यासे, थके हुए, भयभीत तथा योद्धाओ के भोजन आदि के व्यवस्थापक कर्मचारी पर 
कभी प्रहार नहीं करना चाहिये। इनका हनत करना घोर पाप का कारण है।' 

विपन्न फो क्षमा करना ही महत्ता--श्रान्त, मीत, शस्त्रहीन, विपन्न, कृताजलि- 
बद्ध प्रतिपक्षी को आश्रय देना ही वीर पुरुषो को शोमनीय है। जो व्यक्ति हाथ में 
आये विपत्न शत्रु को भी क्षमा कर दे, वही सच्चा पुरुष होता है। विजित शत्रु के 
शरण मे आने पर उसकी पुत्रवत्‌ रक्षा करना वास्तविक क्षत्रियधर्म है। 


१. यो वा निपतितं हन्ति तवास्मीति च वादिनम्‌) 
तथा स्त्रियज्च यो हन्ति बाल बृद्धं तथेव च ॥ इत्यादि। वन १८।१३) ९४ 
अयुध्यमानस्थ वघस्तथा शत्रोइच भारत। इत्यादि। कर्ण ६९॥२५, २६। 
फर्ण ९०१०५, १०६ 
२. दासोध्स्मीति त्वया वाच्यं संसत्यु च सभासु च। 
एवं ते जीवितत्‌ दच्यामेष युद्धजतों विधिः॥ वन २७१॥११ 
३. निक्षिप्तशस्त्रे पतिते विमुक्तकवचघ्वजे। इत्यावि॥ भीष्म १०७॥७७-७९ 
४. न चात्न शरान्‌ सोक्ष्यामि न भीतान्न कृताञ#जलीनू। 
सवनिव वधिष्यामि राक्षस धर्ममास्थितः॥ श्रोण १७१६५ 
५. वृद्धवाली न हन्तव्यों न च स्त्री नेव एष्ठत्तः। 
तृणचूर्णमुखबचेव तवास्मीति च यो वदेत्‌॥ शांति ९८४४९ 
& भ्रसुप्तास्तृषितान्‌ श्रान्तान्‌ प्रकीर्णान्नाभिघातयेतू। इत्पादि। 
शाति। १००२६-२९ 
७. भान्तं भीतं पम्रष्ठशस्त्रम्‌। इत्यादि! दाति २९७४ 
विज्यीर्णमवज्चेव तवास्मीति च वादिनम्‌। 
छृताअर्जाले न्यस्तशस्त्र गृहीत्वा न विहिंसयेत्‌ ॥ इत्यादि। शाति $श३। 
शांति २२७२३।सभा ५५५ 


पुद् ध७५ 


विपक्षी को उपयुक्त शस्त्र जादि देता--निरस्त्र व्यक्ति पर वार करना बहुत 
बुरा समझा जाता था। विपक्षी को उपयुक्त शस्त्र आदि देकर उसे युद्ध मे ललकारना 
क्षत्रिय धर्म द्वारा अनुमोदित है।' 
समान वाहन में युद्ध करना--दोनो पक्ष के योद्धाओं का समान वाहन वाले 
से ही युद्ध करना यद्यपि स्वत्र अनुसुत नही हुआ, तब भी उसके दुष्टान्त मिलते हैं। 
रथारोही योद्धा पदाति के साथ युद्ध करना असगत समझते थे। 
विपरीत दृष्टान्त (हाथी व रथ)--एक पक्ष के रथ पर बैठकर तथा दूसरे पक्ष 
के रथ पर चढकर युद्ध करने के उदाहरण भी मिलते हैं। अर्जुन व भगदत्त मे इसी 
प्रकार युद्ध होता था। भगदत्त का हाथी बहुत ही इग्रितज्ञ तथा असाधारण रूप 
से चतुर था।' उधर अर्जुन के रथ पर श्रीकृष्ण सारथि थे । शायद यही कारण 
था कि विभिन्न प्रकार के वाहन पर रहकर युद्ध करना सभव हो सका। दोनो मे 
से कोई भी शायद अपने अभ्यास व सुविधा को त्यागने का इच्छुक नही था। प्रा ज्यो- 
तिषपुर मे हाथी समवतः अधिक होते थे। अश्वमेघ पर्व मे यज्ञाइवरक्षक अर्जुन के 
साथ भगदत्त के पुत्र वजदत्त के युद्ध का वर्णन मिलता है। वहाँ भी वज्दत्त के हाथी 
की चतुरता व रणकौशल बिस्तुत रूप से उल्लिखित है।* 
संकुलयुद्ध में नियम का उल्लंघन--पूर्वोक्त नियमावली मे एक नियम है-- 
“वाहन और सारथि का वध नही करना चाहिये ।' किल्तु इस नियम का प्राय उल्लंघन 
हुआ है। अर्जुन जैसे वीर ने भी भगदत्त तथा वज्यदत्त के साथ युद्ध करते हुए 
पहले उनके वाहन का वध किया था। सकुल वध में तो सारथिवध के उदाहरण 
भी अगणित मिलते है। पूर्वोक्त नियमों मे से अनेकी सकुलयुद्ध से उल्लूघित हुए 
हैं। जब दोनो पक्षों के असरूय योद्धा मिलकर यद्ध कर रहे हो तो प्रत्येक का 
परिचय जानकर था सबोधित करके अस्त्र फेकना क॒दापि सभव नही हो 
सकता। 
१. आमुज्च कवच वीर मूद्धजानू यसस्त्र च। 
यच्चान्यपि ते चास्ति तदप्यादत्स्व भारत॥ इत्यादि। शल्य ३२॥६० 
सभा २१२४ 
२. भूमिष्ठं नोत्सहे योद्ू भवन्तं रथमास्थित:-३ उद्योग १८१४२ 
३. भगदत्तो गजस्कन्धात्‌ कृष्णयो; स्यन्दनस्थयोः।॥ द्रोण २८॥३ 
तमापतत्तं द्विपर्द दृष्द्वा कुद्धमिवान्तकम्‌ ) इत्यादि) द्रोण २७२८। 
द्रोण २५ वाँ अध्याय 


+ 


४. अइव ७५ ताँ ज़ध्याय। 


| 
ध 


 ८॥+ महाभारतकाछीन समाज 


रात्रि को युद्ध--आवध्यक समझने पर रात को भी युद्ध किया गया है, इसका 
प्रमाण तो कुरुक्षेत्र मे ही मिल जाता है।' हु 

कुरक्षेत्र में दुर्नीति---सौप्तिक पर्व में अह्वत्यामा की पैशाचिक प्रतिहिंसा, 
सप्तरथियों द्वारा अभिमन्यु का वध, कूटनीति का आश्रय लेकर छलपूर्वेक भीष्म, 
द्रोण, व कर्ण का वध आदि स्थूछ घटनाएँ उल्लिखित नियमावली के विल्कुल- 
प्रतिकूल हैं। इन अन्यायो का घर्मयुद्ध के किसी भी नियम द्वारा समर्थन नही किया जा 
सकता। इनके अलावा छोटे-मोटे अन्यायो के तो हजारो उदाहरण मिल्तते हैं। 
दुर्योधन, भूरिश्नवा, जयद्रथ आदि के वध में भी निष्कपटता रक्षित नही हुई। 

आदर्शस्खलन---किसी भी युग मे मनुष्य के आदर्श व व्यवहार मे समानता 
नही पाई जाती। जिन उच्च विचारो द्वारा आदर्श की सृष्टि होती है, व्यवहार मे 
उन विचारो को स्थान देना दुष्कर हो जाता है। वहुत से आदर्ण व्यक्ति भी स्वेदा 
अविचलित नही रह पाते। भीष्म, द्रोण, अर्जुन आदि वेजोड वीरो ने भी समय-समय 
पर दुर्बछता का परिचय दिया है। अत यह बात स्वीकार करनी ही पडेगी कि युद् 
के प्रारम मे बनाये गये नियम कुरुक्षेत्र के योद्धाओ के यथार्थ वीरत्व व उद्ारता के 
परिचायक है एवं उस काल की सामाजिक सम्यता का निदर्शन करते हैं। यूं तो 
सभी ने आदर्श की रक्षा की चेष्टा की है किन्तु प्रतिपक्ष के प्रबल आक्रमण के कारण 
बार-वार आदरोच्युति हुई है। 

प्रतिदिन युद्धोपरात पारस्परिक सद्भाव नहीं रहा--प्रतिदिन युद्ध समाप्त होने 
प्र आपस मे प्रीतिमाव का कोई उदाहरण महाभारत मे नही मिलता, वरन्‌ उसके 
विपरीत ही देखा जाता है। अष्टम दिन युद्धावसान के बाद दुर्योधन परामरश के 
निमित्त भीष्म के शिविर मे गये। प्रसिद्ध वीर उनके रक्षकों के रूप भे उनका अनु- 
गमन कर रहे थे।' इस घटता से अनुमान छूगाया जा सकता है कि सद्भाव त्तो 
दूर की चीज थी, बल्कि जरा भी असतर्क होने पर छिपे हुए शत्रुओं द्वारा प्राणहानि 
का भय ही अधिक था। 

तीन वर्ष लम्बा युव--महामारत मे उल्लिखित युद्धो मे शान्तनुपुत्र चित्रागद 
एवं गधर्व चित्रागदों के बीच हुआ युद्ध सवपिक्षा दीघेकारू व्यापक था। यह युद्ध 
तीन वर्ष तक चला था।' 


१. ब्रोण १५२ वाँ तथा १६० वाँ अध्याय। 

२० आत्तशस्त्राइच सुहृदो रक्षेणार्थ महीपतेः॥ भीष्म ९७॥२५ 

३. तयोर्व॑बलतोस्तत्त. गधर्वकुरुमुस्ययोः। 
नवास्तीरे सरस्वत्याः तिथिनक्षत्रपूजितः॥ आदि १०१४८ 
एवं सब्चिन्त्य यो याति तिथिनक्षत्र पुजितः। | 


चुद्ध ४७७ 


शुभमुह॒त्त सें युद्धभामन--शुभ तिथि व नक्षत्र देखकर युद्ध को गमन करने का 
विधान है। सेनातीति कथन' प्रकरण मे भीष्म ने कहा है, जो सेना नीति को अच्छी 
तरह समझ कर शुभ तिथि नक्षत्र मे ब्राह्मण आदि गुरुजनो का आशीर्वाद लेकर युद्ध 
को गमन करते है, उनकी जय सुनिश्चित होती है।' 
जय के लक्षण--बुद्धिमान व विद्वान्‌ व्यक्ति दैव प्रकोप अथवा मनुष्य से किसी 
प्रकार के मय की आशका का अनुमान अशुभ लक्षणों आदि के द्वारा पहले ही छूगा 
लेते हैं। इसी कारण विचक्षण देवज्ञ व पुरोहित की आवश्यकता होती है। भावी 
दुरदुष्ट के नाश के निमित्त जप, होम एवं नाना प्रकार के अनुष्ठान करना उचित है। 
जिस सेना मे योद्धाओ का अन्त करण खूब प्रफुल्ल हो एव वाहन भी प्रसन्न दिखते 
हो उस पक्ष की अवश्य जय होती है। वायु यदि अनुकूल हो तथा इच्द्रधनु, सूर्यरश्मि 
में पीछे की ओर हो तो समझता चाहिये लक्षण शुभ है। श्रृगाल व मृन्नो का साननन्‍्द 
विचरण करना जय का सूचक होता है। शब्द, स्पशे, गघ आदि की अनुकूलता भी 
जय की सूचक हैं। बलवान की अपेक्षा भाग्यवान व्यक्ति की विजय की आशा अधिक 
होती है। सप्तपि मडल को पीछे की ओर रखकर युद्ध करना अच्छा होता है। 
वायू, सूर्य एव शुक्र ग्रह का आनुकूल्य जय की सूचना देता है।* 
युद्ध का उत्कृष्ट काल--युद्ध गसन के लिये चैत एवं अगहन मास श्रेष्ठ 
है। उस समय अनाज भी पक जाता है तथा पानी का भी अभाव नही रहता (? ) 
विशेषत यह मौसम न बहुत गर्म होता है न बहुत ठडा ।* 
सहाभारत के युद्ध का समय--क्रुरुक्षेत्र का युद्ध अगहन मास में हुआ था। 
श्रीकृष्ण कात्तिक मास में रेवती नक्षत्र का योग देखकर दौत्यकर्म के लिये 
हस्तिनापुर गये थे।' वहाँ से लौटते समय उन्होंने कर्ण से कहा था, “तुम भीष्म, 
१. विजय लभते नित्यं सेनां सम्यक्‌ प्रयोजयन्‌॥ शान्ति १००२५ 
नियंयी व महेष्वासो नक्षत्रे शुभदेवते। 
शुभे तिथौ मुहू््तें च पुज्यमानों द्विजातिभिः॥ इत्यादि। वन २५२।- 
२८, २९ 
२. देवे पूर्व प्रकुपिते सानुषे कालचोदिते। इत्यादि। शांति। १०२३-१५ 
सप्तर्षीन्‌ पृष्ठतः कृत्वा युद्धेयुरचला इच । इत्यादि। शांति १००११९, २० 
फृती राजन्‌ विशिष्यत्ते॥ शल्य ३३॥८ 
३. चेत्र्यां वा मार्गशीर्ष्या वा सेनायोगः प्रशस्थते। इत्यादि। 
शाति १००११०-१२ 
४. कौमुदे मासि रेवत्यां शरदन्ते हिंमागसे। उद्योग ८३३७ 
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द्रोण व क्ृपाचार्य से कहना कि इस महीने तृण, काष्ठ आदि अच्छा मिलता है। यह 
मास सौम्य है, यह शिशिरकाछ अधिक गर्म नही होता एवं निष्पक रहता है, इस 
समय जल रसवत्‌ व निर्मल होता है। वनवीथियाँ लतागुल्मो से परिपूर्ण होती हैं, 
इस काल मे हर प्रकार के फल-फूल व औषधि प्रचुर मात्रा मे मिलते हैं। आज से 
सातवें दिन अमावस्या है, उसी दिन युद्ध शुरू हो जाय।' 

युद्ध का आयोजन---सर्वप्रथम दोनों पक्ष मिलकर युद्ध का स्थान तय करते 
थे। निर्वाचित स्थान पर दोनो पक्षो की सेनाएँ, यान, वाहन, अस्त्र-शस्त्र तथा दूसरी 
रणसामग्री इकटूठी की जाती थी। प्रत्येक प्रसिद्ध वीर के लिये शिविर बनाया 
जाता था और उसके प्रचुर प्रमाण मे खाद्य सामग्री' जमा की जाती थी ! किसी भी 
समय किसी भी चीज का अमाव न हो, इस ओरे प्रत्येक पक्ष की सतकक दृष्टि होती थी। 

युद्ध-शिविर में शिल्पी का स्थान--उपयुक्त शिल्पियो को वेतन देकर वहाँ 
रखने की व्यवस्था की जाती थी। शिल्पी सदा शिविर आदि के कार्य मे व्यस्त 
रहते थे । 

वैद्य--शास्त्रविद्‌ चिकित्सक निरुद्देग चित्त युद्ध क्षेत्र मे आहत एवं पीडित 
व्यक्तियों की चिकित्सा कर सके, इस उद्देश्य से विचक्षण चिकित्सको को युद्धमूमि 
के निकट ही वासस्थान दिया जाता था। वे उपयुक्त अर्थ पाकर रणक्षेत्र मे घायल 
व्यक्तियो की चिकित्सा करते थे।' 

सृत-मागध आदि का स्थान--सूत, मागध, चारण, गणिका, गृप्तचर आदि 
को मी युद्धमूमि के निकट ही स्थान दिया जाता था। पक्ष के प्रधान व्यक्ति उनकी 
देखभाल करते थे।' 

संग्रहीत द्रव्य--रणक्षेत्र मे जो जो चीजें इकट्ठी की जाती थी, उन्ककी एक 
सक्षिप्त सूची उद्योगपर्वे मे मिलती है। प्रचुर काष्ठ, नाना प्रकार के भक्ष्य व पेय द्रव्य, 
मधु, घृत, पर्वत-प्रमाण सर्जरस मिश्रित पाशु, घास-फूस, अग्नि आदि द्रव्य प्रत्येक 
शिविर में अधिक मात्रा मे रक्‍्खे जाते थे। उसके अलावा रथ, हाथी, घोडें आदि 


१. ब्ूयाः कर्ण इतो गत्वा व्रोण शास्तनवं कृपभ्‌। 
सौम्योई्यवत्तते सासः सुप्रापयवसेन्धनः॥ इत्यादि। उद्योग १४३ 
१६-६८ 
२० उद्योग १५१ वाँ व १९७ वाँ अध्याय । 
३. ये चान्येडब्नुगंतास्तत्र॒ सृतसागघवन्दिनः। 


बणिजो गणिकाश्चारा ये चैव प्रेक्षका जनाः॥ इत्यादि! उद्योग १९७० 
१८, १९ 


! चुद ४७९ 
वाहन एवं जितने भी प्रकार के कवच व अस्त्र-इस्त्र उस समय व्यवहृत होते थे, उनके 
सग्रह मे जरा भी त्रुटि नही होती थी।' 

युद्धामन के समय ब्राह्मण की पुजा आदि--उस काल मे वीर युद्धशमत के 
पूर्व ब्राह्मण को गो, निष्क आदि दान करते थे । फलस्वरूप समागत ब्राह्मण जय 
तथा आशीर्वाद सूचक मत्रो का पाठ करते थे ।' 

स्वस्त्यपन--यजमान के युद्धभमन के समय ऋत्विक्‌ तरह-तरह के जाप व 
महौषधि द्वारा स्वस्त्ययन करते थे । यजमान राजा भी उनकी फल, पुष्प, वस्त्र, 
गो, निष्क आदि द्वारा अम्यर्थता करके आशीर्वाद माँगते थे।* 

अर्जुन फी दुर्गास्तुति--युद्ध के पूर्व कृष्ण के उपदेशानुसार अर्जुन ने दुर्गास्तोत्र 
का पाठ किया था। उनकी स्तुति से प्रसन्न होकर मगवती अतरिक्ष से ही शत्रुजय 
का वर देकर अन्तर्घान हो गई थी।* 

अस्त्र-पुजा--युद्ध के प्रारम से गधादि द्वारा अस्त्र-शस्त्रो की पूजा की जाती 
थी। वीर रक्षासूत्र बाँधकर स्वस्तिमत्र का पाठ करते थे।* 

जैयस्वक बलि--अधिक बलवान प्रतिपक्षी से युद्ध का मौका पडता था तो 
युद्ध की पूर्वेरात्रि को 'त्रेयम्बक बलि', नामक एक प्रकार का उपहार देवताओ के 
उद्देश्य से निवेदित किया जाता था। ऐसा प्रतीत होता है कि त्रैयम्बक अर्थात्‌ 
महादेव के उद्देश्य से ही यह बलि दी जाती थी। जयद्रथ से युद्ध करने के पूर्व अर्जुन 
ने यह अनुष्ठान किया था, और फिर कृष्ण को नाना अलकारो से विभूषित करके 
वह नैश उपहार उन्हे ही प्रदान कर दिया था।* हु 

रथाभिसंत्रण--किसी किसी युद्ध मे रथ को भी अभिमत्रित किया जाता था। 
मंत्र का उल्लेख तो नही मिलता, लेकिन कहा गया है कि अभिमत्रण का मत्र जैन्न 
साम्रामिक अर्थात्‌ युद्ध मे जयप्राप्ति के अनुकूल होता था।” 


१- ज्याघनुबंमंदस्त्राणां तयैव सधुसपिषो:। इत्यादि। उद्योग १५१॥८४-८७ 
२. घाचयित्वा हिजश्रेष्ठानः गोभिनलषिष्केन्‍्च भूरिशः। उद्योग १५५॥३२ 
३. जप्येदच संत्रेन्‍्च सहौषधीभिः समन्ततः स्वस्त्ययनं ब्रुवन्तः। इत्यादि। 


भीष्म २२९४७, ८ 
४. भीष्म २शवाँ अध्याय। 


५. अधिवासितशस्त्राइच कृतकौतुक मंगलाः। उद्योग १५१३८ 
गंधमाल्याच्चितं शरस्‌। द्रोण १४४११२ 

६. ज्रैयम्बक बलिम्‌। इत्यादि। द्रोण छछ३, ४ 

७. जंत्रेः संग्रासिकैस्मन्त्रं: पु्वमेव रथोत्तमस्‌। 
अभिमसस्त्रितर्माच्चष्मानुदयं भास्करो यथा॥ द्रोण ८२१६ 
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झंखतिनाद व रणवाद्य--सज्जित योद्धा समरक्षेत्र मे उपस्थित होकर सवे- 
प्रथम शखध्वनि करते थे । उच्च शखध्वनि स्वपक्षी वीरो को आनन्दित करने 
के साथ साथ विपक्षी योद्धाओ मे भय का सचार करती थी। भेरी, पणव (ढोल), 
आनक (डका), मृदग, दुन्दुभि, क्रच महानक, झझेर, पेशी, गोविषाण, पुष्कर, 
मुरज, डिण्डिम आदि तात्कालिक रणवाद्य थे । प्रत्येक सेनादक के साथ वाद्यमाड 
(मू्‌ रज, मृपग आदि) चलते थे । सूत, मागघ, बन्दी, गायक व वादकगण उपयुक्त 
वेतन पाकर रणभूमि को गीतवाद्यो से भुखरित कर देते थे। युद्ध उपकरणो मे रण- 
वाद्य बहुत ही आवश्यक माना जाता था।' 

शूरो की शख प्रीति---उल्लिखित वाद्ययन्त्रो मे शख ही स्पिक्षा श्रेष्ठ माना 
जाता था। विवाहादि मागलिक कार्यों मे जिसकी ध्वनि शान्ति व कल्याण का प्रतीक 
मानी जाती थी वही शख वीरो के हाथ मे पडकर रुद्रभेरव का रूप घारण कर लेता 
था। शखध्वनि सुनते ही प्रत्येक योद्धा उल्लसित हो उठता था। झायद शखध्वनि 
उन्हे विद्येषतया उत्तेजित करती थी। महाभारत मे बहुत से योद्धाओ के शो के 
विभिन्न नाम दिये गये हैं। यथा--क्ृष्ण के खख का नाम प|चजन्य, घतजय के शख 
का नाम देवदत्त, वृकोदर के शख का पौंड़, युधिष्ठिर के शख का अनन्तविजय, नकुछ 
के शख का सुघोष, सहदेव के शख का मणिपुष्पक आदि। भीष्म, शिखण्डी, धृष्ट- 
युम्न, सात्यकि आदि वीरो का भी शख के प्रति यथेष्ट लगाव था। कुरुक्षेत्र की रण- 
भूमि प्रत्येक पल शखनाद से गूंजती रहती थी ।* 

युद्ध परिधान--वीरो की पोशाक आदि का विस्तृत वर्णन महाभारत मे नही 
मिलता, लेकिन ऐसा इगित अवश्य होता है कि घोती ही परिधान रूप पहनी जाती 
थी। कितु उस घोती की लम्बाई-चौडाई या किसी अन्य रूप के बारे मे कुछ पता 
नही चलता। विराटपुरी मे कौरवो के साथ हुए युद्ध मे अर्जुन का परिधान लाल रग 
का जोडा बताया गया है।* 


१. आवि २२०१११। भीष्म २४।६। भीष्म ४३॥८, १०३॥ भीष्म ५१२३॥ 

भीष्म ५८।४६। भीष्म ९९११७-१९। द्रोण ३८॥३ १। कर्ण १ हर ४ 
0 

२. तस्य सजनयन्‌ हर्ष कुरुवृद्धः पितामहः। 

सिहनाद विनद्योच्चे: शख दध्सौ प्रतापवान्‌॥ इत्यादि। भीष्म २५० 
१२१९। भीष्म ५१२२-२९ 

ततः शर्ख प्रदध्मी स द्विषता छोमहर्षणम्‌॥३ विराट ५३२३ 

३. वस्त्राण्पुपादाय महारथानां तुर्ण पुनस्तद्रथमायरोह। इत्यावि। विराट 

६६।१५। विराट ६९१० १६ 

रक्‍ते च वाससी। विराद ३८॥३१ * 
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साल्यचस्दत--शू रवीर माल्यचन्दन आदि से विभूषित होकर रणक्षेत्र को जाते 
थे। उनके माल्यचन्दन की सुगंध रणमूमि को आमोदित रखती थी।* कि 
गोघांगुलित्राण--वाण की डोरी की रगड से बचाव के लिये योद्धा अगुल्ित्राण 
अर्थात्‌ गोह के चमडे के दस्ताने पहनते थे। ये दस्ताने शायद कुहनियो तक के होते 
थे, क्योकि वाण छोडते समय डोरी की रगड हाथ पर छगने की ही अधिक 
आशका रहती है।' 
तनुन्नाण या कवच--प्रत्येक योद्धा कवच का व्यवहार करता था। शरीर को 
कवच से ढके बिना शस्त्रयुद्ध के लिये उपस्थित नही होता था। कवच का उल्लेख 
बहुत से प्रसगो मे आया है। विराट के रणयात्रा प्रसग मे नाना प्रकार के कवचो का 
वर्णन हुआ है। कवच अतिशय उज्ज्वल, विचित्र एव वज्त्र व लौहनिमित होते थे । 
ऊपर से सुवर्ण खचित होते थे । किसी किसी कवच पर स्वर्णविन्दु झिलमिलाते 
थे । किसी किसी कवच पर तरह तरह के चित्र बने होते थे।* 
लौहवर्म का वर्णब--कोई कोई शिरस्त्राण लौहनिर्मित होते हुए भी सूर्य- 
किरण की तरह उज्ज्वल व सफेद रग का होता था। महाभारत मे आये शिरस्त्राणो 
के वर्णन से प्रतीत होता है कि छोहे के टोप ही अधिकतर व्यवह॒त होते थे।' 
कवचधारण के पृर्व मंत्रणा5--कुछ छोग आचमन आदि द्वारा शुद्ध होकर 
यथाबिधि मत्रपाठ करके कवच घारण करते थे । शायद उस काल के समाज म्रे 
इस प्रकार के कार्यों के साथ भी आनुष्ठानिकधर्म को अच्छेद्य रूप मानना आदहों 
माना जाता था।' 
अस्त्रादियुर्ण बेलूगाड़ी---बडे बडे योद्धा अपने साथ तो अस्त्र रखते ही थे। इसके 
अलावा उनके नजदीक ही अस्त्र-शस्त्रों से भरी बहुत सी बैलगाडियाँ मी रहती थी।* 
१. खस्रजः सम: सुगंधानासुभयत्र समुद्भव:। भीष्म रडीा४ 
आदाय रोचनां माल्यम्‌। इत्यादि। सभा २३।४ 
२. बद्धगोधांगुलित्राणाः कालिन्दीमशितों यघु:। इत्यादि। विराद। ५१ 
आदि १३४२३ 
३. राजानो राजपुत्राइच तनुत्राष्यथ भेजिरे। इत्यादि। विराट ३११०-१४ 
अथ वर्साणि चित्नाणि कांचतानि बहुनि च। उद्योग १५२२१ 
४. सुवर्णदृष्ट सुयरभिस्‌॥। इत्यादि। विराट ३११५ कर्ण ८१२७ 
» आबबन्धादूभुततमं जपन्सत्र॑ यथाविधि। द्रोण ९२३९ 
६. अष्टागवामष्टशतानि वाणान्‌ सया प्रयुद्धस्थ वहन्ति तस्य। कर्ण ६७६ 
अस्त्यायुधं पाण्ड्वेयावश्षिष्दं न यहहेच्छकर्ट पड़ुगरीयम्‌। कर्ण ७६१५ 


दा 


३१ 
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घनुर्वेद चतुष्पाद व दशांग--महामारत मे युद्धवाहिनी तथा स्थान व काल- 
विशेष मे उसके विशिष्ट्‌ विधान आदि विषयो पर बहुत ही थोडा प्रकाद्य डाला गया 
है। (कौटिल्य, शुक्रनीति, अग्तिपुराण आदि ग्रत्थो मे विस्तृत वर्णन मिलता है।) 
घनुर्वेद को चतुप्पाद एवं दशाग़ वताया है। मूलभ्रथ मे इस उक्ति की कोई विस्तृत 
नही है। दीकाकार नीलकठ ने अपनी टीका मे वहा है---दीक्षा, शिक्षा, आत्मरक्षा 
एवं इन तीनो का साघन ये चार धनुर्वेद के पाद है। त्रत, प्राप्ति, घृति, पुष्टि, स्मृति, 
क्षेप, अर्भिदन, चिकित्सा, उद्दीपन एव कृष्टि ये दस उसके अग हैं।' 
चतुरगवाहिंनी--युद्ध के लिये चतुरग्रिणी सेना इकट्ठी करनी पडती थी। 
रथी, गजारोही, अश्वारोही व पदाति इन चार श्रेणियो की सेना समष्टि की पारि- 
भाषिक सज्ञा ही 'चतुर्ग' है। कुरुक्षेत्र युद्ध में रथो का प्राघान्य था। प्रत्येक रथ 
के साथ दस हाथी, प्रत्येक हाथी के साथ दस अश्व, प्रत्येक अश्व के साथ दस पदाति 
रक्षकस्वरूप रहते ये। उनकी सज्ञा, पादरक्षक' होती थी। एक रथ की रक्षा के 
निमित्त पचास हाथी, प्रत्येक हाथी की रक्षा के उद्देश्य से पचास धोडे, प्रत्येक घोडे 
की रक्षा के लिये सात पदाति रहते थे। पचास आदमियो की सेना एकत्रित होने 
पर उसे 'पत्ति' कहा जाता था। (अमरकोष आदि में इस गणना का व्यतिक्रम दृष्ट 
होता है।) तीन पत्तियो पर एक सेनामुख', तीन सेनामुखो पर एक गुल्म' व तीन 
गूल्मो पर एक गज' होता था।' 
सेनापति---एक सेनापति के अधीन एक सैन्यदल गठित होता था। सेनापति 
का आदेश हर दशा मे मान्य होता था। विना सेचापति के अच्छी से अच्छी सेना भी 
युद्धक्षेत्र मे विजय लाभ नहीं कर सकती। युद्धकुशल, शास्त्रज्ञ, शूर, हिताकाक्षी एव 
दीघंदर्शी पुरुष को ही सेनापति का पद दिया जाता था।'* 
सेनापतिपति--कई सेनापतियों के ऊपर एक विचक्षण व्यक्ति तत््वावधायक 
के रूप मे नियुक्त किया जाता था, जो “सेनापतिपति” कहलाता था।* 
दल फा सेनापति--एक स्थान पर कहा गया है कि दस सैनिको के अध्यक्ष 
१. दक्षाग यदचतुष्पादमिष्वस्त्रं वेद तत्त्वतः॥ शल्य ६१४ 
२. उद्योग १५४ वाँ अध्याय। 
३ तासां ये पतयः सप्त विख्यातास्तान्निबोधत। इत्यादि उद्योग १५१३ 
सभा पड ह्षाउद्योग १५५१० 
एपरेव गुणयुंक्तस्तथा सेनापतिभभवेत्‌। इत्यादि। श्ञाति ८५४३१ रे३ 
४. सर्वेषामेव तेषान्तु समस्तानां महात्मनाम्‌। 
सेनापतिपतिज्चक्रे भुडाकेशं धनज्जयम्‌॥ उद्योग १५६१४ 


यद्ध ४८३ 
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रूप मे एक सैनापति नियुक्त होता था। इसी प्रकार एक सौ एव एक हजार सैनिको 
की अध्यक्षता के लिये एक और सेनापति रक्‍्खा जाता था। इन सेनाध्यक्षो का 
वेतन साधारण सेनाध्यक्ष से दुगना होता था।' 

रथ का सारथि--रथ के सारथि की नियुक्ति भी बहुत ही विवेचनापूर्वक 
की जाती थी। बहुत बार अरोही की अपेक्षा सारथि का अधिक पटु होना आवश्यक 
होता है। श्रीकृष्ण को सारथि रूप मे पाकर अर्जुन को कितना लाभ हुआ था, यह 
कुरुक्षेत्र के युद्ध मे पद पद पर लक्ष्यगत होता है। इन्द्र के मातलि, कृष्ण के दारुक 
व अर्जुन के कृष्ण सारथि की बुद्धिमानी से सभी परिचित है। 

सारथि की गुरुपरम्परा--सारशथ्य कर्म भी गुरुपरम्परा द्वारा शिक्षणीय था। 
उत्तर ने अर्जुन से कहा है, “मैंने गुरु से सारथ्य की शिक्षा ली है।”' 

सारथिकृत यसक आदि संडरू---कृपाचार्य व अजुन के मध्य हुए युद्ध मे उत्तर 
की अभिज्ञता का परिचय मिलता है। उसने शत्रुनिरोधक 'यमकमडल' द्वारा हठात्‌ 
रथ की गति बदल कर विशेष क्ृतित्व का परिचय दिया था।* 

यात्रा व्‌ दुर्गविधान--जलपूर्ण एवं तृणाच्छादित पथ से सेना को युद्धक्षेत्र 
के समीपवर्त्ती दुर्ग में ले जाना चाहिये, पथ ऊँचा-नीचा न होकर समान हो तो अच्छा 
है। प्रस्थान के पूर्व रास्ते जानने वाले कुछ चर इकट्ठे कर लेने चाहिये। प्रत्येक 
सेना के साथ एक पथप्रदर्शक होना चाहिये। दुर्ग के निकट जल की प्रचुरता हो। 
रणभूमि के निकटस्थ उन्मुकत प्रातर मे सेना के शिविर बनाना बहुत अशो मे निरापद 
होता है। 

स्थानविशेष के अनुसार सेवायोग--कीचड रहित, जलशूत्य तथा सेतु, प्राकार 
आदि विहीन शुष्क भूमि पर अश्वारोही योद्धाओ को सुविधा होती है। कीचड- 
रहित व समान भूमि रथ चलाने के लिए श्रेष्ठ होती है। जिस जगह छोटे-छोटे 
पौधे व जल हो वहाँ युद्ध करना गजारोहियो के लिये आरामप्रद होता है। बॉस, 
बेत से परिपूर्ण तथा ऊबड-खाबड रणक्षेत्र पदाति सैनिको के लिये अच्छी होती है।" 
« दशाधिपतयः कार्या: शताधिपतयस्तथा। इत्यादि। शांति १००१३१,३२ 
« शिक्षितों छस्मि सारथ्ये तीर्थत्तः पुरुषषभ। विराट ४५१८ 
» यम संडल कृत्वा तान्‌ योधान्‌ प्रत्यवारयत्‌ ॥ विराट ५७४२ 
« जलवांस्तृणवान्मार्गः समगस्यः प्रशस्यते। इत्यादि। शांति १००११३-१७ 
» अकईमामनुद कामसर्यादासलोष्टकाम्‌। इत्यादि। शांति १००२१-२३ 

तूणाइसानं वाजिरथप्रवाहं ध्वजदुसेंः संवृतक्लरोधसम्‌। 
पवाति नामबहुकईमां नदीं सपत्ननाशे नृपतिः प्रयोजयेत्‌॥ आश्र, ७१४ 
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काल विशेष मे सेनायोग--जिस वाहिनी मे पदाति सैनिकों की सख्या अधिक 
हो वह सेना श्रेष्ठ होती है। क्योकि धूप या बारिश मे वाहन आदि की अवस्था मे 
परिवतंन होने की समावना रहती है, किन्तु साहसी पदाति को किसी चीज का भय 
नही होता। वृष्टि न हो रही हो तो रथ एवं अश्ववहुल वाहिनी पूर्ण शक्ति से युद्ध 
चला सकती है। वर्षाकाल मे गजवहुल वाहिनी उत्तम होती है।' 

आक्रमण पद्धति--असिचर्मयु कत पदाति सेना को वाहिनी के अग्रमाग मे रखना 
चाहिये, रथ उनके पीछे होने चाहिये। बहुत शक्तिशाली योद्धाओ को ही पदाति 
रक्षण का कार्य देना उचित है। स्त्रियों को पदाति व रथो के बीच मे रहना चाहिये। 
(स्त्रियो के बारे मे उपयुक्त वात की सार्थकता समझ में नही आती, क्योकि स्त्रियों 
की सेना तो कही भी वर्णित नही हुई है) ।* 

गुरु के साथ युद्ध--प्रयोजन होने पर अस्त्रविद्या के गुरु के साथ भी क्षत्रिय 
युद्ध करते थे । भीष्म ने परशुराम के साथ' एवं अजुन ने द्रोणाचार्य के साथ 
युद्ध किया था। पहला वाण द्रोणाचार्य छोडेगे, तब अर्जुन प्रतियुद्ध करेंगे, यह 
प्रतिज्ञा उनमे हुई थी। अर्जुन ने सर्वत्र अपनी प्रतिश्रुति की रक्षा की है। भीष्म 
एव अर्जुन ने गूरु के साथ युद्ध करने मे किसी भी प्रकार की अशिष्टता नही दिखाई। 

आततायी का व पाप नहों--अर्थशास्त्र के अनुशासन में आततायी के वध 
को पाप नहीं बताया है। अग्निद अर्थात्‌ आग लगाने वाला, गरद अर्थात्‌ विष 
देने वाला, शस्त्रपाणि, घनापहारी, क्षेत्रापहारी व दारापहारी, इन छह को 'आततायी' 
कहा जाता है। आतंतायी यदि नानागुणों से विभूषित एव सर्वप्रकार से श्रेष्ठ भी 
हो, तथापि वह वध्य है। जो शस्त्रपाणि आततायी ब्राह्मण की हत्या करता है, उसे 
कोई पाप नही लूगता। यह धर्मज्ञो का मत है। भार्याहरणकारी एव राज्यहर्त्ता शत्रु 
यदि शरणागत भी हो तो उसे क्षमा नहीं करता चाहिये। यदि ब्राह्मण सन्‍्तान व 
वेदान्ती आततायी भी शस्त्र हाथ मे लेकर आक्रमण करे तो उसे क्षमा नही करना 
चाहिये। उसका वध करने से ब्रह्महत्या का पाप नही लगता।' 


» पदातिबहुला सेना दृढ़ा भवति भारत। इत्यादि। श्ञाति १००१४, २५ 
« भग्नतः पुरुषानीकससिचर्मरता भवेत्‌॥ इत्यादि। शाति १००३-४५ 
- उद्योग १८१ वाँ अध्याय। 
» विराट ५८ वाँ अध्याय। द्रोण ८९वाँ अध्याय। 
» ज्यायासमपि चेद वृद्ध गुणेरपि समन्वित्म्‌। 
जाततायिनमायान्त हन्याद्‌ घातकमात्मनः॥ इत्यादि। भीष्स १०७० 
१० (वन २७०।४६। उद्योग १७९२८; २९ 


नी «6६ जाए 0 ० 


बुद्ध ड्टप्‌ 


अजुंच की आशंका---आततायी वघ के समर्थन में महाभारत मे इतनी उक्तियाँ 
रहते हुए भी कुरुक्षेत्र का युद्ध आरभ होने से पहले विषण्ण अजुन ने कहा है, “इत 
सब आततायियो का वध करने से मुझे पाप ही लगेगा।”' 

समसाधान--उपर्युक्त कथन की टीका में नीरूकठ ने कहा है कि आततायीवध 
अर्थशास्त्र द्वारा तो अनुमोदित है, किन्तु धर्मशास्त्र इसके प्रतिकूल है, इसीलिये 
अजव को पाप की आशका हुई थी। शूलपाणि क्ृष्ण ने कात्यायन के वचन उद्धृत 
करके अर्जुन के इस कथन का सामजस्य बनाये रक्‍्खा है। वचन का तात्पय॑ यह है 
कि आततायी व्यक्ति यदि हता व्यक्ति से विद्या, जाति कुल इत्यादि मे श्रेष्ठ हो तो 
बह वध करने योग्य नही है।' 

अदवत्थासा की मुक्ति--अ्रतीत होता है, महामारतकार का भी यही मत है। 
सौप्तिकपवं मे कहा है कि पैशाचिक ह॒त्याकारी, ब्रह्मबध्‌ अद्वत्थामा भी एकमात्र 
ब्राह्मणकुल मे जन्म लेने के कारण बच गये।'* 

युधिष्ठिर का अब्वमेघ यज्ञ--भीष्म, द्रोण आदि गहजनो एव दुर्योवन आदि 
ज्ञातियों के वध से पाप ऊमने की आशका होने पर ही युधिष्ठिर ने महर्षि व्यास के 
उपदेशानू सार अश्वमेध यज्ञ किया था।* 

जय की अपेक्षा धर्मरक्षा का प्राधान्‍्य--कहा गया है कि युद्ध में विजय पाना 
ही परम लाम नही है, युद्ध का प्रधान लक्ष्य घर्म रक्षा होना चाहिये। आततायी की 
अबध्यता भी इसी का समर्थन करती है।' 

युद्धकालू में उपासना आदि--युद्धकाल भे भी वीर पुरुष उपासना आदि अनु- 
ष्ठानों का यथानियम पालन करते थे उपासना का समय आने पर दोनो पक्ष कुछ 
देर युद्ध से विरत रहकर उपासना कर लेते थे ।* 


वननी तन ०.० 


प्रगृह्म शस्त्रमायान्‍्तमपि वेदान्तगं रणे। 
जिघासंतं जिधांसीयाञ् तेन ब्रह्मयहा भवेत्‌ ॥ इत्यादि) दाति ३४।१७-१९ 
१. पापसेवाश्रयेदस्मान्‌ हंत्वेतानाततायिनः:। भीष्म २५३६ 
२. आततायिनि चोत्कृष्ठे तपःस्वाध्यायजन्मतः। 
वघस्तत्र तु नैव स्यात्‌ पापे हीने वधो भुगुः ॥॥ कात्यायन संहिता 
३. जित्वा सुकतो द्रोणपुन्रो ब्राह्मण्याद्‌ गौरवेण च॥ सौप्तिक १६।३२ 
४. अब्व शरा अध्याय। 
५. धर्मेाभाद्धि विजयाल्लाभ्षः को$भ्यधिको भवेत्‌। ज्ञांति १६११ 
६- दिवाकरस्थाभिमुखं जपन्तः संध्यागताः प्राआ्जलयो बभूवुः॥ इत्यादि। 
ह्रोण १८५४।प्रोण १८६१ 
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शान्तिकाम ब्राह्मण के मध्यस्य बनने पर युद्ध विरति---युद्ध में रत दोनो पक्षो 
के बीच मे कोई शान्तिकाम ब्राह्मण आकर खडा हो जाताथा तो तत्क्षण युद्ध 
बन्द करना पड़ता था। ब्राह्मण की अवमानना करने से क्षत्रिय की मर्यादा 
घटती है।' 

अस्त्रशस्त्र--युद्ध मे जिन अस्त्रों का व्यवहार होता था, उनके नाम अनेक 
स्थानों पर उद्धृत हुए हैं। विराट, भीष्म, द्रोण, कर्ण व शल्य पर्वो मे युद्ध का वर्णन 
है। विशेष रूप से जिन स्थानों पर अस्त्र आदि का नाम आया है, वे निस्‍्त- 
लिखित हैं। 

आदि १९।१२-१७॥ आदि ३२१२-१४ आदि १३९६) आदि २श्छारपा 
वन १५।६-१०। वन २०१३३, ३४ वन २१।२,२५ वत्त ४२॥४ ५। वन १६९१५, 
१६। विराट ३२१० विराट ४२ वाँ अध्याय । उद्योग १९॥३,४। उद्योग १५४३-१२ 
भीष्म १६९ भीष्म १८ १७। भीष्म ४६।१३, १४ भीष्म ५८।॥३। भीष्म ६१।२२॥ 
भीष्म ७६।४-६। द्रोण १४६ वाँ व १७७ वाँ अ०। 

जिन अस्त्र-शस्त्रो का उल्लेख मिलता है, उन पर अकारादि कम से नीचे प्रकाश 
डाला जा रहा है। 

अंकुश--लौहमय अस्त्रविशेष जो हाथी को चलाने के लिये व्यवहृत होता है। 
युद्ध मे भी इसका प्रयोग देखने मे आता है। 

अध्मगुड़क--वत्तुंडीकृत पापाण। यह शत्रु पर फेंका जाता है। 

असि की उत्पत्ति का विवरण--शान्तिपर्व मे कहा गया है कि तकुल खड्ग- 
युद्ध के विशेषज्ञ थे । उन्होने शरशय्या पर शायित पितामह से खड़ग की उत्पत्ति 
का विवरण जानना चाहा। भीष्म बोले---ब्ह्मा ने सृष्टि रक्षा के निमित्त यज्ञ किया 
था, उमी यज्ञकुड से नीलोत्पल सदृग,तीक्ष्णदष्टू, दुद्धंपेतर असि की उत्पत्ति हुई। 
ब्रह्मा ने वह असि भगवा रुद्र को प्रदान कर दी। रुद् ने रुद्ररूप धारण करके 
उस असि द्वारा दानवकुल का सहार किया और पुन शिवत्व रूप मे प्रतिष्ठित हुए। 
तब असि उन्होंने विष्णु के हाथ मे सौप दी । विष्णु ने मरीचि को, मरीचि ने ऋषियों 
को, ऋषियो ने वासव को, वासव ने लोकपालो को, छोकपालो ने मन्‌ को, मनु ने क्षुप 
को और क्षुप ने इक्ष्वाकु को दी । इसी प्रकार गुरुपरम्परानुसार द्रोणाचार्य तक पहुँची 
और आचार्य से वह तुम्हे मिली है” | असि का जन्मनक्षत्र कृत्तिका अधिपति-देवता 
अग्नि, गोत्र रोहिणी एवं गुर रुद्र हैं। असि, विशसन, खड्ग, तीक्ष्णघार, ढुरासद, 


१. अनीकयों सहतयोयंदोयाद ब्राह्मणो5न्तरां। 
शातिमिच्छबुभयत्ो न योद्धव्यं तदा भवेत्‌ ॥ इत्यादि। शाति ९१६८-१० 


युद्ध ४८७ 


श्रीगर्भ, विजय एवं धर्मपाल--ये आठ असि के नाम है। इसका एक नाम “निस्त्रिश' 
भी है। अर्थात्‌ असि की लम्बाई तीस अगुल से अधिक होती है।' 

असिसंचालन के इकक्‍्कीस प्रकार---असिसचालन के इक्कीस प्रकार बताये 
गये है। लेकित नाम सिर्फ दस के ही मिलते हैं, जो ये हैं-- भ्रात उद्भ्रान्त, 
आबिद्ध, आप्लूत, प्रसुत, सृत, परिवृत्त, निवृत्त, सम्पात व समुदीर्ण। एक 
जगह और खड़्गयुद्ध के वर्णण मे चौदह मडलो का उल्लेख किया गया 
है किन्तु वहाँ भी अत, उदग्रान्‍्तर आदि केवल आठ मडलो के नाम विये 
गये हैं।' 

असि का कोष--गोचर्म, व्याप्नचर्म अथवा स्वर्णादिनिर्मित म्थान मे तलवार 
रक्‍खी जाती थी। किसी-किसी य डूग पर सोने का काम भी किया होता था। पच- 
नख प्राणी के चमडे से निरमित कोष में असिस्थापनत का जिक्र भी आया है। शायद 
गेंडे या गोह के चमडे से कोष बनाया जाता था। 

ऋष्टि--काष्टनिर्मित दण्डविशेष ।' जिस खड़्ग के दोनो ओर धार हो उसे 
भी ऋष्टि' कहा गया है। (देखिये वाचस्पत्य अभिघान) 

कचग्रह-विक्षेप--जिस शस्त्र के द्वारा निकटस्थ शत्रु के बाल पकड कर मारा 
जाय। यह शस्त्र दण्ड के समान होता है और अग्रभाग मे गोद जैसा चिकने द्रव्य 
का लेप कर दिया जाता है जिस पर बाल चिपक जाते हैं और वह व्यक्ति पकड 
में आ जाता है। 

कणप--जिस लौहयन्न की गर्भस्थ गोलियाँ आग्नेय द्रव्य की शक्ति से उल्काओ 
की तरह चारो ओर विकीर्ण हो जाये। 

कणि व कम्पन (? )--(कर्ण ८११२ भीष्म ७६७) 

कुलिश--वज्ज की आकृति का अस्त्रविशेष। 

क्षुर--पास्वंघार, तीक्ष्णाग्र व ऋजु एक अस्त्र 


» विराद ४२१६, नीलकंठ ॥ शांति १६६वाँ अध्याय । 

» स तदा विविधान्‌ मार्गात्‌ प्रवरांश्चेकविशतिम्‌। द्रोण १९०३७-४ 

« चतुद्ठेश महाराज शिक्षावलसमन्वितः। इत्यादि। कर्ण २५१३१, ३२ 
विराद ४२वाँ व ४३वाँ अध्याय। 

«» वन २०१३४ उद्योग १५४४२ नीलकंठ। 

« उद्योग १५४७५ नीलकंठ। 

» आदि २२७॥२५ नोलकंठ । 

८. आदि १३९६ नीलकंठ | 
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क्षुरप्र--क्षुर-तुल्य, तीक्षण वाणविश्ेप । तीक्ष्ण क्षुरप्र हरा खडग का भी छेदन 
किया जा सकता है।' 

गदा--यूँ तो गद नामक असुर की अस्थियों से निर्मित मुदूगर को ही गदा 
कहा गया है (वायु-पुराण, गयामाहात्म्य), किन्तु बाद में तत्सादृश्य मुद्गर 
मात्र को ही गदा की सज्ञा दी गई है। साधारणत युद्ध की गदाएँ लौह-निमित 
होती थी। गदा का वर्णन कई स्थानों पर मिलता है। वलराम, भीम व दुर्योधन 
गदायूद्ध मे प्रवीण थे । भीम की गदा का जो वर्णन हुआ है, उसमे उनकी गदा 
को अष्टकोण-विशिष्ट, वृहद एवं सुवर्णभभूषित बताया है।' 

गदायुद्ध के सण्डल आदि--भीम व दुर्योधन के गदायुद्ध में विभिन्न मण्डलो का 
वर्णन किया गया है। प्रतिपक्षी के चारो ओर घूमते का नाम मण्डल! है। प्रतिपक्षी के 
सम्मुखस्थ होने का नाम 'गत' है। प्रतिपक्षी के अभिमुख रहकर ही एक ओर सामान्य 
हट जाने को 'प्रत्यागत' कहते है। प्रतिपक्षी के मर्मस्थल पर प्रहार करके, उसे उठाकर 
शुन्‍्य मे फेक दिया जाय या मूपातित कर दिया जाय तो उस मण्डल को अस्वयलत 
कहते है। प्रहार परिमोक्ष' व 'प्रहार वर्जन भी मण्डल के अन्तर्गत आते है। इसमे 
उपयुक्त समय देखकर प्रतिपक्षी पर प्रहार किया जाता है, नही तो विपक्षी की ही 
जय होती है। जल्दी-जल्दी दांये बाये घूमते का नाम परिधावन' है। विजली की तरह 
प्रतिपक्षी के सामने आने को 'अभिद्रवण' कहते हैं। चलते समय या गंतिपरिवत्तेन 
के समय यदि प्रतिपक्षी को गिरा दिया जाय तो इस मण्डल को आश्षेप' कहते हैं। 

चाचल्य छोटकर श्र के छिद्वान्वेषण करने को “अवस्थान' कहते है। भूषा- 
तित विपक्षी के उठने पर पुन उससे युद्ध करना 'सविग्नह! कहलाता है। विपक्षी 
पर प्रहार करने के उद्देष्य से उसके चारो ओर सावघानीधूरवेक चलने को, 'परिवत्तेन' 
कहते है। शत्रु के प्रसरण को रोकने का नाम 'सवत्त' है। प्रतिपक्षी के प्रहार को 
विफल करने के उद्देश्य से शरीर को जरा सा नत करना “अवप्लूत' कहलाता है। 
ऊपर को उछल कर विपक्षी का प्रहार विफल करना 'उपप्लूत' होता है। शत्रु की 
गलती समझ कर निकट से उस पर प्रहार करने को 'उपन्यस्त' कहते है। जरा घूमकर 
शत्र्‌ की पीठ पर मारने को 'अपन्यस्त' कहते हैं।' गदायुद्ध मे गोमूत्रिक' नामक 
एक ओर मण्डल का नाम आया है, परन्तु उसका स्पष्टीकरण नहीं हुआ है हर 


१: क्षुरप्रेण सुतीषणेन खड्गड्न्चिच्छेद सुप्रभम्‌। कर्ण २५॥३६ 

२. अष्टाज़िमायसों घोरा गदा काञचन भूषणास्‌॥ उछोग ५११८ 
है शल्य ५७१७-२० नीलकठ॥ 

४. दीक्षणं संडलू सब्य ग्रोमूत्रिकमथापि च। दाल्य फद्धारर ' 


युद्ध ४८९ 


/ त्ाभि के नीचे प्रहार करना वर्जित--गदायुद्ध मे नाभि के अधोभाग मे प्रहार 
करना अनुचित बताया है। भीम के इस विपरीत आचरण से उनके गुर बलराम 
बहुत कुद्ध हुए थे । बाद को क्रृष्ण के बहुत समझाने पर शात हुए थे ।' 

चक्र--गोलाकार तेजधार वाला अस्त्र। क्षृष्ण का सुदर्शन चक्र प्रसिद्ध है। 

चक्राइम--नीलकठ ने लिखा है कि जिसके घूमने की शक्ति से बडे बड़े पाषाण- 
खडो को भी दूर फेंका जा सके, उस काष्ठमय यत्र का नाम चक्राइ्म है।' 

तुलागुडू--माण्डगोलक | नालबन्दूक (? ), यन्त्रयुक्त वायुस्फोट, निर्धात, 
महामेघस्वत। इस यन्त्र के आकार प्रकार की ठीक धारणा नही बनाई जा 
सकी।* 

तोमर--हाथ से फेका जाने वाला दीर्घदड अस्त्र । नीलूकठ ने कहा है, लाटदेश 
(दक्षिण गुजरात) में तोमर को 'इठा' कहा जाता है।* 

घनु--धनूप लकडी, बाँस आदि से वनाया जाता था। सीग के धनुष का भी 
जिक्र हुआ है।' 

सखर---नख के समान तीक्ष्ण अस्त्र। (?)* 

नाराच--लोहे का बाण जिसका पारवेभाग धारदार अग्रमाग तीक्षण होता 
है। यह घनुष से छोडा जाता है।* 

नालीक--वाणविशेष । (?) वाचस्पत्याभिधान के अनसार अन्तरिछद्र वाण- 
विशेष। 

पहिश--एक प्रकार का खड्ग जो दोनो ओर से तेज घार वाला व आगे से 
तीक्ष्ण होता है, यह्‌ पटा' के नाम से भी प्रसिद्ध है । 

परध्वध--परशु । 

परिघ--सम्पूर्ण काँटेदार लौहदड।' 


ली नी लान।। 


१. अधो नाश्या न हन्तव्यमिति श्ास्त्नस्थ निर्चयः॥ शल्य ६०१६-२४ 
२. आदि २२७२५ नीलकंठ । 

३. बन ४२॥५ नीलकंठ । 

४. आदि १९११२ नीलकंठ। 

५. शार्गधनु श्रेष्म्‌॥ चच २१॥२५ 

६. भीष्य १८११७ 

७. आदि १३६।६ नीलकंठ 

आदि १९१४ नीलकठ 

आदि १९१७ नीलकंठ 


दी 
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पाश--रज्जू । समीप आये शत्रु के गले मे डालकर उसे अपनी ओर खीचते के 
फाम में आती थी।' 

प्रास--हाथ से फेंका जानेवाला छोटा माला। विध्यदेश में यह 'करकाडी' 
फे नाम से प्रसिद्ध है।' 

विपाठ--दही मथने की रई जैसा स्थूलमुख वाण।' 

भल्ल--लम्वा व वक्त अग्रमाग वाला अस्त्र। विपक्षी के पेट मे भोक कर वाहर 
निकालने पर जिसके साथ आँते भी वाहर आ जाती हैं।* 

मिन्दिपाल--हस्तप्रमाण शर या हाथ से फेंका जाने वाला लौहदड 

भुशुंडी--चर्म व रज्जू हारा निर्मित शस्त्र।' इससे पाषाण निाक्षेप किये 
जाते थे।' 

मुद्गर--गदा। 

सुषलू--मूसल | मूसरू लेकर आपस में मारपीट करते-करते ही यदुवश का 
नाश हुआ था। 

यमदष्द्रा--तीलकठ ने कन। है, कि यह अस्त्र जमघड' के नाम से प्रसिद्ध है।* 
इसके बारे मे कुछ अदाज नही लगता। 

यष्डि--अति प्रसिद्ध। (छाठी) 

रथचक--कछुछ भी हाथ न ढूगने पर रथ के पहिये भी शस्त्र के रूप में व्यवहृत 
होते थे।* 

शक्ति--हाथ से फेंका जानेवाला लौहदड। इसका नीचे का भाग स्थूल 
होता है।** 

शतध्नी--आग्नेय औषधि के बल से फेंके गये प्रस्तरखडो द्वारा जो शस्त्र एक 
साथ सैकडो मनृष्यों की हत्या कर सके, उसे शत्तघ्नी कहते हैं।'' शतघ्नी का उल्लेख 


१. उद्योग १५४४ नीलकठ 

२. आदि १९॥१२ नीलकंठ। घन ४२४ 
३, ४. आदि १३९६ चीरूकठ 

५, उद्योग १५४६ नीलकठ 

६॥ ७. आदि २२७॥२५ नीलकंठ 

८. आदि १९॥१२ नीलकठ 

९. वत १६९१५ 

१०. आदि १९॥१३ नीलकंठ 

११. आदि २०७॥३४ नील़क्रंठ 


युद्ध ४९१ 


अनेक स्थानों पर हुआ है। शब्दकल्पद्रम मे छोहे के काँटो से आच्छादित वृहृद 
जझिलाखड को शतध्ती कहा है। शतघध्नी को दुर्ग की प्राकार पर स्थापित करने का 
जिक्र महाभारत मे भी आया है। शब्दकल्पद्रुम का अर्थ ग्रहण करने पर ऐसा प्रतीत 
होता है कि शत्रुपक्ष के लोग यदि दुर्ग की प्राकार पर चढने की चेष्टा करते थे तो 
बह कण्टकित शिलाखण्ड ऊपर से फेक दिया जाता था, जिससे एक साथ बहुत से 
लोग दबकर मर जाते थे । कहा गया है कि शतघ्ती को चक्र पर रखकर रणभूमि 
में ले जाया जाता था।' कोई कोई समझता है कि शतघ्ती सम्भवत. तोप का ही 
प्राचीन रूप है, किन्तु टीकाकार नीलकठ या अभिधानिको के मत से इस कथन का 
समर्थन नही होता। उस काल मे तोप व बन्दूक थी कि नही, यह भी कहना कठित 
है। दीकाकार नीलकठ ने यद्यपि बन्दूक व तोप शब्दो का व्यवहार किया है, किन्तु 
ये उनके कल्पित शब्द है या कही आये है, यह विवेचनीय विषय है।' 

शर--लोहनिर्भित शर का उल्लेख ही अधिक मिलता है। शर-दण्ड निर्मित 
शर के बारे मे स्पष्ट रूप से तो कुछ नही कहा गया है, किन्तु जो कुछ कहा है उससे 
उसका आभास अवश्य मिल जाता है। कुएँ मे गिरी वीटा अर्थात्‌ गुल्ली को निकालने 
के लिये द्रोणाचार्य ने मच्त्रपूत इघीका का व्यवहार किया था। अश्वत्थामा के ऐषी- 
कास्त्र त्याग करते के वर्णन से भी पता चलता है कि शर द्वारा एक प्रकार का अस्त्र 
बनाया जाता था। श्ञायद उसका नाम वाण के अछावा और कुछ नही है।' बाँस 
द्वारा निसित वाण का उल्लेख भी मिलता है। वाण के मूल मे पक्षी के पख रूगाये 
जाते थे । वाण के सुवर्णमडित पुख का वर्णन भी मिलता है। पक्षियों मे शायद 
मृत्न के पल्ल ही अधिक लगाये जाते थे, क्योकि वाण के विशेषण रूप में 'गारुंपत्र' 
शब्द प्राय प्रयुक्त हुआ है।* 

विभिन्न आकृति व वर्ण के क्र--शुरवीर अपनी रचि के अनुसार नावा वर्णों 
के शरो का व्यवहार करते थे । उनकी आक्ृति भी भिन्न प्रकार की होती थी 
अग्रभाग को अद्ध॑चद्धाकार वक्त करके एक प्रकार का वाण बनाया जाता था।" 
भीम ने अद्धंचन्द्ाकार वाण से जयद्रथ को पचचुड बनाया था। इससे अवगत होता 
है कि वाण का अग्रभाग क्षुर की तरह तीक्ष्ण घारवाला होता था।'* 


१. द्रोण १७७।४६ 

२. वत १५५ नीलकंठ 

३. आदि १३१२७ सौप्तिक १३॥३२ 

४. ब्रोण ९७॥८ आदि १०२२७(्रोण ११५३४४७विराट ४२॥७ नीलकंठ 
५. बन २७०११३। विराट ४३।१४। द्रोण ९७७७। विराट ४२७ नोहूकंठ 


$« अद्धंचस्देण वराणेन किड्चिदब्रुवतस्तवा। पच २७१९ 
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नामांकित शर---कोई कोई शौक से वाण के बीच मे अपना अपना नाम लिख 
लेते थे।' 
तूृणीर से शर रखना--वाण तूणीर मे रक्खे जाते थे । शर की तरह वालीक 
व नाराच (लोहे का वाण) भी घनृप से छोडे जाते थे। 
लौहशर आदि को तैलधौति--लोहे या इस्पात निर्मित वाण, खड्ग आदि मे 
जग न हछगे, इस उद्देश्य से तैछबीत करने (तेल छूगाने) का नियम था।* 
शूल--लोहे का बना त्रिशूल की आक्ृृति का अस्त्र। 
हल--लागल। बलराम का लागल अस्त्र अति प्रसिद्ध है। 
अस्त्रो पर सीनाकारी--अस्त-शस्त्रो पर मीनाकारी का जो कार्य किया जाता 
था, उसका विस्तृत वर्णन विराटपव॑ के अस्त्रदर्शन नामक अध्याय में हुआ है। 
धनजय सुवर्णखचित, विभिन्न वर्णो से चित्रित, सुखस्पश, अन्नण व आयत गाष्डीव 
रखते थे । युविष्ठिर का धनु इद्रगोपक चित्र व चारुदर्शन था। नकुंछ के घनुप 
पर सुवर्णयूर्य अकित था । सहदेव के घनुप पर स्वर्णशलम चित्रित था। इसी अध्याय 
में वाण एवं म्यात का भी विद्यद्‌ वर्णन मिलता है।' 
निकट व दूर से अस्त्र-शस्त्रो का प्रयोग--उल्लिखित अस्त्र-शस्त्रों मे शतघ्ती, 
शर आदि का दूर से प्रक्षेपण उचित है। प्रतिपक्षी के निकट होने पर दूसरे शस्त्र 
काम मे लिये जा सकते है। धनुविद्या आयद दूरस्थ गत्रु पर आक्रमण करने का प्रथम 
आविष्कार हैं। शराम्यास व लक्ष्मेद बहुत ही श्रमसाध्य एवं गुरगम्य हैं। 
अर्जुन की धनुविद्या की पदुता नाना रूपो मे प्रकट हुई है। धनुष की निर्माणप्रणाली 
या योद्धसम्प्रदाय के कौणल का कोई वर्णन महाभारत में नही मिलता। (अग्ि- 
पुराण के घनुर्वेद प्रकरण मे इन विपयो की विशद व्याख्या मिलती है।) 
अन्यान्य युद्धोपफरण--उपयुक्त अस्त्र जस्त्रो के अलावा युद्ध मे और भी बहुत 
सी वस्तुओ की आवश्यकता पडती थी। कुरुक्षेत्र के युद्ध का आयोजन करते समय 
उन सब वस्तुओ की एक तालिका वनाई गई थी। वाणकोप या तूणीर, वरूय (रथ 
की रक्षा के लिये व्याप्रादि के चमडे से बनाया गया ) उपासग (अश्व अथवा गज द्वारा 
वाहित तरकश, ध्वज, निपग (पदाति द्वारा ढोया जाने वाला तृणीर), पताका, 
१. आत्मनामांकिता'। इत्यादि। ड्रोण ९७७द्रोण १२३।४७पट्रोण ११६५ 
द्रोण १५७।३७ शल्य २४५६ 


२. रुकमपुसस्‍्तैलघोलेः। . इत्यादि। वाल्य २४५६। उद्योग १९४द्रोण 
१७७॥२६ 


३० विराट ४३वाँ अध्याय। 


युद्ध ४६३४ 


छू 


खौलता हुआ तेल, गरम गुडजल, उपलखण्ड (यत्रक्षेप्प), मोम (पिघला कर शत्रु 
पर डालने के लिये), कण्टक दण्ड विष (आवश्यकता पडने पर तोमर आदि शस्त्रो 
पर लगाने के लिये ) , शूर्प (गर्म गुड आदि फेकने के लिये) , पिटक, दात्र, परशु, कील, 
ऋक़च, व्याप्रचमं, श्वग (गदा के आघात से जमे हुए रक्त को फिर से सचालित करते 
के लिये), तैलसिक्त क्षौमवस्त्र (जलाकर प्रह्मर स्थल पर लगाने के लिये), पुराता 
घी चोट पर लगाने के लिये त्था अशुभहर औषधि आदि।* 

दिव्यास्त्र व उनकी प्रयोगविधि--वहुत से अस्त्रो को दिव्यास्त्र कहा जाता 
था। उन अस्त्रो की असामान्य क्षमता देखकर ही शायद उन्हे दिव्य की आख्या 
दी गई थी। दिव्यास्त्र की निर्माण व प्रयोग-प्रणाली बहुत ही गोपनीय होती है। 
गुरु परम्परागत हस्त्रवि्या के विशारद से उन अस्त्रो की दृष्टि व सहरण विधि 
सीख़ी जाती थी। इन शस्त्रो के प्रयोग से पहले मन ही मन देवताओं व गुरुजनो 
को स्मरण करने का नियम था। प्रत्येक अस्त्र किसी न किसी देवता के नाम पर होता 
था। जैसे--वायव्य, पजेन्य, आग्तेय, भुह्मक इत्यादि। वायव्य अस्त्र द्वारा वायु- 
मडल मे वायू की क्षमता बढा दी जाती थी, पर्जन्य-अस्त्र द्वारा मेघो की सृष्टि कराकर 
वर्षा कराई जाती थी तथा जमीन के अन्दर से जल निकाला जाता था। आग्नेयास्त्र 
के प्रयोग से अग्नि की वर्षा होती थी। इसी प्रकार वरुणास्त्र, सम्मोहनास्त्र आदि 
के द्वारा भी अद्भुत कार्य किये जाते थे । नाम के व्युत्पक्तिरभ्य अर्थ से ही अस्त्र 
के प्रयोग व फल के सवध मे बहुत कुछ समझ में आ जाता है। दिव्यास्त्र के प्रयोग 
में मन्त्रपाठ का विधान था। अशुचिता या मत्रश्रश् के फलस्वरूप दिव्यास्त्र की 
विस्मृति बहुत जगह उल्लिखित हुई है। वहत ही कम लोग दिव्यास्त्र का प्रयोग 
जानते थे । कुरुक्षेत्र के युद्ध मे भीष्म, द्रोण, अर्जुत आदि कुल चार पाँच लोग दिव्या- 
स्त्रवेत्ता थे । कर्ण अतिम काल मे गुरु के श्रापवश् दिव्यास्त्र प्रयोग भूल गये थे। 
अश्वत्थामा अस्त्र का प्रयोग तो जानते थे , किन्तु सहरण नही जानते थे। अकाट्य 
निष्ठा के विना दिव्यास्त्र नही मिलता। जब दिव्यास्त्र से यद्ध किया जाता था तो 
प्रतिपक्षी विपरीत अस्त्र का प्रयोग करता था। जैसे एक पक्ष यदि अग्नेयास्त्र का 
प्रयोग करता था तो दूसरा पक्ष उनके प्रशमन के निमित्त वारुणास्त्र की भरण 
लेता था। इसी प्रकार वायदब्यास्त्र के विपरीत गुह्मकास्त्र व सम्मोहनास्त्र के 
विपरीत प्रज्ञास्त्र का प्रयोग किया जाता था। एक अस्त्र के नाम से ही अधिकतर 
समझ मे आजाता है कि प्रतिकूल अस्त्र क्या होगा।* 


१. उद्योग १५४वाँ अध्याय। 
२५ पार्जन्यास्त्रेण संयोज्य सर्वेकोकस्य पश्यतः। इत्यादि। भीष्म ११शरश। 
सभा २७॥२६/चथ १७१॥८-१ ०।भीष्म ७७॥५३। 


हरुड सहाभारतकालीन समाज 


त्वाष्द फी शक्ति--वत्वाप्ट्र' एक प्रकार के परमास्त्र का नाम है (शायद 
विव्यास्त्र हो ?) । रणक्षेत्र मे अजुंच ने इस अस्त्र का प्रयोग किया था।इस 
अस्त्र की विशेषता यह थी कि प्रतिपक्षी पर निक्षेप्ता का प्रतिविम्ब पडता था 
अर्थात्‌ प्रतिपक्ष के सब योद्धाओ मे निक्षेप्ता की आकृति दिखाई देती थी। 
अर्जुन के इस अस्त्र का प्रयोग करने पर विपक्षी सेना एक दूसरे को अर्थुन समझ 
कर आपस में ही मार-फराट करके क्षय प्राप्त हो गई। इस अस्ब्र को यद्यपि 
परमास्त्र कहा गया है, किन्तु प्रतीत होता हैँ मानो यह एक प्रकार का माया- 
जाल था।' 
सायायुद्ध--दिव्यास्त युद्ध के अछावा एक प्रकार का और अलौकिक युद्ध था 
जिसे मायायुद्ध कहा जाता था। यह युद्ध मायाजालू की तरह था। इसमे अस्त्र की 
वास्तविकता कुछ नहीं होती, किन्तु उसके प्रयोग अगरणित होते हूँ। इन्द्रजाल की 
सृष्टि से वस्तु सत्य प्रतीत होती है किन्तु ऐन्द्रजालिक कौशल के अलावा कुछ 
नहीं होता। राक्षस व असुर मायायुद्ध में निपुण थे।' घटोत्कच के मायावुद्ध 
से परेशान होकर कर्ण एक बीरहन्नी शक्ति उस पर फेंकने के लिये वाव्य 
हुए थे।' 
देश एवं जाति विश्वेष से युद्धब॑शिप्ट--दिव्यास्म॒ व मायास्त्र को छोडकर 
वाकी सब अस्त्र मनुष्यास्त्र कहलाते थे। सब जगहो पर अस्त का प्रयोग समान 
नहीं था। महामारत में हुए युद्ध के वर्णन से ऐसा अनुमान होता है कि भिन्न 
प्रदेश व भिन्न जातिया विभिन्न अस्त्र-शस्नों के प्रयोग में निपुण थी। गावार, सिवु व 
सौवीर प्रदेश के योद्धा नसर तथा प्रासयुद्ध के विशेषज्ञ ये। उशीनर सर्वगास्त्रो मे 
कुशल व सत्त्ववान होते ओ। प्राच्यप्रदेशी कूटयोद्धा व मातगयुद्ध में कुशल थे। 
यवन, कम्बोजी एवं माथुरगण नियुद्ध अर्थात्‌ बाहुयुद्ध मे निपुण थे। दक्षिणात्य 
आग्नेय वारुण सौम्य वायव्यमथ वेष्णबस्‌। 
ऐद्र पाशुपत क्षाह्म पारमेष्ठय प्रजापते. ॥ इत्यादि। भीष्म १२१॥४०-४३ 
उद्योग १८२११, १२ 
१. अथास्त्रमरिसघध्त त्वाष्ट्रमम्यस्यदजुनः। इत्यादि। प्रोण १८।११०६४ 
२. अगारपाशुवर्षफऊच शरबर्ष"च भारत। 
एवं साया प्रकुर्बाणो योधयासास मा रिपुः॥ बन २०२३७, १७, २३! 
भीष्म ९३५ 


४« सा ता साया भस्म छृत्वा ज्वलती भित्तवा गाढ़ हृदय राक्षेसत्य। 
द्रोण १७७५७ 


युद्ध 


७ 


निवासी योद्धा असियुद्ध मे कुशल थे। पवंतप्रदेशीय योद्धा अनियुद्ध-व-पाषाणयुद्ध के 
ज्ञाता थे।' 
निवातकवचों का जल युद्ध-निवातकवच नाम के दानव उत्क्ृष्ठ जलयोद्धा 
थे। वे समुद्र के मध्य दुगे मे वास करते थे।' 
व्यूहरचना व व्यूहभेद--अपने पक्ष की व्यूहरचना तथा दूसरे पक्ष का व्यूहभेद 
करने मे विशेष रूप से सग्रामनैपुण्य प्रकट होता था। 
प्राचीन अभिन्न वृहस्पति--व्यूह विद्या मे बृहस्पति बहुत पट्‌ माने जाते थे ।* 
भीष्म व द्रोण की अभिज्ञता--कुरुक्षेत्र के युद्ध मे भीष्म व द्रोण के समान और 
कोई व्यक्ति इस विषय मे निपुण नही था। वे दोनो नाता प्रकार के आसुर व पैशाच 
व्यूहो का निर्माण करने मे कुशल थे। उनके बाद अर्जुन का स्थान आता था।' 
व्यहरचना आदि विषयो का विस्तृत विवरण महाभारत में नहीं मिलता। 
(शुक्रनीति, कौटिल्य, कामल्दक व अग्निपुराण मे इस विषय पर बहुत लिखा गया 
है।) परल्तु जिन व्यूहो का नाम महाभारत मे गृहीत हुआ है, नीचे हस उन पर 
थोडा प्रकाश डाल रहे हैं। 
अद्धेचच्ध--इस व्यूह के दक्षिणी सिरे पर एक प्रसिद्ध वीर रहता था और वायी 
ओर बहुत से योद्धा । मध्य मे एक गजारोही को रक्‍्खा जाता था। यह व्यूह गरुड़ 
व्यूह या कौज्चव्यूह का प्रतिहृल्दी था।* 
ऋ्रौज्च (कौरचारुण )--इस व्यूह मे सेना को ऋच पक्षी की तरह खडा किया 
जाता था। सबसे आगे एक योद्धा और पक्षी के कल्पित मस्तक पर अन्य योद्धा 
सेना के साथ रहते थे । इसी प्रकार कल्पित चक्षु, ग्रीवा, पस्ले, पीठ, पूँछ आदि की 
जगहो पर एक एक योद्धा के अधीन एक एक सेना रहती थी।* 
१. गांधाराः सिधुसीवीरानखर प्रास योधिनः। इत्यादि । शान्ति १० १॥३-५ 
पाषाणयोघिनः शूरान्‌ पार्वतीयानचोदयतू। इत्यादि। द्रोण ११९७ 
२९-४४ 
२. समुद्रकुक्षिमाशित्य दुर्गे प्रतिवसन्‍्त्यत। वन १६८७२ 
३. यथा वेद वृहंस्पति:। इत्यादि। उद्योग १६४९। भीष्म १९।४।भीष्म 
एण[४० 
४. आसुरानकरोद्‌ व्यूहान्‌ पेशाचानथ राक्षसान्‌। इत्यादि। भीष्म १०८- 
श्द्ाउद्योग १६०१० 
५. अद्धंचद्वेण प्यूहेन ब्यूहंं तमतिदारणम्‌॥ भीष्म ५६११-१८ 
६. भीष्म ५०४०-५४ द्रोण ६१५ 
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गरुण (सुपर्ण )--यह व्यूह अधिकाश मे ौैच व्यूह के सदृद् ही था। केवक इतना 
अतर था कि इसमे मस्तक की जगह दो वीर दो सेनाओ के साथ रहते थे तथा 
पूंछ व पीठ, के स्थान पर सैन्यसमावेश कुछ अधिक होता था। दोनो पख आयत व 
लम्बे होते थे। 

चक्र--अभिमन्यु से युद्ध करने के लिये द्रोणाचार्य ने चक्रव्यूह की रचना की 
थी। व्यूहभेद करने का कौशल अभिमन्यु ने पिता से सीखा था किन्तु निष्कमण 
की रीति न जानने के कारण वह सप्तरथियो द्वारा मारा गया था।' 

ज्ञ--इस व्यूह के आदि गुरु इन्द्र थे ।* । 

सकर---इसके सर्वाग्न मे ससैन्य एक वीर होता था और पीछे ऋमानुसार रथी 
पत्ति व दच्ती होते थे । मकरव्यूह का प्रतिहवन्दी कौज्चव्यूह था। 

सडलाद्धं--यह सुपर्णव्यह का प्रतिद्ददी है। 

शकट या चक्रशकट व्यूह---अभिमन्यु वध के बाद अर्जुन के साथ युद्ध करते 
समय आचार्य द्रोण ने शकठव्यूह का निर्माण किया था। इस व्यूह का पीछे का भाग 
कमल जैसा होता है। 

श्ुगाटक--इस व्यूह की आकृति सिंघाडे की तरह त्रिकोण होती है, किन्तु 
नीलकठ ने कहा है कि इसका आकार चतुष्पथ अर्थात्‌ चौराहे जैसा होता है।' 

इयेन--इ्येनव्यूह करीब करीब गरुडव्यूह जैसा ही होता है। यह मकरव्यूह 
का प्रतिरोधक है।” 

सर्वतोभद्र---इस व्यूह का आकार गोल होता है। मध्य मे सेना व साधारण 
योद्धा रहते हैं और चारो ओर उन्हे घेर कर बडे बडे योद्धा खडे होते हैं।' 

भोष्म ७५॥१५-२६। द्रोण १९४ 

» चक्रव्यूहों महाराज आचार्येणास्िकल्पितः। द्रोण ३३।१३ 
» अचल नाम वज्ञाख्य विहिंत वज्नरपाणिना। भीष्म १९७ 


, अकरोस्मकरव्यूह भोष्मो राजन समन्‍्ततः। भीष्म ६९४-६।सीष्म 
छप्ा४-११ 


4 
रे 
३ 
ड, 


» प्रोण १९४४ 
६. अस्माक शकटब्यूहो प्रोणेन विहितो&भवत्‌। इत्यादि। ह्रोण $१५। 
द्रोण ७३२७द्रोण ८५२१ 


्ल्ज 


७. भीष्म ८७॥१७ 
» भीष्म ६९७७-१२ 
९. भीष्म ९९।१-८ 


(५ 


युद्ध हे ४९७ 


हर 


सागर--यह सागर सदृश विस्तृत एक विशेष प्रकार का व्यूह होता है।' 

सूचीमुख---प्रतिपक्षी की सेता की सख्या अपने से अधिक हो तो इस व्यूह की 
रचना की जाती है।' 

यमक आदि मण्डल---योद्धागण व्यूहरचना के अलावा नाना प्रकार के मण्डलों 
द्वारा भी शत्रु को त्रस्त कर देते थे । शत्रु की कमियाँ देखकर रथ आदि की गति 
परिवत्तंन कर देना मण्डल कहलाता है।* 

नियुद्ध--जिस युद्ध मे अस्त्र-शस्त्र के बिना पहलवान कुश्ती द्वारा अपने अपने 
बाहुबल से विपक्षी को जीते, वही नियुद्ध है। नियुद्ध मे कुइती या मल्लयुद्ध ही प्रधान 
है। मुष्टियुद्ध मी इसी मे सलूग्न माना जाता था, उसे अछूग युद्ध की सज्ञा नही दी 
जाती थी। इसमे लडते वाले दोनो पक्षो के मल्‍्लो को रणक्षेत्र मे उतरकर सर्वप्रथम 
अपना नाम व वह्मपरिचय बताना पडता था। राजा साधारणतया विपक्षी राजा 
के अलावा किसी और के साथ इन्द्रयुद्ध नही करता था।* 

नियुद्ध का कौशलू--युद्ध के आरम्भ मे परस्पर नमस्कार करने व हाथ मिलाने 
का नियम था। इसके बाद उँगलियाँ चटकाना आदि क्ियाओ द्वारा शरीर की जड़ता 
को दूर करके दोनो पहलवान आमने सामने खडे होते थे । जोर जोर से हाथ पाँवों 
को झटक कर पेशियो को सचालित करते थे और फिर एक दूसरे से भिड़ कर 
दृढ्हाथो से जकड लेते थे । इस बन्धन को 'कक्षाबध' कहते थे । इसके बाद प्रति- 
पक्षी के गले पर अपने गण्ड व कपाल से आघात करते थे । सुयोग देखकर प्रतिपक्षी 
का हाथ या पैर मरोडकर उसकी स्नायुमडली को पीडा पहुँचाते थे । वक्ष पर 
मृष्टि प्रहार का मौका ढूंढते थे । दोनो हाथो की अगुलियो को आपस मे मिलाकर 
शन्रु के मस्तक पर प्रहार करते थे, जिससे वह शीघ्र ही अवसन्न हो जाता था। 
इसे 'पूर्ण-कुभ-प्रयोग' कहा जाता था। सुयोगानुसार थप्पड भी मारते थे । शन्नु 
के वगल मे जाकर उसे कमर से पकड आसानी से गिरा देते थे। यदि शत्रु बाँहो के 
घेरे मे जकड लेता था, तो श्वास की रेचक क्रिया द्वारा शरीर मे लूघुता लाकर उसके 
बंधन से निकल जाते थे और प्रचड वेग से उस पर प्रहार करते ये । इस प्रकार 


» भीष्म ८छाए 

२. सूचीमुखसनीक॑ स्थादल्पानां बहुभि: सह। इत्यादि। भीष्म १९५ 
भीष्म ७७५९ शाति १००४० 

» संडलानि विचिन्राणि धमकानीतराणि च। द्रोग १२१६० 

४. अय पृथायास्तनयः कत्ीयान्‌ पाण्डुलन्दन.। 

कौरबो भवता साउँ हन्द्रयुद्ध करिष्यति ॥ इत्यादि! आदि १३६३ १-३३ 

श्र 


न 


नए 


४९८ महाभारतकालीन समाज 


तरह-तरह के कौशलो द्वारा प्रतिपक्षी को पीठ के वल जमीन पर डाल देना विजय 
मानी जाती थी।' 

बाहुकण्ठक नियुद्ध--अपने दोनो पाँवो मे शत्रु की एक जाँघ दवाकर दूसरी 
जाँघ को हाँथो से खीचकर शरीर को चीरने की क्रिया का नाम बाहुकटक' था। 
वाहुकण्टक शब्द का अर्थ केतकी का पत्ता' होता है। वछ॒वान वीर यदि अपेक्षाकृत 
दुर्बल विपक्षी का शरीर केतकी के पत्ते की तरह विदीर्ण करने को उद्यत हो तो उसे 
बाहुकण्टक की सज्ञा मिलती है। कर्ण एव जरासघ में वाहुकटक युद्ध होने के वाद 
सधि हुई थी ।* 

मलल्‍लयुद्ध की परिभाषा--विराटपुरी में जीमूत व भीम के मध्य हुए 
नियुद्ध का वर्णन करते हुए महाभारतकार ने वहुत से पारिमाषिक शब्दो का प्रयोग 
किया है। त्तीककठ ने अपती टीका मे उन शब्दों की व्याख्या मी दी है। अचानक 
विपक्षी के किसी अग्र को पीडा पहुंचाना कृत' कहलाता है। कृतमोचन का नाम 
'प्रतिकृत' है। मुट्ठी कसकर बाँघने को 'सुसकट' कहते है। विभिन्न अगो की मुठ- 
भेड को सन्निपात' कहा जाता है। सबल शत्रु को दूर फेंकने का नाम अवधूत' है। 
जमीन पर गिरा कर जोर से दवाना प्रमाथथ' है। प्रमथित शत्रु को उठाकर उसके 
अगो को कष्ट पहुँचाना उत्मथन' कहलाता है। शत्रु को अकस्मात उसके स्थान 
से हटा देना क्षेपण' है। दृढमुष्टियो के प्रहार से वक्षपीडन करता 'मुष्टि' कहलाता 
है। शत्रु को कघे पर उठाकर तथा सिर नीचे व पाँव ऊपर करके घुमाते घुमाते 
दूर फेंक देने से जो शब्द होता है, उसे 'वराहोद्धृतनि स्वन' कहते हैं। ढीली अगुलियाँ 
करके थप्पड मारना 'प्रसृष्ट' है। एक उगली को तान कर जोर जोर से शत्रु के शरीर 
मे मारना 'शलाका' कहलाता है। घुटने व सिर से चोट पहुँचाने को 'अवघटून' 
कहते हैं। परिश्रान्त विपक्षी कों अनाचक घसीटने को 'आकर्षण' कहते हैं। घसीदे 
हुए शत्रु को वाँहो मे दवाकर पीडित करना 'प्रकर्षण” कहलाता है। शत्रु की गलतियाँ 
ढूँढने के लिये उसके आगे-पीछे, दाँये-बाँये घूमने को 'अभ्याकर्ष' कहते हैं। मौका देखकर 
शत्रु को उठाकर जमीन पर पटक देता 'विकषंण' कहा जाता है।' 

मल्लयुद्ध भ्रप्रशस्त---तीरकूकठ की टीका में मल्लयुद्ध के जिस अनुशासन 
का उल्लेख किया गया है, उससे अवगत होता है कि मल्लयुद्ध में निहत व्यक्ति 


१. सभा २३ वाँ अध्याय। (नीरूक० देखिये) 
२ बाहुकटक युद्धेन तस्य कर्णोह्य युध्यतः॥। इत्यादि। ज्ञाति पाई 
नीलकठ देखिये। 


३. प्विराट १३वाँ अध्याय। नीलूकठ। 


युद्ध ३९९ 


का 


स्वर्गगमन का अधिकारी नहीं होता एवं इहलोक में भी वह यशस्वी नहीं माना 
जाता।' ४; 

उत्सव आदि से मल्‍लयुद्ध--उस काल से उत्सव आदि मे भी सल्लयुद्ध का आयो- 
जन किया जाता था। विराट नगरी मे जीमूत व भीम का मल्लयुद्ध भी उत्सव के 
उपलक्ष्य मे ही हुआ था। यह उत्सव शरद ऋतु मे नया अनाज पकने पर हुआ था। 

उत्सव में हुए नियुद्ध मे प्राणहानि--यह तो ठीक है कि ये कुश्तियाँ उत्सव 
का एक अग होती हैं, किन्तु दोनो मे से एक के मरने तक कुइती जारी रखने की 
सार्थकता समझ में नही आती और ना ही इस नीति का समर्थव किया जा सकता 
है। विराट के आदेश से भीम को बाघ, सिंह व हाथी के साथ भी युद्ध करना पड़ा 
था। इस अद्भुत ख्याल का भी कोई अथ्थ नही है।' 

विजयी वीर का नगर प्रवेश--युद्ध मे विजयी वीर नगर प्रवेश के पूर्व दूत 
द्वारा विजय की सूचना भेजते थे | खबर मिलने पर विजयोत्सव के उपलक्ष्य मे 
प्रमुख राजपथो को उज्ज्वल प्रकाशस्तभो द्वारा आलोकित कर दिया जाता था। 
सुगन्धित कुसुमो से सज्जित पताकाएँ पथ के दोनो ओर उडती रहती थी तथा सारी 
नगरी चन्दन, अगुरु आदि की खुशव्‌ से महक उठती थी ।* 

विजय मे प्राप्त धन सम्पत्ति का भोग--युद्ध मे विजयी होने पर प्रतिपक्षी से 
प्राप्त घन सम्पत्ति के उपभोग के भी कुछे नियम थे । विजेता यदि शन्रु को बदी 
वनाकर ले आते थे तो उसे एक साल तक दास बनाकर रखा जाता था। उस काल 
में यदि उसके कोई सन्तान पैदा होती थी, तो उस सनन्‍्ताव को आजन्म पितृविजेता 
की आधीनता में रहना पडता था। विजित की कन्या यदि विजेता से 
विवाह नही करता चाहती थी तो विजेता उसे छोड देते के लिये बाघ्य होता था, 
वह उस पर किसी भी प्रकार की जवर्दस्ती नही कर सकता था। इसी प्रकार विजय 
में मिले दास-दासी या दूसरी घनसम्पत्ति भी एक साल के बाद विपक्षी को लौठा देना 
उचित समझा जाता था। किन्तु विपक्षी यदि चोर या दस्यु होता था, तो उसकी 
सम्पत्ति नही लौटाई जाती थी। साधारणतया एक राजा दूसरे राजा के साथ ही 
युद्ध करता था। 


१. मृतस्य तस्य न स्वर्गों यशों नेहापि विद्यते। विराट १३॥३०नीलकंठ 
२. विराट १३वाँ अध्याय। 
३. विराट ३४वाँ व ६८वाँ अध्याय। 
४. बलेन विजितो यहच न तं॑ युध्यत भूसिपः। 
संवत्सरं विप्रणयेत्तस्माज्जातः पुनर्भवेत॥ इत्यादि। जाति ९६४-७ 
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युद्ध मे वियज्न परिवारों की व्यवस्था--युद्ध मे हत योद्धाओ के परिवारों का 
भार राजा को अपने ऊपर लेता पडता था।' 


१. कच्चिदारान्‌ मनुष्याणां तवार्थे मृत्युमीयुषास्‌ । 
व्यसन चास्युपेतानां विभि सरतर्षभ॥ इत्यादि। सभा ५५४ 
ह अनु १६५२ 


आयुर्वेद 


राजसभा में आयुर्वेदवेत्ता का सम्मान--निदान, पूर्व छिंग रूप, उपशय, सम्प्राप्ति, 
ओऔपधि, रोगी व परिचायक के भेद से अष्टाग आयुर्वेदश्ास्त्र के जाता चिकित्सको को 
राजसभा मे विभेप सम्मानसूचक पद दिया जाता था। उस काल में राजाओं की 
चेष्टा एव सवेविध अनुकूलता के कारण आयुर्वेद विद्या काफी उन्नत हो गई थी।* 

कृष्णात्रेय का चिकित्सा ज्ञान--प्राचीन काल मे क्ृण्णात्रेय मुनि चिकित्सा- 
शास्त्र के ज्ञाता माने जाते थे।* 

त्रिधातु की समता ही स्वास्थ्य--शरीर में नित्य अवस्थित वायु, पित्त व कफ, 
इन तीनो घातुओ का सघर्ष चलता रहता है। (भीष्म ८४॥४१) इन तीनो धातुओं 
की समता का नाम ही स्वास्थ्य है। दूसरी ओर सत्त्व, रज व तम, ये तीन मन के 
गुण है। इन तीनो की समता मानसिक स्वस्थता का आधार है। शरीर व मन 
दोनो की स्वामाविक अवस्था ही स्वस्थता का लक्षण है।' 

“त्रिधातु' ईइवर का भी नाम--पित्त, इलेष्मा व वायु की समष्टि को सघात' 
कहा जाता है। इस सघात की समता से ही प्राणी स्वस्थ रहते हैं। आयुर्वेद के 
पडितो ने मगवान को "त्रिघातु' की सज्ञा दी है। 

शरीर व सन का घनिष्ठ सम्पर्क--व्याधि का जन्म गरीर व आधि का जन्म 
मन मे होता है। गरीर अस्वस्थ हो तो मन भी स्वस्थ नही रहता और दूसरी ओर 
मन की अज्ञाति जरीर को अस्वस्थ बना देती है। 


१. कच्चिद्देधारिचकित्सायामष्ठांगायां विशारदा:। 
सुहृदश्चानुरक्ताइच दरीरे ते हिताः सदा॥ सभा ५९० 
२. क्ृृष्णात्रेयश्चिकित्सितम्‌॥। शान्ति २१०२१ 
३. शीताणष्णे चेव वायुब्च न्रयः शारीरजा गुणाः। 
तेषा गुणानां साम्यं यत्तदाहुः स्वस्थरक्षणम्‌ ॥ इत्यादि। 
शांति १६।११-१३ 
४. आयुर्वेदविदस्तस्मान्त्रिधातुं मां प्रचक्षते। शान्ति ३४२८९ 
५. द्विविधों जायते व्याधिः शारीरो मानसस्तथा। 
परस्पर तयोज॑न्म निदन्द॑ चोपलब्यते॥ दत्यादि। 
शांति १६८, ९ अबव १२१, ३ 


ष्०२ महाभारतकालीन समाज 


चिकित्सा का उद्देश्य--शारीरिक धातुवैपम्य या मानसिक गृणों की विपमता 
के प्रकट होने पर उनमे पुन समानता स्थापित करना ही चिकित्सा का उद्देश्य होता 
है। पित्त की वृद्धि से कफ का ह्ास व कफ की वृद्धि से पित्त का ह्वास होता है, इस 
नियम के अनुसार एक की कमी होने पर दूसरे को बढाकर समता स्थापित करना 
ही चिकित्सक का कार्य है। मानसिक आधि में भी ठीक इसी प्रकार हुं द्वारा शोक 
का उपशम होता है। सत्त्वादि गुणो मे भी एक की वद्धि से दूसरे का हास होता है। 
शरीर या मन की चिकित्सा करने के लिये सर्वप्रथम विपमता का कारण ढूंढना 
और फिर समता छाने की व्यवस्था करनी चाहिये।' 

रोग के कारण--रोग के कुछ स्थूल कारण बताये गये हैं। अतिभोजन, 
अभोजन, दूषित अन्न एवं मद्यपान, परस्पर विरोधी खाद्यग्रहण, अति व्यायाम, 
अति कामुकता, मलमूत्र का वेग घारण, रसबहुल द्रव्यो का खाना व दिवानिद्रा आदि 
शारीरिक रोगो के हेतु है।' 

स्वास्थ्यरक्षा के अनुकूल व्यवस्था--स्वास्थ्यरक्षा के कुछ साधारण नियम 
तोना प्रसयो पर वर्णित हुए हैं। प्रात उठता, दिन को न सोना, परिमित व्यायाम 
स्वास्थ्य के लिये गुणकारी हैं। स्तान प्रतिदिन करना चाहिए, इससे बल, रूप, 
स्वरशुद्धि स्पष्ट उच्चारण शक्ति, शरीर की कोमलता, उत्तम गध, छावण्य, कान्ति 
व ऐद्वर्य की प्राप्ति होती है। निर्वस्त्र होकर स्नान करना या रात्रि को स्नान करना 
हानिकारक है।* 

सिताहार व प्रसाधन आदि--परिमित भोजन के छह गुण बताये गये हैं-- 
आरोग्य, आयु, बछ, सुख, अनिन्धता तथा सुसन्तानजनकता। स्वास्थ्यरक्षा के 
निमित्त प्रसाघन आदि का उपयोग करना उचित है। केशप्रसाधन, अजन, दतधावन 
आदि कार्य पूर्वाह्न मे ही निपटा लेने चाहिये। शुक्ल पुष्पो की माला पहनने से 
सन प्रफुल्ल रहता है। कमछ एवं कुवछय की माछा कभी नही पहननी चाहिये। 
रक्‍दतमाल्य भी निषिद्ध है। बट की जड एव प्रिययु को एक साथ पीसकर उसका 
लेप करना अच्छा होता है।* 


१. तेषामन्यतमोद्रेके.. विधानमुपदिश्यते । 
उष्णेन बाध्यते शीत झीतेनोष्ण प्रबाध्यते ॥ इत्यादि। शाति १६१२-१५ 
२. अत्यर्थभपि वा भुक्‍ते न वा भुक्ते कदाचन। इत्यादि। अइब १७॥९-१९ 
३. न चास्युदितज्ञायी स्थात्‌। इत्यादि। अनु १०४४३, ५१॥ अनु ९३) 
१२५। अनु १२७॥९ आदि १०९।१८। शांति ११०६। उद्योग ३७३२३ 


४. गृणाइच घण्मितभुक्त भजन्ते। इत्यादि। उद्योग ३७३८॥ 
5८ अनु १०४ २३।॥ अनु ९८१० 


आयुर्वेद ण्ग्रे 


पथ्याशन--सदा स्वास्थ्य के अनुकूछ मोजन करना ही विधेय है। जो व्यक्ति 
पथ्य द्रव्य छोडकर अहितकर द्रव्यों का सेवत करता है, वह नीरोग नही रहता। 
जो व्यक्ति प्रतिदित तिक्‍्त, कषाय, मधुर आदि रस लेता है, उसका स्वास्थ्य अच्छा 
रहता है। खाद्यवस्तु स्वास्थ्यरक्षा का प्रघान उपाय है। ' 

भोजन की नियसमावली--मोजन करते वक्‍त मौन रहने का विधान बताया 
है।' किन्तु स्वास्थ्य के लिए इसकी उपयोगिता का पता छूगाता कठिन बात है। 
हो सकता है कि खाद्य वस्तुओ के प्रति मन की अधिक लारूसा को रोकने के लिये 
यह नियम बनाया गया हो। भोजन के शुरू व अत में भी कुछ नियम पालन करने 
का उपदेश दिया गया है, इनका भी स्वास्थ्यरक्षा ही उद्देश्य है। आहार के पूर्व 
अच्छी तरह हाथ पाँव घोकर तीन बार आचमन करना चाहिए। उत्तम आसन पर 
बैठकर प्रसन्न मन भोजन करना चाहिये। भोजन के पात्र जी मवोरम होने चाहिये। 
एक वस्त्र पहन कर भोजन नही करना चाहिये। भोजन के बाद तीन बार आचमन 
व दो बार मुखमाजन करना चाहिये।* 

बालवत्सा गाय का दूध अपेय--जिस गाय ने हाल ही में बछडा दिया हो 
उसका दूध नहीं ढुहता चाहिये। वह दूघ स्वास्थ्य के लिये बहुत ही हानिकर 
होता है।' 

अकेपत्र अभक्ष्य--मदार (धतूरे) के पत्ते खाने से मनृष्य अधा हो जाता है। 
इसके क्षार, तिक्त, कटु, रुक्ष एव तीक्षणविपाक गुण चक्षुघातक होते है।" 


रक्‍तसाल्य न धार्य स्पाच्छुकल धार्यन्तु पण्डिते:। 
चर्जयित्वा तु कमल तथा कुचलूय प्रभो॥ अनु १०४८३ 
घृष्टो बटकषायेण अनुलिप्तः प्रियंगुता। अनु १२५५२ 
१. पथ्य॑ मुक्‍्त्वा तु यो मोहाद ष्ठमइनाति भोजनम्‌ । 
परिणाससविज्ञाय. तदन्त॑ तस्य जीवितम्‌ ॥ इत्यादि। 
हि शांति १३९८०, ८१ 
२. न शब्दबत्‌। अनु १०४९६ 
३. अन्न बुभुक्षमानस्तु निसुंखेन स्पुशेदपः। 
भुवक्त्वाचान्म॑ तथेव त्रिह्ि पुनः परिसाजयेत्‌ "५ अनु १०४।५५-६०, ६१, ६६ 
४. बालवत्साञ्च ये घेनूं दुह्मन्ति क्षीरकारणातृ। 
तेषा दोषान्‌ प्रवक्ष्यामि ताह्िबोध शचीपले ॥ अनु १२५६१ 
५. स तेरकंपन्रेर्भक्षितं:.. क्षारतिक्तकदुरूक्षेस्तीक्षणविपाकेइचक्षुष्युप हतो5्घो 
बसूव। आदि ३॥५१ 


पु०्ड सहाभारतकालोन समाज 


इलेष्मातक भक्षण के दोष--शलेष्मातक-फल (लिसोडे) खाने से बुद्धि मन्द 
होती है।' 

नस्यकुसें---आवश्यकता पडने पर नाक द्वारा औषधि ली जाती थी, जिसे 
नस्यकर्म कहते थे।* 

वर्जेनीय कर्म--स्वास्थ्यरक्षा के निमित्त सायकाल व रात्रि को न करने योग्य 
कुछ कार्यों का उल्लेख हुआ है। दिन छिपे सोना या पढना अनुचित है। सघ्या समय 
भोजन करने से आयु कम होती है। रात्रि को पिश्यकर्म नही करने चाहिये। रात 
को स्तान करना भी स्वास्थ्य के लिये खराब होता है। भोजन के बाद प्रसाधन नही 
करना चाहिए। रात्रि का खाद्य यथासाध्य सुपाच्य होना चाहिये तथा रात को ढूंस 
कर नही खाना चाहिये। गीले हाथ-पाँव लेकर बिस्तर पर नही जाना चाहिये।' 

ज्वर की उत्पत्ति का विवरण--प्रथकार ने ज्वर की उत्पत्ति पर पूरा एक 
अध्याय ही लिख दिया है। ज्वर के कारण शरीर मे उत्पन्न दुर्बलता ही वृत्रासुर 
के वध में सहायक हुई थी। मेरुपवंत के एक शिखर का नाम ज्योतिष्क' था। 
वह शिखर नाना प्रकार के रत्नो से विभूषित एवं स्वेजनपूजित था। एक बार 
हर-पार्वती उस शिखर पर बैठे प्रेमालाप कर रहे थे। उसी समय अष्टवसु, अश्विनी- 
कुमारद्य, कुबेर आदि देवताओ तथा उशना, सतत्कुमार, अगिरा आदि ऋषियो ने 
वहाँ उपस्थित होकर उनकी चरण-बदना की। कुछ देर बाद देवता व ऋषिगण 
गगाद्वार मे हो रहे दक्ष के अश्वमेघ यज्ञ मे चले गये। पाव॑ती के प्रश्न करने पर 
महादेव ने इन लोगो के गमन का कारण बता दिया। महादेव को यज्ञ का निमत्रण 
नहीं मिला, यह जानकर पार्वती को बहुत दु ख हुआ । वह चुप बेठी रही, उनके हृदय 
मे ज्वाला घघकने लगी | पार्वती का दु ख दूर करने के लिये महादेव ने तन्‍्दी आदि 
भीषणकाय अनुचरों को भेजकर यज्ञ नष्ठ करवा दिया। अति क्रोध से शकर के 
ललाट से पसीना टपक कर जमीन पर गिर गया। भूपतित उन्हीं स्वेद विन्दुओ 
से कालानल के समान महान अग्नि का उद्मव हुआ। उस अग्नि मे से हस्व, 
रक्ताक्ष, ऊध्वंकेशी, कृष्णवर्ण, रक्तवास एक भयकर मूर्ति का आविर्भाव हुआ। 
उसे देखकर सब लोग डर से थर-थर काँपने लगे। तब ब्रह्मा ने शिव के आगे बहुत 

१. इलेष्मातकी क्षीोणवर्चा' श्वणोषि। वन १३४२८ 

२. नस्यकरंभिरेव च। भेषजे. सचिकित्स्य स्थात्‌। शाति १४३४ 

३. संध्याया न स्वपेद्राजन्‌ विद्या न च समाचरेत्‌। 

न भुज्जीत च मेधावी तथायुविन्दते महत्‌॥ इत्यादि। 
अनु १०४११९१२२, ६१॥ अनु १६१४३ 


आयुर्वेद प्ण्५्‌ 


हाथ-पाँव जोडे और वचन दिया कि आगे से यज्ञ मे उनके नाम से विशेष आहुति दी 
जायेगी। तब जाकर कही शकर का क्रोध शान्त हुआ। ब्रह्मा ने ही रुद्र की क्रोधाग्नि 
से उत्पन्न उस अतिकाय व्यक्ति का त्ञाम ज्वर' खखा। देवताओ की स्तुति से 
प्रसन्न होकर शिव ने ज्वर को सर्वत्र आधिपत्य स्थापित करने का आदेश दिया। 
तभी से ज्वर का प्रभाव हर जगह चला आ रहा है! 

प्राणिसेद से ज्वर का प्रकाश--वृक्ष के शीषे ताप को ज्वर कहते हैं। इसी 
प्रकार पवेत की शिलाजीत, जल का शैवाल, साँप की केचुली, गाय का पादरोग, 
पृथ्वी,की ऊषरता, पशुओ की दृष्टिहीनता, अश्व की कठनाली का मास, भयूर का 
शिखोद्भेदु, कोयल का नेत्ररोग, मेष का पित्त-भेद, शुक की हिचकी, व्याप्र 
का श्रम--ये सब इनके ज्वर के लक्षण है। प्राणी मात्र को जन्म व मृत्यु के समय 
ज्वर रहता है।' 

असंयम से यक्ष्मारोग--अत्यन्त कामुकता क्षयरोग को आह्वान करती है। 
विचित्रवीय तथा व्युषिताइ्व की इसी दोष के कारण यक्ष्मारोग से अकालमृत्यु 
हुई थी।' 

रोगी की शुश्रघा--रोगी व्यक्ति की यथोचित रूप से चिकित्सा व सेवा-सुश्ूषा 
करनी पडती है। साधारणतया सुहूद व्यक्तियों को ही सुश्रूषा का भार लेना 
चाहिए।' 

शास्तिस्वस्त्ययन आदि--रोगी को नीरोग करने के निमित्त परिवार के लोग 
शान्ति स्वस्त्ययन, मत्रपाठ आदि का अनुष्ठान भी करते थे।* 

मूर्च्छारोग सें चन्दतोदक--मूच्छित व्यक्ति के सिर पर चन्दन का पानी 
डालने का उदाहरण मिलता है।" 

विष द्वारा विष का नाश--दुर्योधन ने भीम को विष खिलाकर नदी मे 
फेंक दिया था। चेतनाहीन होने के कारण भीम नदी के रसातल मे चले गये। 


१. शान्ति १८२ वाँ अध्याय। 
२. ताम्यां सह समाः सप्त विहरण्‌ पृथिवीपत्तिः। 
विचित्रवीयंस्तरुणी यक्ष्मजाः समगृह्त ॥ इत्यादि। 
आदि १०२४७० आदि १२११८ 
३. सुहृदां घतसानानामाप्ते: सह चिकित्सके:॥ आदि १०२७१ 
४. रक्षोघ्नाइच तथा मंत्रान्‌ जेपुस्चकुश्च ते क्रिया:। वन १४४)१६ 
५. कुंतीमाइवासयामास प्रेष्पाभिश्वन्दनोदकेः।॥ आदि १३६।२८ 
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वहाँ विषघर सर्पों ने भीम को डसा और फलस्वरूप उन्हे चैतन्य लाभ हो गया। 
सर्प-विष की क्रिया से स्थावर विप का प्रमाव खत्म हो जाता है।' 

रसायन---वासुकि के सुरक्षित कुड का रसायन पान करने से भीम पर कालकूट 
विप का भी असर नहीं होता था।' 

विशवल्यकरणी आदि--.शुद्ध के समय चिकित्सकों को शिविर में रखा जाता 
था। लेकिन बडे बडे योद्धा विशल्यकरणी आदि शक्तिवर्द्क्ष औपधियाँ अपने साथ 
भी रखते थे। छह दिन के युद्ध के वाद भीष्म ने दुर्योधन के शिविर मे जाकर उन्हें 
विशल्यकरणी दी थी।'* 

इल्यचिकित्सा--शरशस्‍्या पर पडे भीष्म को कष्ठमुक्त करने के लिये दुर्यो- 
घन शल्यविद्या मे निपुण कई चिकित्सको को आवश्यक उपकरणो सहित पितामह 
के समीप लाये। पितामह ने शल्यचिकित्सा कराने की असम्मति प्रकट करके चिकि- 
त्सको को लौटा देने का आदेश दिया।* 

अरिष्टलक्षण--रोगी की आसन्ममृत्यु के सूचक बहुत से लक्षणों का उल्लेख 
मिलता है। मृत्यु निकटवर्ती हो तो मनुष्य को पेड-पौधे सुनहरे रग के दिखाई देते 
हैं। उसकी इद्रियाँ वस्तुओ.को अधिकतर उनके यथाय॑ रूप मे ग्रहण नही कर पाती ।* 
मृत्यु के एक वर्ष पूर्व से ही नाना प्रकार के मृत्युमुचक लक्षण प्रकट होने लगते हैं। 
अखरुवती, श्रुव-सक्षत्र, पूर्णचन्द्र एव प्रदीप जिन्हे दृष्टिगोचर नही होते, उनकी आयु 
एक वर्ष से अधिक नही होती । दूसरे की आँखो की पुतलियो मे जो अपनी प्रतिच्छवि 
नही देख पाते, वे भी एक वर्ष से अधिक जीवित नही रहते, यह निश्चित है। अचा- 
नक शरीर की काति अत्यन्त बढ या निष्प्रम हो जाय, जो आयु मात्र छह मास की 
रह जाती है। प्रजा की अति वृद्धि व ह्वास मी सात्र छह मास जीवनकाल शेष 
रहने की सूचक है। देवताओं की अवज्ञा व ब्राह्मणो का विरोध करना भी आसच्च- 
मृत्यु के लक्षण हैं। अपनी परछाई यदि घूसरवर्ण की प्रतीत हो तो समझ लेता 
चाहिये कि छह मास मे मृत्यु सुनिद्चित है। सूर्य एव चस्द्र को देखने पर उममें 
सकडी के जाले की तरह छोटे-छोटे छिद्रो की अनुभूति हो तो मृत्यु मात्र एक सप्ताह 


१. ततोध्स्थ दइपसानस्थ तहिंषं फालकूटकम्‌। 
हत सर्पविषेणेव स्थावर जगमेन तु॥ आदि शर८ा५७ 
« तच्चापि भुक्त्वाष्जरयदबिकार वृकोदरः॥ आदि १२९३८, २२ 
« एवमुक्‍ता ददो चास्म विशल्यकरणी शुसाम्‌॥। भीष्म ८११० 
» उपतिष्ठन्षयो वेद्या. पाल्योद्धरणकोबिदा ॥ भीष्म १२०५६-६० 
« मुमूर्दृहि नरः सर्वान्‌ वृक्षान्‌ पश्यति काबचनानू॥ भीष्म ६८१७ 


न ८ ६ यण 
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दूर रह जाती है। मदिर मे बैठे जिस व्यक्ति को सुगधित द्रव्यों की गध शवगध 
जैसी लगे, उसकी आयु केवल एक सप्ताह की होती है। कान एवं नाक का 
अवनमन, दाँत व आँखों के स्वाभाविक वर्ण मे परिवत्तंन, सज्ञाहीनता एवं शरीर 
का उत्तापनाश अति शीक्र मृत्यु के लक्षण हैं। हठात्‌ जिसकी बॉयी आँख से 
पानी जाने तथा सिर से धुँओँ निकलने लगे, वह कुछ ही देर का मेहमान रह 
जाता है।' 

मंत्रादि के प्रयोग से रोग मुक्ति--रोगमुक्ति के लिये औषधि की तरह मन्त्र 
का भी प्रयोग किया जाता था। उस काल में रोग के अछावा और भी बहुत सी 
बातो मे छोग मन्त्रशक्ति की शरण लेते थे।'* 

विषनाशक मंत्र--त्राह्मण काइ्यप ने तक्षकदष्ट अश्वत्यथ की भस्म को इक- 
टुठा करके मत्र द्वारा पुन' उसमे जीवन-सचार किया था।' (आयुर्वेदशास्त्र की 
अगदतन्त्रीय काश्यपसहिता के रचयिता क्या यही काश्यप थे, यह खोज का विषय 
है।) 

सर्प आदि के विष की हारक औषधि--महाराज परीक्षित ने साँप का जहर 
उतारने मे निपुण बहुत से मत्रवित्‌ ब्राह्मणो को नियुक्त किया था। सर्पविष नाशक 
बहुत सी ओऔषधियाँ भी लाकर घर मे रकक्‍खी गई थी।* 

मृतसंजीवनी विद्या--आचार्य शुक्र की सजीवनी विद्या का सर्वत्र प्रभाव था। 
देवताओ ने बृहस्पति के पुत्र कच को यह विद्या सीखने के लिये शुक्राचार्य के पास 
भेजा था।' 

भवितव्य की अवद्यंभाविता--ससार की अनित्यता एवं मवितव्य की अवश्य- 
भाविता पर व्यास ने युधिष्ठिर को बहुत से उपदेश दिये है, जिसमे एक जगह कहा है 
कि आयुर्वेद के महापडित वैद्य भी रोगपीडित होकर कष्ट भोगते हैं। विविध 
कषाय, घृत आदि का पान करने पर भी वे मृत्यु के हाथ से नही बच पाते। रसायन 


१. अरिण्टानि प्रवक्ष्यामि विहितानि सनीषिधिः। 

संबत्सरवियोगस्य संभवन्ति शरीरिणः॥ इत्यादि। 

शांति ३१७८-१७ 

२. अस्तंभयत तोयञच सायया मानुजाधिप:। शल्य २९५२ 
३. भस्मराशि कछूतं बृक्षे विद्या समजीवयत्‌॥ आदि ४३॥९ 
४. रक्षाज्च विदधे तत्र भिषजश्चौषधानि च॥ 

ब्राह्मणान्‌ मंत्रसिद्धाइच सर्वतो वे व्ययोज्यत्‌ ॥ आदि ४२॥३० 
५. आदि ७६ वाँ अध्याय। 


प्‌०८ सहाभारतकाली समाज 


के ज्ञाता छोग स्वास्थ्यरक्षा के निमित्त न जाने कितने रसायनों का पान करते हैं, 
लेकित तब मी जरामग्रस्त होकर कष्ट उठाते हैं। 

जन्मतत्त्व--राजधि अष्टक के प्रइन के उत्तर मे ययाति ने कहा है--मनुष्य 
अपने पृण्य फल से स्वर्ग भे वास करता है। पुण्य का क्षय होने पर विलाप करते 
करते स्वर्गलोक से पुन मत्येछोक मे आता है। आते समय मार्ग से उसे नाना प्रकार 
के कष्ट सहने पडते हैं। स्वयेच्युति के समय जीव मेघजाल मे प्रवेश करके 
जल्मय हो जाता है। फिर वह जलीय जीव पुष्प, फल, वनस्पति, औषधि आदि 
मे प्रविष्ट होता है। गृहस्थ व्यक्ति इन द्रव्यो का मक्षण करता है तो इनका सार 
रस आदि धातुओ में परिणत हो जाता है। क्रमश यही धातु चरम घातु आर्थात्‌ 
शुक्ररूप मे परिणत होकर कालक्रमानुसार स्त्री के गर्म मे पहुँचती है और तब जन्मा- 
न्तरीय अदृष्ट वल से जीव जन्म छेता है। वायू शुक्र को आकर्षित करती है और 
फिर शुक्र व जात्तेव (स्त्रीरज) के मिलने से शरीर-रचना होती है। अनन्त जन्मों 
के सस्कारो से पूर्णता लाभ कर यह क्षुद्र देह मातृगम से बाहर आती है। सब जरा- 
युज्ञ प्राणियों का यही नियम है। जीव यदि शुक्र के साथ ससृष्ट न हो तो वह शुक्र 
स्त्रीगर्म भे पहुँचकर भी गर्भाधान करने मे समर्थ नही होता। जीवयुक्त शुक्र- 
शोणित ऋरमश वायु द्वारा परिवद्धित होते हैं। शुक्र का आधिक्य पुरुष से व श्लोणित 
का आधिक्य स्त्री मे होता है और इन दोनो की समता से क्लीव की उत्पत्ति होती है। 
वायू प्रताडित शुक्र यदि भिन्न-भिन्न पथो द्वारा जरायू मे प्रविष्ट हो तो यमज-सच्तान 
(जूडवाँ) की उत्पत्ति होती है। मानव दस्पत्ति के शुक्र व शोणित के मिलन से 
उत्पन्न भ्रूण प्रथम दिन कललका, पाँच दिन मे बुलबले का, सात दिन मे पेश्ि का, 
पद्रह दिन में अर्वुद का, पच्चीस दिन मे घन का एवं एक महीने मे ठोस आकार घारण 
करता है। उस मासपिड मे दो महीने मे सिर, तीन महीने मे ग्रीवा तक, चार महीने 
मे त्वक, पाँच महीने मे लख व रोम व छह महीने मे आँख, नाक, कान व मुंह का आकार 
बनता है। सात मास के अरूण मे स्पदन होता है, आँठवें महीने उसमे बुद्धि का योग 
होता है और नें महीने सब अग प्रत्यग पूर्णता छाम कर लेते हैं। जन्म छेते ही शिशु 
इन्द्रियो द्वारा चीजो की अनुभूति करने लगता है। और फिर ससार के सुख-ढु 
भोगकर कालमप्राप्त होने पर मृत्यु के वाद पुत अपने कर्मेफल के अनुसार जत्म 
छेता है।' 


१ आयुर्वेददधीयानाः केवछ. सपरिय्रहा:। 
दृश्यस्ते चहवो चैद्या व्याधिभि. समभिष्लुता.॥ इत्यादि। 
शाति २८ ४फ-४७ 


२. आदि ९० वाँ अध्याय। भौलकंठ 
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शुक्र की उत्पत्ति--शरीर के उपादान पचभूत एवं मन आहाय॑ द्रव्यो हारा 
परिपुष्ट होते है। इनकी पुष्टि से शरीर मे शक्र की उत्पत्ति होती है। जीव पच- 
मूत के साथ मिलकर वायू के प्रभाव से सर्वप्रथम मेघरूप मे, फिर वृष्टिरूप मे परि- 
णत होकर औषधि आदि मे पहुँचता है। गृहस्थ द्वारा भुक्त वे सब द्रव्य शुक्र का रूप 
धारण करके यथाकाल गर्मस्थ होते है। ससारचक्र वर्णन मे वृहस्पति ने शुक्र की 
उत्पत्ति के सबध मे जो कुछ कहा है उससे इतत्ता ही पता चलता है।* पूर्व जन्मो के 
शुभाशुम कर्मफल भोगने के निमित्त ही जीव मेघ आदि का रूप लेकर क्रमश वीर्यत्व 
को प्राप्त होता है। शुक्र का स्थान कफवर्ग एव रज का स्थान पित्तवर्ग मे होता है।' 

नारद देवमत सवाद मे कहा गया है कि शुक्र के गर्भ मे प्रवेश करते ही उसमे 
प्राणो का सचार हो जाता है। प्राणो के द्वारा विजुद्ध शुक्र की विक्ृति होने से 
उसमे अपान वाय्‌ का आविर्भाव होता है, तब स्थूछ देह की उत्पत्ति होती है। पर- 
भात्मा उस स्थूछ शरीर व उसके कारण मे लिप्त न रहकर साक्षीरूप मे अवस्थान 
करते है। कामना के द्वारा शुक्र केन्द्रीमूत होता है। समान एवं व्यान वायु की 
क्रिया द्वारा शुक्रशोणित की सृष्टि होती है।' 

सनोवहा चाड़ी का कार्य शुक्राकंण--सुक्त द्वव्यों का रस शिराओ द्वारा 
वात, पित्त, कफ, रक्त, त्वक, मास, स्नायू व अस्थियो को बढाता है। मनुष्य के 
शरीर मे वातादिवाहिनी दस धमनियाँ होती है। ये नाड़ियाँ पाँचो इन्द्रियो मे अपने 
अपने विषय ग्रहण की पदुता लाती हैं। सहल्लो छोटी-छोटी धमनियाँ उक्त प्रधान 
दस घमनियो की क्रिया द्वारा सचाछित होती हैं। जिस प्रकार अनगिनत छोटी 
छोटी नदियाँ सागर मे मिलकर उसका अस्तित्व बनाये रखती है, उसी प्रकार मनुष्य 


१. विदुन्यासादयो&वस्थाः शुक्रशोणितसम्भवा:। शान्ति ३२०११५-१२० 
पुर्वमेवेह कलले वसते किज्चदन्तरमु॥ इत्यादि। स्त्री ४२-८। 
अश्ब १७१९-२१ 
अन्नसशतंति यद्देवाः शरीरस्था नरेइवर। 
पृथिवी वायुराकाशमापो ज्योतिर्सनस्तथा ॥ इत्यादि। 
अनु १११॥ २८-३० 
२. जीवः कफर्मंसमायुकतः शीघ्र रेतस्त्वसागतः। 
सत्रीणां पुष्प॑ समासाञ्य सृते कालेन भारत॥ अनु १११३५ 
सेघेपूर्द सब्लिधत्ते प्रजानां पवनः पतिः॥ इत्यादि। अनु ६३३६-४० 
कफवर्गेडभवच्छुकं॑ पित्तवर्ग च शोणितम्‌। हरि ४९वाँ अध्याय 
३० शुक्राच्छोणितसंसुष्ठात्‌ पूर्व प्राणः प्रचत्तते। अइव २४॥६-९ 
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शरीर की धमनियाँ रस सचार के द्वारा शरीर को परिपुष्ट वनाये रखती हैं। हृदय 
के मध्यस्थल मे अवस्थित घमनी 'मनोवहा' कहलाती है। सकल्पज शुक्र को सम्पूर्ण 
शरीर से आकर्पित करके उपस्थ कौ ओर लाना इस घमनी का काय॑ है। सम्पूर्ण 
दरीर व्याप्त दूसरी शिराओ का सवंध भाँखों से होता है। इसी कारण वे तैजस 
गुण द्वारा देखने आदि की क्रियाओं मे सहायता करती हैं। मथानी से मथने पर 
जिस प्रकार दूध से मक्खन निकलता है उसी प्रकार समय विश्येष मे इन्द्रियों के 
उत्तेजित होने पर मतोवहा नाडी आकर्षण द्वारा सचित शुक्र को बहिर्गत करती है। 
अन्नरस, मनोवहा नाडी एवं सकल्‍्प ये तीन शुक्र के बीज है।' 

सतान के शरीर में साता-पिता के शरीर के उपादान--गर्भस्थ सतान अस्थि, 
स्तायू व मज्जा पिता से तथा त्वक, मास व शोणित माता से ग्रहण करती है। इस 
विषय से सब शास्त्र एकमत हैं।' 

स्त्री का जननीत्व एवं पुरुष का प्रजापतित्व--मृगु मरद्वाज-सवाद में कहा 
गया है कि जिस प्रकार पृथिवी प्राणियो की जननी होती है, उसी प्रकार स्त्रियाँ 
भी। पुरुष प्रजापति है एव उसका शुक्त तेजोमय है। ब्रह्मा ने स्त्री-पुरुष के ससग॑ 
से प्रजावृद्धि की व्यवस्था की है। अपने अपने कर्मानुसार प्राणी वार वार ससार मे 
आवागमन करते है। यथाकाल में भोग के अभाव मे स्त्रियो मे अकालवारद्धक्य 
देखा जाता है।'* 

सन्‍्तानजनन से जननी को अत्यधिक आनन्द--स्त्री-पुरुष से प्रगाढ प्रणय न 
हो तो सतान स्वस्थ व तेजस्वी नही होती। दोनो मे ही अच्छे स्वास्थ्य व प्रफुल्लता 
का होना अत्यावश्यक है। सन्तान जन्म से पुरुष की अपेक्षा स्त्री को अधिक आतत्द 
होता है। 

द्रोणाचार्य आदि का अस्वभाविक जन्मवृत्तात--महाभारत मे बहुत से चरित्रो 
का जन्म अस्वाभाविक रूप से बताया है। द्रोणाचायं, कृप, धृष्ट्युम्त, द्रौपदी, 


१ बातपित्तकफान्‌ रक्‍त त्वंमास स्वायुसस्थि च। शान्ति २१४१६-२३ 
२. अस्थि स्तायुइ्च सज्जा च जानीसः पितृतों द्विज। 

त्वडमास शोणितज्चेति मातृजान्यपि छुभ्ुम॥ शान्ति रे०्पा५ 
३. पृथिवी सर्वभूताना जनित्री तहिधा' स्त्रिय । इत्यादि। 

शाति १९०१५ १६ 

असम्भोगे जरा स्त्रीणाम्‌। उद्योग ३९७७९ 
४. अप्रमोदात्‌ पुनः पुस. प्रजनो न प्रवर्दधते। अनु ४8४ 

स्त्रियाः पुरुषसयोगे प्रीतिरभ्यधिका सदा। अनु १२५२ 


आयुर्वेद ५११ 


मत्स्यराज,' मत्स्यगंघा' और्व, आदि पुरुष व महिलाओ की उत्पत्ति को लेकर एक 
एक आखझ्यान गढ डाला है। कही किसी मत्रशक्ति का प्रभाव बताया है तो कही 
कोई अदभुत अलौकिक कारण बताया है। 

सूतिकागृह का चित्र--सूतिकागृह का मात्र एक चित्र इस ग्रथ मे मिलता है। 
परीक्षित के भूमिष्ठ होते ही पता चछा कि उनके शरीर मे किसी प्रकार का स्पदत 
नही था। अवख्व॒त्यामा के इपीकास्त्र से मातृगर्भ मे ही इनका चैतन्य लुप्त हो गया 
था। कुन्ती व सुभद्रा का कातर ऋन्‍दन सुनकर श्रीकृष्ण सूतिकागृह में आये। 
कमरे के चारो कोनो मे जल से भरे कुम स्थापित थे, पूरा कमरा श्वेत मालाओ द्वारा 
सुशोभित था। घृत के प्रदीप, सरसो आदि रखे हुए थे, एक तरफ प्रज्वलित 
अग्नि एक वत्तंन में रक्खी थी। वृद्धा रमणियाँ एवं यक्ष चिकित्सक अपने अपने 
कार्य में व्यस्त थे। अभिज्ञ व्यक्तियों ने घर में नाना प्रकार की औषधियाँ व 
मागलिक द्रव्य यथास्थान रखे हुए थे। सूतिकागृह का ढंग उपयुक्त देखकर 
श्रीकृष्ण ने बहुत सल्तोष प्रकट किया था।* 

पार्थिव देह मे अग्नि आदि की अवस्थिति--पार्थिव शरीर मे अग्नि, वायु, 
आकाश आदि मूततत्वो का किस प्रकार अवस्थान होता है भरद्वाज के इस प्रश्न के 
उत्तर मे भूगु ने कहा है, प्रज्ञात्मा अग्नि सहज्जलार मे अवस्थित रहकर शरीर का पालन 
करती है। प्राण नामक वाय्‌ मूर्द्धा एवं अग्नि मे रहकर शरीर को जीवित रखती 
है। चित्‌, प्रज्ञा एव प्राणो के सघात को ही जीव कहा जाता है। यही जीव समस्त 
कार्यकारणो का कर्त्ता व सनातन है। विषय भेद से जीव मन, बुद्धि, अहकार व 
भूत समुदाय के रूप मे परिणत हो जाता है। 

पञचवायु का कार्य--यह शरीर प्राणो द्वारा परिचालित होता है। जठराग्नि 
की सहायता से समान वायु मूत्राशय व मलाशय को शुद्ध करती है। भुकत द्रव्यो 
की परिणति से जठराग्नि तथा समान वायू की शक्ति से ही होती है। अपान वायु 
मलमूत्र आदि की निस्सारक होती है। गमन आदि का प्रत्यन उदान वायु का कार्य 
है और शरीर के समस्त सघिस्थानों में वत्तेमान वायु का नाम व्यान है। समान 
वायु द्वारा प्रज्वलित जठराग्नि भुकत द्रव्यो, त्वक आदि घातुओ तथा पित्त 
आदि मे व्याप्त रहती है। समानवायु का अधिष्ठान नाभिमण्डल में होता 


१. से सत्स्यो नाम राजासीद्धासिकः सत्यसगरः। आदि ६३६३ 

२. सा कन्या दुहिता तस्या मत्स्या भत्स्यगधिती। आदि ६३६७ 

३. तदायमूरूणा गर्भो सया वर्षशत घृतः॥ आदि १७९३ 

४. ततः स प्राविद्वत्तूर्ण जन्मवेश्स पितुस्तव। इत्यादि। अइब ६८॥३-७ 
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है, वहाँ रहकर यह जठराग्नि के योग से भुक्‍त द्रव्यो को रस आदि मे परिणत 
करती है। 

जठराग्नि के नियन्त्रण से योग साधन--भुखछिद्र से लेकर गुदा तक प्राणो के 
प्रवाह का मार्ग अवस्थित है। अग्नि के वेग को वहन करने वाली प्राणवायु गुह्म- 
प्रदेश तक जाकर रुक जाती है। वहाँ से फिर ऊपर की ओर प्रवाहित होकर शरी- 
रस्यथ अग्नि को उद्दीप्त करती है। नाभि के नीचे पाकाशय एवं ऊपर आमाश्य 
होता है। नाभिमडल में समस्त वायुओ का यातायात रहता है। समस्त रस हृदय 
में पहुँच कर प्राण आदि पचवायु तथा नाग आदि पचवायु, इन दस वायुओ की 
सहायता से घमनियो द्वारा पूरे शरीर मे प्रसृत होता है, इसी प्रक्रिया द्वारा मनुष्य 
जीवित रहता है। प्राणो का निरोध करने पर सम्पूर्ण इन्द्रियवृद्धि निरुद्ध एव बशी- 
भूत हो जाती है। जठराग्नि को वश में कर लेने पर योग साधन बहुत आसान हो 
जाता है।' 


१. शान्ति १८५ वाँ अध्याय। वन २१२३-१६ 


पशु व वृक्ष आदि की चिकित्सा 


दीघंतसा की गोघस शिक्षा--दीर्घतमा मुनि ने गोधर्म की शिक्षा दी थी, इसी 
कारण दूसरे ऋषि उन्हे आदर कौ दृष्टि से नही देखते थे। (यद्यपि टीकाकार 
त्तीककठ ने अपनी ठीका में गोधर्म शब्द का अर्थ 'प्रकाशमैथुन! दिया है, 
किन्तु गोधर्म शब्द गोचिकित्सा के अर्थ मे भी लिया जा सकता है)। 

अद्वचिकित्सा से नकुल पदु--नकुल अश्वचिकित्सा मे निपुण थे। अज्ञात- 
वास से विराठ को उन्होंने अपना परिचय अश्वचिकित्सक के रूप मे ही दिया 
था।' 

नल व शालिहोन्र की अभिज्ञता--राजा नल अह्व परिचालन तथा अश्व 
के स्वभाव परिज्ञान के बहुत बडे ज्ञाता थे। अश्वशास्त्र आचार्य शालिहोत्र ने 
लिखा था।' 

सहदेव प्रवीण गौचिकित्सक--सहदेव बडे अच्छे गौचिकित्सक थे। विराट 
के समक्ष उन्होंने कहा था---मैं महाराज यूथधिष्ठिर का गोपरीक्षक था। भेरे 
तत्त्वावधान मे अति शीघ्र गौओ की सख्या मे वृद्धि हो जाती है और उनका स्वास्थ्य 
अच्छा रहता है। जिन बैलो के ससर्ग से वध्या गाय भी बछडा दे दे, उन बैलो को 
मैं केवल मूत्र की गध से ही पहचान जाता हूँ”।* 

सर्वत्र प्राणों का स्पंदन--ससार मे सर्वत्र प्राणो का स्पदन है। चाहे जल हो - 
या स्थल, हर चीज मे प्राण होते है। फल-फूल, पेड-पौधे सब मे प्राणो का अस्तित्व 
है। जो प्राणी अति सूक्ष्म हैं, जिन्हे इन्द्रियो द्वारा देखा छुआ नही जा सकता उनका 


१. गोधर्स सोरभेयाज्द सोध्घीत्य निखिल सुन्िः। 
प्रावत्तेत तदा कर्त्त श्रद्धावास्तमशंकया ॥॥ इत्यादि। 
आदि १०४१२६-२८ 
« अहइवानां प्रकृति वेदि विवयंच्रापि सर्वतः। 
दुष्टादां प्रतिपत्तिज्च छृत्स्वञ>चैब चिकित्सितम्‌ .। विराद १श७ 
» शालिहोत्रोष्य किन्तु स्पाद्धयानां कुरतत््ववचित्‌। बच ७१४२७ 
४. क्षिप्र हिं गावो बहुला भवन्ति न तासु रोगो भवतीह करचत। इत्यादि 
विराट १०१३, १४ 
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भी अस्तित्व स्वीकार करना पडता है। अरण्यचारी मुनि भी प्राणरक्षा के तिमित्त 
हिंसा तक करने को बाघ्य होते हैं। प्राण ही सब कुछ है।' 

वृक्षतता आदि की श्रवणस्पर्श शक्ति--महषि भरद्वाज ने भूगु से पूछा था 
कि वृक्षकता आदि का शरीर पचभौतिक होता है कि नही। पेड-पौधो के शरीर मे 
तेज, वायु व आकाश का कार्य किस प्रकार होता है, यह न समझ पाने के कारण 
भरद्वाज को सदेह हुआ था। वृक्षादि को श्रवण, स्पशश, रस, गध व दर्शन की अनु- 
मूति नही होती, तो इनका शरीर पचभोतिक कैसे होगा, यही उनके सन्देह का 
कारण था। प्रश्न के उत्तर मे भृगु ने कहा है कि यद्यपि वृक्षादि के शरीर के सूक्ष्म 
अवयव अर्थात्‌ परमाणु बहुत ही घने है, तव भी उनके अन्दर आकाश है, इसमे कोई 
सन्देह नही। आकाश या अवकाश नही होता तो फूछ और फल का जन्म नही हो 
सकता था। पत्ते, छाल, फूल समी एक समय म्लान हो जाते हैं, इससे पता छगता 
है कि वृक्षादि मे तेज पदार्थ विद्यमान हे। उनकी म्लानता व शीर्णता देखकर 
स्पर्शानुमूति का भी अनुमान लूगाया जा सकता है। वायु के स्पढ, अग्नि के ताप 
तथा वज्ञ के निर्धोष से फल व फूल विश्ञीर्ण हो जाते हैं। इससे अवगत होता है 
कि वृक्षादि मे सुनने की शक्ति भी है। दूरस्थ लता भी अपने अवलम्ब्य वृक्ष की 
ओर अग्नसर होती है, इससे उसकी दृष्टि का अनुमान लगाया जा सकता है। तरह 
तरह के गघद्रव्यो व दीप-घूप की सुवास से पेड-पौघो के रोग नष्ट होते हैं, अता 
उनमे गध ग्रहण करने की क्षमता भी अवश्य है। जडो के द्वारा जल्भ्नरहण की शर्वित 
भी इनमे होती है। कोई कोई वृक्ष पानी डालने से सूख जाता है, इसके विपरीत 
कोई वृक्ष पानी मिलते ही हरा हो जाता है, इससे उनकी रसनेन्द्रिय के अस्तित्व का 
पता चलता है। कमल की नाल मुँह मे डालकर जिस प्रकार पानी पिया जा सकता 
है उसी प्रकार वृक्ष आदि भी वाय्‌ की सहायता से जडो द्वारा जल सोखते हैं। 

वृक्ष आदि का जीवन व पुष्टि आदि--सुख-दु ख की अनुमूति एव छिन्न शाखा 
आदि का पुन निकलना देखकर पेड पौछो के जीवन का अनुमान छगाया जा सकता 
है। अग्ति एव वायु वृक्ष के जल आदि खाद्य को रस में परिणत कर देती हैं, इसी से 
इनकी पुष्टि होती है। जग्म प्राणियों की देह मे जिस प्रकार पचभूत का अनुभव किया 
जाता है, उसी प्रकार स्थावर प्राणियो मे मी पचमूत की लीला चलती रहती है।' 


१. उदके बहव प्राणाः पृथिव्याञ्च फलेबु च। शान्ति १६२५-२८ 
वृक्षास्तथीषधीइचापि छिन्दति पुरुषा हिज। 
जीवा हि बहवो ब्रह्मन्‌ वृक्षेप्‌ च फलेषु च॥ वन २०७२६-३५६ 
२. शान्ति १८४ वाँ अध्याय। 


पशु व वृक्ष आदि की चिकित्सा प्श्ष 


विषप्रयोग से वृक्ष की सूर्च्छा--तीत्र विष के प्रयोग से वृक्ष भी मूच्छित हो 
जाते है, उसका प्रतीकार करने पर पु. स्वस्थ हो जाते है।' 

वृक्ष आदि भी पुन्नवत्‌ परियालनीय--स्थावर प्राणी छह श्रेणियो मे विभक्‍त 
है। यथा--वृक्ष, गुल्म, लता, वल्ली, त्वक्सार व तृण। इनके रोपण व परिवद्धंन 
के अगणित पुण्यफल महाभारत मे कीत्तित हुए है।' इनको पुत्र की तरह पालने का 
उपदेश दिया गया है।' इन उक्तियो से प्रतीत होता है कि वृक्ष का रोपण व पालन 
उस काल मे धर्म का अग माना जाता था। 

करजक वृक्ष को दीपदान--सुबर्चछा नामक वल्ली की जड को छूकर जो 
व्यक्ति एक वर्ष तक करजक वृक्ष पर दीप चढाता है, उसकी सनन्‍्तान सतति सदा 
वृद्धि पर रहती है। इस काये द्वारा उल्लिखित वृक्ष व वलली का कुछ उपकार 
होता होगा, तभी करने को कहा गया है। 

हर प्राणी की भाषा है--अपने मनोभाव प्रकट करने के लिये ससार मे सब 
प्रकार के प्राणियों की अपनी अछूग भाषा है।* 


१ स तोक्ष्णविषदिस्थेंच श्रेणातिबलात्‌ क्षतः । 
उत्सुज्य फलपत्राणि पादपः शोषसागतः॥ अनु ५॥६ 
भस्मराशिक्वतं वृक्ष विद्या समजीवयत्‌॥। आदि ४३॥९ 

२. अत ऊध्वं प्रवक्ष्यासि वृक्षाणामवरोपणस्‌। इत्यादि। अनु ५८१२२-२६ 

३. तस्य पुत्रा भवस्त्येते पादपा नात्र सशयः॥ अनु ५८२७ 

यस्तु सवत्सरं पूर्ण द्याद्वीपं करंजके।॥ 

सुवर्चलामूलहस्तः प्रजा तस्य विवद्धंते॥ अनु १२छा८ट 

भाषाज्श्च शरीरिणाम्‌ु॥) अनु ११७८ 


छः 


दी 


गान्धर्व 


शंधर्वों का आचायेत्वन--महामारत मे कही भी सगीत' शब्द का प्रयोग नही 
हुआ है। 'ान्धर्व' शब्द ही सगीत विद्या के लिये प्रयुक्त हुआ है। इस विद्या के 
आचाय॑ गन्धर्व थे। नारद को देवगधव॑ माना जाता था।' अतिबाहु, हाहा, हुह तथा 
तुबुरु ये चार गधर्वों मे श्रेष्ठ कहे जाते थे। ये चारो कश्यप पत्नी कपिला की सन्तान 
थे।* मा्क॑ण्डेय पुराण मे नागराज अश्वतर व कवर की गधवेविद्या का विस्तृत 
विवरण मिलता है। महामारत मे भी इनका नाम आया है।' 

देवाष नारद की अभिज्ञता--देवगधघर्व नारद और देवषि नारद शायद दो 
भिन्न व्यक्ति थे। देवषि के हाथ मे एक उत्तम वीणा रहती थी, वे नृत्य व गीत 
दोनो के कुशल ज्ञाता थे। गाघवंविद्या पर उनके अधिकार की वात जगह जगह 
दुहराई गई है। 

अर्जुन व श्रीकृष्ण--अजुन ने गीत, वाद्य व नृत्य की शिक्षा गधर्वे चित्रसेन से 
ली थी। कहा गया है कि उन्होने देवराज इन्द्र के आदेश से गधर्वेविद्या की ओर 
ध्यान दिया था। श्रीकृष्ण भी गधर्वविद्या मे निपुण थे (* 

कच--शुक्राचायं के शिष्य वृहस्पति पुत्र कच ने नृत्य, गीत व वाद्य में विशेष 


१५ कलि. पचदशस्तेषा त्तारदरचेव षोडश'। आदि ६५४४ 
२. सुप्रिया चातिबाहुइ्च विख्यातो च हाहा हहू'। 
तुस्बुरिश्चेति उत्वारः स्मृता गधर्वंसत्तमाः॥ आदि। ६५५१, ५२ 
» फम्बलाइवतरी चाि....«« ॥ भादि ३५१० 
४. फच्छपीं सुखशब्दा ता गृह्य चीणा सनोरमाम्‌। 
नत्ये गीते च कुशलो देवब्नाह्मण पुूजितः॥ इत्याविं। 
शल्य ए्‌ृ४१८४ श्ञाति २१०२१ 
चल्लकीवाद्यमातन्वन्‌ू. सप्तस्वरविमूच्छेनातू। इत्यादि। हरि, विष्यु 
८५ वाँ अध्याय। 


५. नृत्यं गीतझच कौल्तेय चित्रसेनादवाप्नुहि। इत्यादि। वन ४४डी६-१० 
हरि, विष्णु १४८ वाँ अध्याय। 


न्ध्ण 


गाच्धर्च ५१७ 


पटुता अजित की थी। उनके प्रति देवयानी के आकर्षण का यह भी एक 
कारण था।* ध 

महिलाओ की गांधर्व शिक्षा--महिछाओ से भी इस विद्या का प्रसार कम 
नही था। बडे घरो मे सगीत शिक्षक रकखे जाते थे। अज्ञातवास के समय अर्जुन 
विराटदुहिता उत्तरा के सगीत शिक्षक के रूप मे ही विराट द्वारा नियुक्त किये गये 
थे।* उत्तराके साथ साथ उसकी सखियो ने भी उन्हे अपना गुरु बनाया था।* 
शुकाचार्य की कन्या देवयानी सगीतविद्या की विशेष अभिज्ञा थी।* शान्तनु की 
पत्नी गगा ने नृत्य करके पति का मतोरजन किया था।' 

अप्सराएँ--इल्ध की सभा में विश्वाची, घृताची, रभा, तिलोत्तमा, मेनका, 
उर्वशी आदि अप्सराओ द्वारा गीत नृत्य प्रस्तुत किये जाने का वर्णन अनेको स्थानों 
पर हुआ है।* 

उत्सव आदि में संगीत का स्थान--गीत, नृत्य व वाद्य आमोद मे सर्वोत्तम 
माने जाते थे ।* हर उत्सव के ये प्रधान अग होते थे। विवाह सभा मे उनकी बहुत 
अधिकता देखने मे आती है।” परीक्षित के जन्मदिवस पर सगीत व नृत्य की कोई 
सीमा ही नही रही थी। रैवतक पर्वत पर वृष्ण्यधककुल के महोत्सव के उपलक्ष्य 
में सगीत आदि का प्रदर्शन घूमवाम से किया गया था। युद्ध मे विजयी होने पर 
वीर शलख व भेरे के निनाद से आकाश-पाताल गुजा देते थे।' कौरव-पाडवों की 
शस्त्रविद्या की परीक्षा के लिये जो समामडप बनाया गया था, उसमे भी वादकों 
को सम्मान के साथ स्थान मिला था।” 

राजाओ के सोने व उठने के समय बेतालिक--रात्रि को राजा के सोने के 


१. गायन्‌ नृत्यन्वादयंइ्च देवयानीमतोषयत्‌ ॥ आदि ७६२४ 

२. विराद ११ वाँ अध्याय। 

३ गायन्ती व ललन्ती च रहः पर्यचरत्तथा। आदि ७६२६ 

४. बहुगंधवंदशेना। उद्योग ११६२ 

५. संसोगस्नेहचातुर्य्हविलास्यमनोहरे:॥ आदि ९८१० 

६. शान्ति १९११६ 

७. सृतमागधसघइचाप्पस्तुवस्तरा:। आदि १८टारड 

८. अइब १०११८। आदि २१९४।॥ आदि ११श४५। विराद ६८४२७ 
९. तत. प्रयाते दाशाहें प्रावाद्यन्तेकपुष्करा:। उद्योग ९४२१ 

१०. प्रावद्यच्त च वाद्यानि स्ंखानि समत्ततः। आदि १३५१० 


प्१्८ महाभारतकालीन समाज 


प्रात उठने के समय निर्दिष्ट स्तावक मधुर गीत व वीणावादन से उनका मनोरजन 
करते थे।' 

यागयज्ञ से सगीत--यज्ञ आदि मे' भी सगीत का विशेष आदर होता था। 
नट नत्तंको आदि गणी व्यक्तियों को यज्ञमडप के निकट ही स्थान दिया जाता था। 
युधिष्ठिर के अश्वमेघ यज्ञ मे नारद, तुम्बुर, विश्वावसु, चित्रसेन आदि गाच्धर्वे- 
विशारदो की मडली उपस्थित थी। वे अवकाशमत उपस्थित याज्ञिक व दर्शको 
का नृत्य गीत द्वारा मनोरजन करते थे।'* 

राजसभा में विशेष स्थात--राजसमा मे सगीतज्ञों का विशेष रूप से आदर 
किया जाता था। इच्द्रपुरी के ऐश्वर्यवर्णत मे सगीतज्ञों को भी वहाँ का ऐश्वर्य 
बंताया है।' इससे स्पष्ट होता है कि तत्कालीन समाज में संगीतज्ञ को बहुत ही 
अधिक सम्मान की दृष्टि से देखा जाता था। 

वाह्ययस्त्र--शख, मृदग, भेरी, पणव, आनक, गोमुख बांसुरी, वीणा, झल्ली- 
षक आदि वाद्ययन्त्रो का उल्लेख मिलता है। यन्त्र-सगीत के अनुशीलन का भी 
वर्णन आया है।* 

श्तांग तुबं---तख, अगुलि, दण्ड, धनु, ज्या, मुख आदि के द्वारा कई तरह से 
तूये वाद्य के विषय मे कहा गया है। इसी कारण तुर्य को शताग कहा जाता था।"* 

भांगलिक कार्यों व युद्धभूमि से शखघ्वनि--हर प्रकार मागलिक काय॑ मे 
शंखध्वनि का विशेष स्थान होता था।' युद्ध मे शखघध्वनि के विषय पर युद्ध 
प्रबंध! मे कहा जा चुका है। 


१. सभा ५८१३६। आदि २१८।१४। शान्ति ५३॥३-६ 
२. कथयन्तः कथा बह्लीः पदयन्तो नटनत्तंकानू। इत्यादि। सभा ३३४९ 
अइव ८५४३७ 
नारदइच बभूवात्र तुस्बुरुचच सहाद्युतिः॥ इत्यादि। अहब ८८।३९, ४० 
३. गधर्वास्तुबुरुश्रेष्ठाः कुशलछा गीतसामसु। चन ४३॥२८, रेर 
गीतवादित्रकुशछा. सम्यक्‌ू तालविश्ञारदा.॥ सभा ४३८, रे९ 
४. शखानथ सृदगाइच प्रवाद्यन्ति सहस्रश.। 
बवीणापणववेणूना._ स्वनक्चातिमनोरम ॥ इत्यादि। ज्ञाति परे४ी 
शाति १२०२४। हरि, विष्णु १४८ वाँ अध्याय। 
» शतागानि च॒ तुर्याणि वादकाः समवादयन्‌। आदि १८८२४ 
६ तज्न सम दध्मु' झतदाः शखान्‌ सगलकारकानू। इत्यादि। सभा ५३।१७॥ 
विराट ७२२७ 


रा 


गाच्ध्वे ् ५१९ 


छालिक्य गान--हरिवश पुराण के विष्णुपवं मे छालिक्य गाव नामक एक 
प्रकार के यन्त्र सगीत का उल्लेख मिलता है। वीणा, झल्लीषक, बॉँसुरी, मृदग 
आदि यत्रो के साथ पाँच गाघर्ववित्‌ एक साथ मिलकर जो गान प्रस्तुत करते थे, 
वही शायद छालिक्य गान कहलाता था। वर्णन से तो यही प्रतीत होता है वैसे 
स्पष्ट रूप से उसमे कुछ नही बताया है।' 

घड्ज आदि सप्तस्वर--घडज, ऋषभ, गाघार, मध्यम, घैवत, पचम एवं 
निषाद इन सात स्वरो का उल्लेख मिलता है। स्वर को शब्दविशेष बताया है और 
आकाश से उसकी उत्पत्ति मानी है।' 

गशांधर्द से अत्यासक्ति निन्दनीय--सगीत सभाओ के बहुत से उदाहरणो के 
साथ एक जगह यह भी कहा है कि नृत्यगीत के प्रति बहुत आसक्त नही होना चाहिये, 
ऐसी अवस्था मे बहुत से दोष उत्पन्न हो जाते हैं। यह उपदेश राजघमम प्रकरण मे 
दिया गया है। कितु गाघर्व विद्या ही जिनकी जीविका का साधन अथवा उपासना 
का अग थी उनकी बात अछूग थी। 


१. छालिक्यगानं बहुसंविधान. तद्देवगंधर्वमुदाहरन्ति । इत्यादि। 
हरि, विष्णु १४८ चथाँ अध्याय। 
२. षपडुजऋषभगांघारी सध्यमो घेवतस्तथा। 
पञचमसदचापि विज्ञेयस्तथा चापि निषादवान्‌ ॥ इत्यादि। ज्ञांति १८४ 
३९, ४० हरि, विष्णु ८५ वाँ अध्याय) 
३. पानमक्षास्तथा नायों सृगया गीतवादितम्‌। 
एतानि युक्‍त्या सेवेत प्रसंगो ह्मत्न दोषवान्‌॥ शान्ति १४०२६ 


व्याकरण व निरुक्ति 


व्याकरण अवश्य पठनीय--महपि वृहस्पति ने गुरु प्रजापति को प्रणाम करके 
कहा, “मगवन, मैंने ऋक्‌, साम, यजु , छन्द, नक्षत्रगति, निरुकत, व्याकरण, कल्प 
एव शिक्षा आदि विषयो का ज्ञानार्जन किया है, कितु आत्मतत्त्व के बारे मे मैं कुछ 
भी नही जानता। दया करके मुझे अपने शिष्यरूए में ग्रहण कीजिये।”' (छान्दो- 
ग्योपनिषद ) मे (७१) नारद सनत्कुमार-सवाद मे भी यही वात कही गई है)। 

वेयाकरण शब्द का अर्थ--सनत्सुजातीय प्रकरण मे कहा गया है कि जो व्यक्ति 
घब्दगत अर्थ, व्युत्पत्ति आदि की व्याक्रिया अर्थात्‌ तत्त्वार्थ समझता है, उसे वैयाकरण 
कहते हैं। केवल शब्द शास्त्रवेत्ता प्रकृत वैयाकरण नहीं होता, जो जगत की 
उत्पत्ति, स्थिति व लय का कारण सम्यक्‌ रूप से समझता है वही असली 
वैयाकरण है।'* 

षडगपाठ से श्रेयोल्ाभ--पराशर गीता मे कहा गया है कि घधमर्मशास्त्र, वेद 
व शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्‍त, छन्‍्द और ज्योतिपषशास्त्र स्वरूप वेद का पडग 
अध्ययन मनुष्य के लिये कल्याणकर है।' व्याकरण आदि पडगशास्त्र स्मृतिशास्त्र 
के अन्तर्गत आते हैं। जापकोपार्यान मे कहा गया है कि जो व्यक्ति पडग एवं 
मन्वादि स्मृतिशास्त्रों का अध्ययन्न करता है, वह परमगति को प्राप्त होता है।' 

आर्ष प्रयोग--उस काल मे कौन सा व्याकरण प्रचलित था, यह पता नहीं 
लूगता। महामारत मे ऐसे बहुत से शब्द प्रयुक्त हुए है, जो प्रचलित व्याकरण के 


१. ऋक सामसघाइच यजूषि चापि उन्दासि नक्षत्नर्गत निरफ्तम्‌। 
अधोत्य च व्याकरण सकत्प॑ शिक्षाञच भूतप्रकृति न वेग्मि॥ शाति 
२०१४८, ९ 
२. सर्वार्थान ध्याकरणाहंयाकरण उच्यते। उद्योग ४३॥६१ 
३. धमंश्ास्त्राणि वेदाइव षड़गानि नराधिप। 
श्रेयसो5थें विधीयन्ते नरस्थाक्लिष्टकर्मण. ॥ शान्ति २९७४० 
४. सहास्मृति पठेद्‌ यस्तु तथवानुस्मृति शुभाम्‌।॥ 


तावप्येनेच विधिना गच्छेता सत्सलोकताम्‌ शाति २००३० ३० 
देखिये। 


व्याकरण व निरुक्ति ५२१ 


अनुसार जूद्ध नही है। हारकर उन्हे आप॑ प्रयोग ही मानता पडता है। सधि एव 
घातु के रूप मे ही आप॑ प्रयोग की बहुलता दिखाई पडती है, शब्द-साधन में आपषे- 
प्रयोग कम हुआ है। अध्यापक-परम्परा द्वारा पता लगता है कि उस समय 'माहेश' 
नामक एक प्रकाड व्याकरण था। पाणिनि के व्याकरण को तो उसकी तुलना में 
गोपद जैसा बताया है। 

घड़ग--घडग मे प्रसगानुसार व्याकरण, शिक्षा, छद व निरुक्ति का न्ताम मात्र 
आया है। वैदिक कर्मकाड से कल्प का जिक्र भी हुआ है। ज्योतिष पर भी बहुत 
ही कम प्रकाश डाला है। 

यार्क्ष का निरुक्त--महाभारत मे यास्काचार्य के निरुक्‍्त का उल्लेख मिलता 
है। नारायणीय प्रकरण में भगवान अर्जुन से कहते हैं-- प्रतिमाशाली ऋषि 
यास्क ने 'शिपिविष्ट' विशेषण द्वारा मेरी स्तुति की थी, भेरे प्रसाद से ही उन्होने 
निरुक्‍तशास्त्र का पता लगाकर पाताल से उसका उद्धार किया था।”* 

लिधेन्दु--निर्धन्टू या निघन्दु प्रक्रिया द्वारा शब्द का व्युत्यत्तिकम्य अथ ग्रहण 
किया जाता था।* 

सुरूकारण श्रीकृष्ण--मगवान ने कहा है, वेद की विभिन्न शाखाएँ, शाखाभेद 
से स्व॒र आदि का उच्चारण तथा गीतिसमू ह मेरे द्वारा ही उत्पन्न हुई है ।* 

गालव सुनि का ऋस (कल्प)व शिक्षाशास्त्र--ऋषि वामदेव कथित ध्यानपथ 
का अवलम्बत लेकर गालव सुनि ने नारायण की उपासना की थी और फिर भग्र- 
बाल का आशीर्वाद पाकर उन्होंने क्रम व शिक्षाशासत्र की रचना की थी।" 


१. यान्युज्जहार माहेशाद्‌ व्यासो व्याकरणाणंवात्‌। 

तानि कि पदरत्तानि संति पाणिनिगोष्पदे॥ (पफ्रादोद उक्ति) 
२. स्तुत्वा मा शिप्विष्देंति यास्थ ऋषिरुदारधीः। 

मत्प्रसादादयों नष्द निरुकतमभि जग्मिवान्‌ ॥ इपति ३४२७३ 
३. निर्घधन्दुकपदास्याने विद्धि मां वृषमुत्तमम्‌॥ शांति ३४२८८ 
स्व॒रवर्णसमुच्चारा: सर्वास्तान्‌ विद्धि भत्कृतानु। जाति ३४२।१०० 
चासादेशितमागेग. मत्प्रसादान्‍्महात्मना। 

>< ८ >८ 
क्रम॑ प्राणीयशिक्षांच प्रणयित्वता स गालवः। इंति ३४२१०२-१०४ 


रा न 


ज्योतिष 


गणित, फलित व शाकुनविद्या--नाना प्रसगो मे ज्योतिषशास्त्र के किसी न 
किसी विषय पर प्रकाश डाला गया है। महामारत की ज्योतिष विद्या को गणित, 
फलित व शाकुनविद्या के भेद से तीन मागो मे विभकत किया जा सकता है। गणित 
ज्योतिष का उल्लेख कम हुआ है। जिन पर थोडा बहुत कहा गया है, उनका भी 
अधिकाश आधुनिक ज्योतिष से एकमत नही होगा। 

सूर्य गंतिशील--सूय॑ को गतिशील बताया है। कहा है कि मध्याह्न मे तिमेषार्ड 
के लिये सूर्य स्थिर हो जाता है।' 

सु्येकिरण पापनाशक--सूर्यकिरण को पापनाशक बताया गया है।' सूर्य- 
किरणों के सेवन से बहुत से रोगो के क्षय की बात तो चिकित्सक भी स्वीकार 
करते हैं। 

चन्बरसात्मक--चन्द्रकिरण जडी-बूटियो के लिये बहुत ही भुणकारक 
है। वृक्षतता आदि में तो यह नये प्राणो का सचार कर देती है। चन्द्र स्वय 
रसस्वरूप है।' 

चन्द्र का प्रभाव सब प्राणियों पर--ससार के सब प्राणियो को चन्द्र के शीतल 
स्पर्श की आकाक्षा होती है। चन्द्र प्राणिवर्ग के आनन्द का हेतु है। पुष्प के विकास 
भे चाँदनी बहुत अधिक सहायक होती है। पुष्प की उत्पत्ति चन्द्र से ही हुई है (इस 
उक्ति का वास्तविक अर्थ समझ मे नहीं आता।)* 

महाप्ररूय से सप्तग्रह द्वारा चन्र फा वेष्दन--महाप्ररुय के समय सात ग्रह 
चन्द्र को घेर लेते है। इन ग्रहो का नाम नही दिया गया है। ग्रहपरिवेष्टित चर 


१. चल निमित्त विप्र्ष सदा सुर्यस्थ गच्छत । ' 
फथ चल मभेत्स्यसि त्व सदा यान्‍त्र दिवाकरम॥ अनु ९६४ 
भध्याह्ने वे निमेषाद्ध तिष्ठसि त्व दिवाकर। अनु ९६६ 
२. रब्मिभिस्तापितो5कस्प  सर्वपापसपोहति! अनु १२५७६ 
पुष्णामि चौषधी सर्वा सोमों भूत्वा रसात्मक | भीष्म ३९१३ 
४. सोसस्यात्मा च बहुधा सस्भूतः पुथिवीतरे। अनु ९८१७ 


न 


ज्योतिष ५२३ 


की ज्योति जब क्षीण होते होते विलुप्त हो जाती है तो प्रछय काल की उपस्थिति 
जाननी चाहिये।' 

प्रह नक्षत्र मंडल फे ऊ्व से अवस्थित---ब्रहो को नक्षत्रमडल से ऊपर अवस्थित 
बताया है।' 

पुण्यात्मा व्यक्तियों की नक्षत्रत्व प्राप्ति--जो व्यक्ति इहलोक मे नाना प्रकार 
के पुण्य कर्म करता है, वह मृत्यु के बाद नक्षत्र का रूप घारण कर नक्षत्रमडल में * 
विराजता है।' देहत्यवत आत्मा की नक्षत्रलोक प्राप्ति को पृण्यसापेक्षा बताना 
ही घायद इस रूपक का तात्यय है। 

अध्विन्यादि नक्षत्र--अव्विन्यादि सत्ताईस नक्षत्रों का नाम महामारत में * 
आया है।' 

तिथि व नक्षत्रों के नाम--प्रमगवश नाना स्थानों पर बहुत सी तिथियों व 
नक्षत्रों के नाम आये है।' 

श्वेतग्रह (घूमकेतु ? )--एक जगह “ब्वेतग्रह' नामक एक उपग्रह का जिक्र 
आया है। नील्वाठ ने अपनी टीका में इसे 'धूमकेतु” कहा है।* 

तिथि नक्षत्रों फा निर्देश अच्छा नहों--तिथि एवं नक्षत्रों का वत्ताना उस कार 
मे बुरा समझा जाता था।* (सुना है काशी आदि उघर के कई अचलो मे पुराने 
लोग अभी मी प्रतिपदा तिथि का नाम नहीं छेते।) 

नक्षत्रों की सहायता से दिशानिर्णय--दिद्या भ्रम होने पर नक्षत्र देखकर सही 
दिया का निर्णय किया जाता था। 

झाह्मदिन व राधपि--मनुष्यो का एक वर्ष देवताओं का एक दिन होता है। 
देवताओं फी गणना के अनुसार बारह हजार वर्षो के चार युग होते है और चार 


१. प्रजासहरणे राजन्‌ सोम सप्तग्रहा इव। द्रोण १३५॥२२ 
२. उच्चस्याने घोररपों नक्षत्राणामिव प्रह । शाति ८७११ 
३. एते सुकृतिनों पार्य स्वेयु पिग्प्येप्ववस्थिता । 

यान्‌ दृष्ट्धानलि दिनो तारात्पाणि भूतले ॥ वन ४२३८ 
डे. अनु ११० या अध्याय। 
५. भादि १३४९। दन १८२॥१६। शांति १००२५ सनु १०४३८ 
६. हवेतों ग्रहस्ति्यंगियापतन्‌ णें। उद्योग ३छा४ड३ 
७ मे द्ाहयणान परिवद्देप्नक्षशाणि मन निर्दिशेत्‌। 

तिथि पश्षत्य ने यूयात्तयास्यायूर्न रिप्यने॥ अनु १०४३८ 
८. मक्षप्रैयिन्दते दिशा। इत्यादि! आदि १४५॥२६। झादि १५०२१ 


परदे महाभारतकालीन समाज 


युगो का सहस्नगुणा काछ एक कल्प कहलाता है। कल्प का ही दूसरा नाम ब्राह्म- 
दिन है। ब्राह्मरात्रि भी ब्राह्मदिन के समान होती है।' 

चतुर्युग---सतयुग आदि चार युगो का कार भी बताया गया है। कहा गया 
है कि जब एक ही राशि से अवस्थित सूर्य, चन्द्र व बृहस्पति एक साथ पुष्या नक्षत्र 
के साथ मिलेंगे, तव सत्ययुग का आरम होगा।”' 

अधिमास--विराट पर्व मे मछमास की गणनापद्धति बताई गई है। कला, 
काप्ठा, मुदृत्त, दिन, अद्धंमास, मास, नक्षत्र, ऋतु, वर्ष आदि हारा काल के'विभाजन 
की कल्पना की है। सूर्य व चन्द्र की गति के तारतम्य बश हर पाँच वर्ष मे दो चन्द्रमास 
अधिक होते हैं अर्थात्‌ प्रत्येक तृतीय वर्ष मे एक मास की वृद्धि हो जाती है। छसी 
सास को अविमास या मल्मास कहते हैं।* 

सनुष्य पर प्रहो का आधिपत्य--माँस का टुकड देखते ही जैसे कुत्ता उस पर 
झपटता है उसी प्रकार मनुष्य के भूमिष्ठ होते ही ग्रह उस पर अपना आधिपत्य 
जमा लेते हैं।* 

जातपत्रिका (युधिष्ठिर आदि की )--जातशिक्षु के जन्म समय के ग्रह आदि 
का सस्थान या जन्मपत्रनी उस काल मे लिखी जाती थी। युविष्िर के जन्म-वर्णन 
में कहा गया है कि, शुक्लपक्ष को पूर्णतिथि को, ज्येष्ठा नक्षत्र मे दिन के अष्टम 
मुहत्त मे यूचिष्ठिर भूमिष्ठ हुए थे। नीलूकठ का कहना है [कि साधारणत आदिविन 
मास को शुक्ल पच्मी को इस प्रकार नक्षत्रों का योग होता है। इसके विपरीत 
किसी किर्सा का मत है कि ज्येष्ठ मास की पूणणिमा को नक्षत्रों का यह योग होता है |! 

विवाहादि से शुभदित का विचार--विवाह आदि शुभ कर्मो मे तिथि नक्षत्रों का 
अच्छा वुरा योग देखा जाता था। द्रौपदी के विवाह में राजा द्वुपद ने युविष्ठिर 


१. युग द्वादशसाहर्न कल्प विद्धि चतुर्युगम्‌॥। इत्यादि। शाति ३०२।६४ 
१५ जश्ञाति १८१६ 
२ यदा सूर्यक्च चन्द्रब्च तथा तिष्यवृहस्पती। 
एकराशौ समेष्यन्ति प्रपत्स्यथति तदा कृतम्‌॥। इत्यादि। वन १९०९०) 
शांति २३१ वाँ अध्याय॥। वतन १८८२२-२५ 
३. कल्लाकाप्ठाइच युज्यन्ते सुहूर्ताइच दिनानि च। इत्यादि। वि० ५२।६-४ 
४. तस्मान्मुक्त. स संसारादन्यान्‌ परश्यत्युपद्रवानू। 
ब्रहास्तमुपगच्छन्ति. सारमेया. इवामिषम्‌॥ स्त्री ४५ 
५. ऐचे चन्द्रसमायुक्ते मुहत्तं५भिजितेःष्टमे। 
दिवामध्यगते सूर्य तियो पुर्णेडतिपूजिते॥ आदि १२३॥६ 


ज्योतिष प्र५ 


से कहा था, आज शुभ दिन है, चन्द्र शुमनक्षत्रों के साथ युक्त है। अत- आज तुम 
पहले कृष्णा का पाणिग्रहण करो।” 

यात्रा से तिथि नक्षत्रों का विचार--कही विदेश गमन के पूर्व ज्योतिषशास्त्रा- 
नुमोदित णुभ तिथि व नक्षत्रों का योग देखा जाता था। तिथि की अपेक्षा शायद 
नक्षत्रों की विशुद्धि पर अधिक जोर दिया जाता था, क्योकि बहुत से वर्णनो में केवल 
नक्षत्रों का नाम गृहीत हुआ है तिथि को बिल्कुल छोड दिया है।* 

मघा नक्षनत्न मे विदेश गसन का कुफल--मधा नक्षत्र मे यात्रागमन अच्छा नहीं 
माना जाता था, लेकिन पीरुपमद से मत्त असुर इन सब बातो का विचार नही मानते 
थे। सुद व उपसुद मघा' नक्षत में ही यात्रा पर गये थे।' 

भण्यगणना व सामुद्रिक को निन्दा--हाय-पाँव की रेखा, मुखाकृति, कठ- 
स्वर आदि की सहायता से मनुष्य का भाग्य बताने की रीति तब भी प्रचलित थी।* 
जो पडित इस प्रकार जीविकानिर्वाह करते थे वे लोकसमाज में आदर की दृष्टि 
से नही देखे जाते थे, ऐसे लोगो को 'साम्‌द्विक' कहा जाता था। एक श्रेणी के पडित 
घलाका से जमीन पर अक लिखकर गणना किया करते थे, जिन्हे 'शलाकाघूत्तें 
बाहा जाता था। समाज में इनका भी अच्छा स्वान नहीं था।" 

उत्पात या दुनिमित्त--प्रहनक्षत्र आदि की गति का व्यतिक्रम, बिना ऋतु 
की चीजो की उत्पत्ति, किसी अस्वरामाविक व अछौकिक घटना का सघटत, अकल्प- 
तीय वस्तु का अकस्मात उद्सव, अग्र-प्रतगों का अस्वामाविक स्पदन आदि प्राहृ- 
तिक विश्वुवाओं को दुर्निमिन या उत्पात कहा गया है। 

शुभ निमित्त--नग प्रत्यगों का स्वाभाविक स्पदन, ऋतु के अनुसार पुष्प-छता 
आदि फा फठना-फूडना नादि को शुन निमित्त कहने थे। 

शान विद्या--वादों जोर ही अवस्था देवकर गुनन्‍अगुम का निर्गब करने 


१. तपोष्श्रयीद भगयान्‌ पर्मराजमैय पुण्याष्नुत दे पाण्डबेया.) इत्यादि 
जादि १९टापए 
२. णादि १ृ४णार८। रसा २१०-१५॥ सना रपा्ट। चने ९४।२६। 
बन एणुशा२८॥ उय्योग ६१७॥ उद्योग ८३६४६। उद्योग १५०३ 
३ भधासू यबटुलादा। सादि २१०५२। नीदांठ देगिये। 
इध्येरेशताओ पादों था रिय शभाणशो। उद्योत्त एक 
५. सामाटक एंडरिण शोएए शजकासारर्ंरपए दिदित्ताा्श्य। एयादि 


उद्योग २५-८४ 
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मे जो विद्या सहायता करती है, उसी का नाम 'शाकुन विद्या है। पश्यु-पक्षी की 
चाल-ढाल, कठस्वर आदि भी मनुष्य का शुमाशुम बताने मे सहायक होते हैं यही 
सोचकर शायद इसका नाम शाकुत विद्या पडा है। 

अशुभ दिन श्युगाल का चीत्कार आदि अपशकुन--कुरुकुललक्ष्मी पाचाली 
का जिस दिन मरी सभा में अपमान किया गया था उस दिन बार बार अपदकुन 
हो रहे थे। घृतराष्ट्र की गृहाग्नि के पास ही सियार चिल्लाने छगा। उसका 
चीत्कार सुनकर गघा तथा दूसरे उम्रस्वभावी पक्षी भी चीखने छलगे। इस घोर 
शब्द को सुनकर विदुर, गाधारी, भीष्म, द्रोण एव गौतम को आसच्न विपत्ति का अनु- 
मान हो गया था| उसके बाद और मी बहुत से बुरे लक्षण दिखाई दिये थे । यथा-- 
वायु का वेग बहुत बढ गया, सूर्य राहुम्स्त हो गया। रयशाला मे अचानक आग 
लग गयी। घ्वजाएँ अपने आप फठ गईं। दुर्योधन के अग्निहोत्र के समीप सियार 
रोया और उसके अनुकरण मे गधों ने अपने चीत्कार से दशो दिद्याओ को प्रकम्पित 
कर दिया।' 

पशुपक्षियो का अस्वाभाविक आचरण--उघर भीम अजगर रूपी नहुष द्वारा 
आक्रात होकर वन मे पडे थे और इधर युधिष्ठिर बहुत ही अपशकुन देखकर विच- 
लित हो रहे थे। दिन के समय ही आश्रम के निकट सियार बुरी तरह चिल्लाते 
हुए यूधिष्ठिर की दाहिनी ओर दौडे। एक पख, एक आँख व एक पाँव का सयानक 
वटेर रक्तवमन करते करते सूर्य के सामने उडने लगा। जोर से आँघी चलने लगी। 
दक्षिण दिशा में सब पक्षी विकट चीौत्कार करने लंगे। पीछे की तरफ बिल्कुल 
काला कौजआ याहि' याहि' शब्द कर रहा था। युघिष्ठिर की दक्षिण बाहु बार 
बार फडक रही थी। हृदय एव वाँया पैर जैसे बेजान हो गये थे।* 

ग्रह नक्षत्र आवि के परिवेष का घोरत्व--पुद्ध विग्रहू, आदि के पूर्व जो भीषण 
उत्पात लक्ष्य मे आता है, उसका वर्णन स्कदोत्पत्ति प्रकरण मे हुआ है। कहा है कि 
उस समय चन्द्र व सूर्य के परिवेश की आकृति भयानक हो जाती है। नद-नदी उल्टी 
दिल्या मे वहने लगते हैं। उनका जल रक्तिम वर्ण हो जाता है। अग्विमुख खगाली 
सूर्य की ओर मुँह करके रोती है। सोम, वह्ि व सूर्य के अदुभुत समागम को अति भय 
का कारण बताया है।' 


१. ततो राज्ो घृतराष्ट्रस्थ गेहे, गोमायुरुच्चे्व्याहरदग्निहोत्रे। इत्यादि। 
सभा ७१११९। सभा ८१२२-२५ 

२. दारुण ह्यशिवं नादं शिवा दक्षिणतः स्थिताः॥। वन १७९४१-४५ 

३. सूर्याचन्रमसो्धोर दृश्यते परिवेषणम्‌॥। इत्यादि। वन २९३।१७-९६ 
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रुक्ष वायु आदि---कलीवरूप घनजय को युद्धक्षेत्र मे उपस्थित देखने के साथ 
साथ द्रोणाचार्य का जिन अपशकुनों की ओर ध्यान आकर्षित हुआ था, उनका 
विस्तृत विवरण गोहरण पर्व में दिया गया है। घूलकणो की वर्षा करती हुई रूक्ष 
प्रचड वायू प्रवक्त वेग से चलने छगी। भस्मवर्ण अधकार से दसो दिशाएँ आच्छा- 
दित हो गईं। काले-काले मेघ आकाश मे छा गये। कोषसमूहो से विविध प्रकार के 
अस्त्र स्वय ही बाहर निकलने ऊंगे। दिन में सियार नाचने लगे। अश्व अश्रु वहाने 
लगे। अकम्पित ध्वजाएँ भी वार-वार स्वत कम्पायसान होने लगी। आदि।* 

अदव आदि की उत्तेजना की समाप्ति--गोहरण पे मे एक और जगह कई 
उत्पातो का वर्णन किया गया है। अस्त्र मलिन प्रतीत हो रहे थे। अइ्वो की उत्तें- 
जना समाप्त हो गई थी। अग्नि भी दीप्तिहीन हो गई थी। मृग सूर्य की ओर मुँह 
करके विकट चीत्कार कर रहे थे, उनके चीत्कार से दिग्मंडल विदीणं हो रहा था। 
घ्वजो पर कौए बैठे हुए थे। कुछ गीघ दक्षिण दिशा की ओर उडकर भय की 
सूचना दे रहे थे। सियार घोर शब्द करते हुए सेना मे इघर-उघर घृम रहे थे। 
सूर्यकिरण बहुत ही मलिव पड गयी थी। पशुपक्षियों की इस प्रकार की उम्रता सेना 
मे मय का सचार कर रही थी। द्रोणाचार्य बोले, ये सब दुनिमित्त (अपणकुन) 
देख कर ऐसा लग रहा है कि क्षत्रकुल के नाश का समय अब आ गया है।' पाडवों 
के दूतरूप मे हस्तिनापुर जाते समय कई अपशकुन देखकर क्रृष्ण समझ गये थे 
कि उनकी मध्यस्थता व्यथे जायगी। उस समय आकाश मे मेघ का तो चिह्न भी 
नही था किन्तु बिजली चमक व कडक रही थी। आकाश स्वच्छ था पर घोर वृष्टि 
पड रही थी। नद-नदियो का जलू बहाव के उल्टी ओर बह रहा था। दिऔ्ला 
विदिशा का कुछ पता नही चल रहा था। चारो दिशाओ मे अग्नि प्रज्वलित हो 
रही थी। भूमिकम्प तथा अग्ति की लपटे त्रास का सचार कर रही थी। दसो 
दिशाओ मे घूल के बादल उड रहे थे।* 

शुभाशुभ के सुचक् लक्षण--श्रीकृष्ण तरह-तरह के प्रयत्न करके हार गये, 
पर कर्ण को दुर्योधत से अलग नही कर पाये। कर्ण ने कृष्ण से कहा, “सब कुछ 


१. चण्डाइच वाताः सवान्ति रूक्षा. शकेरवर्षिण:। इत्यादि। विराट ३९।४-७ 
२: हास्त्राणि न प्रकाइन्ते न प्रहृष्पन्ति चाजिनः। 

अग्तयकच न भासन्ते समिद्धास्तन्न शोसनम्‌। इत्यादि। विराट ४६। 

रफ-३३ 

सृगाः शक्लुन्ताइच वदन्ति घोरं, हस्त्यश्वमुख्येब्‌ निशामुखेषु ॥| इत्यादि 

उद्योग ७३३९१ उद्योग ८४ा५-९ 


नए 
+ 
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जानते-बुझते हुए भी तुम क्यो मुझे मोहग्रस्त करना चाहते हो ? निश्चय ही क्षत्रिय 
वद् के ध्वस का समय आ गया है। तरह-तरह के बुरे स्वप्न मुझे दिखाई देते हैं। 
दारुण उत्पात व घोर अपशकुन #कट हो रहे हैं। प्रजापत्य नक्षत्र को तीक्ष्ण ग्रह 
शनि कष्ट दे रहा है। मगल ग्रह का ज्येष्ठा नक्षत्र से योग नहीं हुआ, इसलिये वह 
वक्रीमूत हो गया है। ऐसा रूग रहा है कि कुरुवश पर विपत्तियो के बादल मंडरा 
रहे हैं। महापातग्रह चित्रा नक्षत्र को कष्ट दे रहा है। घन्द्र बहुत ही क्षीण प्रतीत 
होता है। सूर्य को राहु ने ग्रस लिया है। भीषण शब्द के साथ उल्कापात हो रहा 
है। हाथी बहुत ही अवसन्न है और अश्व आँसू वहा रहे हैं। उन्होंने खाना-पीना 
छोड दिया है। नाममात्र को खाद्य लेने पर भी सब प्राणी प्रभूत परिमाण मे मल- 
त्याग करते है। दुर्योधन की सेना व वाहन आदि की भी यही अवस्था है। मनी- 
पियो ने कहा है, ये सब उत्पात परामव के लक्षण हैं। इसके विपरीत पाण्डवो के 
वाहन अति प्रसन्न हैं। उनके मृग प्रदक्षिणा क्रम से विचरण करते हैं, जो निश्चित 
रूप से जय के लक्षण हैं। दुर्योधन के मृग वाम दिशा मे घूमते है एव नाना प्रकार के 
अशरीरी वचन सुनाई देते हैं। मयूर, हस, चातक, सारस, जीवजीवक आदि शुभ 
पक्षी पाण्डवो का अनुगसन करते हैं।” 

'गृश्र', कक! वक, इयेन, निशाचर वृक एवं मविखयाँ दुर्योधन पक्ष के अनुगामी 
हैं। उसके पक्ष का भेरी निनाद सुनाई नही पडता, जब कि उधर पाण्डवो के नगाड़े 
की आवाज विना बजाये भी सुनाई देती हे। जलाशय निर्मेल जल से परिपूर्ण है। 
इन लक्षणों से प्रतीत हाता है कि दुर्योवन का अकल्याण अवश्यम्मावी है। मास 
एवं ग्रोणित की वर्षा हो रही है। प्रात एवं सायकाल का दृश्य बहुत ही मयानक 
होता है। यह सियारों का हर वक्‍त चिल्लाना भी हार का लक्षण है। एक पाँव, 
एक हाथ व एक आँख वाले पक्षी विकट चीत्कार करते हुए उडते हैं। कृष्णमीव 
व रक्‍्तपाद गीघ सघ्या समय इबर-उधर उडते दिखाई देते है। लोग ब्राह्मण, 
शुरु एवं आदरणीय कर्मचारियों के साथ दुव्यंवहार करने लगे है, यह भी परामव 
का लक्षण है। पूर्व दिशा लोहितवणण, दक्षिण दिशा इवेतवर्ण, पद्िचम दिशा इयामवर्ण 
एवं उत्तर दिशा शखरत्न वर्ण की हो गई है। दुर्योधन जहां होता है, वहाँ की चारों 
दिशायें ऐसी लगती हैं, जैसे आग लग गयी हो। ये सव उत्पात भावी भय की सूचना 
दे रहे हैं।' 

स्वप्न से देले हुए दुतिमित्त-- मैंने स्वप्न मे देखा है कि युधिष्ठिर अपने भाइ्यो 
के साय सहल्नस्तभी प्रासाद मे जा रहे है। सबके सिर पर शुअ्र उप्णीप है, सवका 
परिवार भी शुक्ल है एवं उनके आसन भी झुश्नवर्ण है। स्वप्न मे यह भी देखा है कि 
तुम्हारा शरीर रुघिराक्त आँतो हारा परिवेष्टित है। तेजस्वी युविप्ठिद अस्वियो 


* 
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के ढेर पर बैठे सुवर्णपात्र मे घी, दूध खा रहे हैं। तुम्हारी दी हुई सम्पूर्ण पृथिवी का 
वे अकेले ही उपभोग कर रहे हैं। गदापाणि भीम ऊँचे पर्वेत पर चढकर जैसे पृथिवी 
का ग्रास कर रहे हैं। ऐसा लगता है कि वे युद्धक्षेत्र मे दुर्योधन पक्षी वीरो को अपनी 
गदा से पीस देंगे। अर्जुन को तुम्हारे साथ स्वेतवर्ण बहुत बडे हाथी पर बैठे देखा 
है। नकुल, सहदेव, सात्यकि आदि वीरो को गशृक्‍ल केयूर एवं शुत्र कठाभरण 
पहने शुश्र माल्य गले मे डाले नरवाहनो पर घूमते देखा है। उनके मस्तको पर 
श्वेत उष्णीष व पाड्‌ का छत्र सुशोभित था। इसके विपरीत अइवत्थामा, कृपाचार्य 
« व कृृतवर्मा को रक्तोष्णीष घारण किये दूसरे रकतोष्णीपघारी राजाओं के साथ 
भ्रमण करते देखा है। देखा है कि उष्ट्रयान पर चढकर मैं, भीष्म, दुर्योघन एवं द्रोण 
दक्षिण दिशा में बहुत दूर चले गये हैं।' 

अशुभ लक्षण--युद्ध की तैयारी खत्म होने पर व्यास ने घृतराप्ट्र का ध्यान 
कई अशुभ लक्षणो की ओर ले जाकर भावी भय की आजका प्रकट की थी। जो 
इस प्रकार है--श्येन, गृ क्र, काक, कक एव वक एक साथ वार-ब्ार वृक्ष के सामने 
गिरते थे। *इगाल, काक आदि मासाहारी पशुपक्षी निकट ही फिरते रहते थे, ये 
हाथी व घोडो के मास की छालसा से वार-वार वहाँ आते थे। कक चिल्लाते हुए 
मनुष्यों के वीच से निकलकर दक्षिण की ओर जाते थे। प्रात. व सायकाल का सूर्य 
बादलो से घिरा दिखाई देता है। सूर्योदयास्पर्शिनी क्षयतिथि युक्त नक्षत्र मे बुरे 
ग्रहों का अवस्थान देखकर भय से रोगटे खडे हो जाते थे। कात्तिकी पूर्णमासी को 
भी रक्तवर्ण आकाश मे प्रभाहीन, अलक्ष्य, अग्तिवर्ण चन्द्र की आमा दिखाई देती 
थी। रोज रात को आपस मे लडते हुए सूअर व विल्लियो की आवाज दूर दूर तक 
सुनाई देती थी। देवप्रतिमा कमी कॉपती थी, कभी हँसती थी, कभी रक्त वमन 
करती थी तो कभी अपने आप जमीन पर गिर जाती थी। विना वजाये भी दुन्दुभि 
अपने आप वजने लगती थी। विना अइवो के रथ अपने आप चलने लरूगते थे। 
कोकिल, मयूर, वीरूकठ, भास, थुक, सारस आदि शुभसूचक पक्षियों का 
चीत्कार भी अगुूस की सूचना देता था। अरुणोदय के समय सैकडो कृष्णवर्णी 
शलम अझ्वों की पीठ पर मेडराते रहते ये। प्रात व साय सघिकाल के समय 
दिव्दाह होने लगता था। बादल घूल व माँस की वर्षा करते थे। अरुंघती 
तारा बमणिष्ठ के आगे चलने रूगरा था। रोहिणी नक्षत्र को बुरे ग्रह कष्ट पहुँचा 
रहे थे। चन्द्र का दाग दिखाई नहीं देता था। आकाश साफ रहता था, किन्तु 


१. प्रजजापत्यं हि नक्षत्र ग्रहस्तीष्णो महाद्युति.॥ इत्यादि। 
उद्योग श्थश८-ढप्‌ 
झ४ट 
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भेघो का भीषण गर्जन सुनाई पडता था। पशु वाहनो की आँखो से अनवरत्त अश्रु 
गिरते रहते ये ।' 

आगे के अध्याय मे व्यासदेव ने और भी वहुत से बुरे लक्षणो का उल्लेख किया 
है, उसमे मी मौम, दिव्य व आतरिक्ष उत्पातो का वर्णन है। यथा गाय का गर्देभ 
शिशु जनना, असमय मे वृक्षों पर फल-फूल आ जाना, राजमहिषियो का भयानक 
आक्ृति सन्तान प्रसव करना। मॉसमक्षी पश्ुु एवं पक्षियों का एक साथ मिलकर 
एक ही स्थान पर आहार करना। तीन सीग, चार नेत्र, पाँच पैर, दो शिद्दत, दो 
सिर एव दो पूंछ वाले भयकर दप्ट्रिको का अपने चीत्कार से दिग्मडल को प्रकम्पित 
कर देना। ब्रह्मवादियों की पत्नियो का पक्षी प्रसव करना। अरिविनी का वछडा, 
कुतिया का श्रूगाल, ऊँटनी का कुक्कुट एव शुक का अशुभ पक्षी को जन्म देना। किसी- 
किसी स्त्री का एक साथ चार-पाँच कन्याओ को जन्म देना और जनमते ही उत 
कन्याओ का हास्य, गीत व नृत्य से सब को आइचर्यचकित करना। चडालो से 
उत्पन्न काने, कुब्जे शिशुओ का अपने हास्य, गीत, नृत्य से मय का उद्रेक करना। 
सशस्त्र दण्डपाणि शिशुओं का परस्पर लडना। पद्म, उत्पल, कुमुद आदि पृष्पो 
का स्थल पर प्रस्फुटित होना। वायू की ताण्डलीछा का अनवरत चलना। दावानल 
का सदा प्रज्वलित रहना आदि। 

भ्रहनक्षत्रो की विपयंस्तता--आगे ग्रहलक्षत्रो के परिवत्तेन का वर्णन करते 
हुए महामारतकार कहते हैं--राहु ने सयें को ग्रस लिया है। राहु और केतु एक ही 
राशि में आ गये हैं। उपग्रह घूमकेतु पुष्यानक्षत्र मे अवस्थित हो गया है, मघा 
नक्षत्र मे वक्ती मगल तथा श्रवण मे वृहस्पति आ गया है। शनि उत्तर फाल्गुनी में 
तथा शुक्र पूर्व भाद्रपद मे जाकर उत्पात मचाते हुए उत्तरमाद्रपद नक्षत्र पर आाक्र- 
मण करने की चेष्टा कर रहे हैं। रवेत उपग्रह आर्थात्‌ धूमकेतु सघूम प्रज्वलित 
अग्निवत्‌ तेजस्वी ज्येष्ठा नक्षत्र पर आक्रमण करके उसके स्थान पर अवस्थित 
हो गया है। एक ही नक्षत्र मे अवस्थित सूर्य व चन्द्र राहु द्वारा आक्रान्त हैं। स्वाति 
नक्षत्रस्थित राहु सर्वतोमद्रचक्र भेदकर रोहिणी नक्षत्र को पीडा पहुँचा रहा है। 
मघास्थ मगल वार-बार मुडकर वृहस्पति द्वारा आक्रान्त राशि एवं शरणानक्षत्र 
को पूर्ण दृष्टि से देख रहा है। पृथ्वी शस्यपरिपूर्ण है व भूमि पचशी्ष यज तथा 
शतशीर्प शालि से आच्छादित है। प्रसव के वाद गौओ के स्तनों से क्षीर के वजाय 
दूब आ रहा है। खड्ग व घनुष का रूप अति उज्ज्वल हो गया है। चारो थोर 
का वातावरण देखकर छगता है कि छोकनाशकारी युद्ध समुपस्वित है। शस्त्र, 
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घ्वज, कवच आदि की अग्निवर्ण, प्रभा देखकर बहुत डर लगता है। प्रतीत होता है, 
कौरव पाडवो के इस युद्ध मे पृथ्वी पर रक्त की नदी बहने लगेगी। पशु-पक्षी 
भयानक रूप से ऋन्‍्दन करने छगे हैं। वृहस्पति व शनि अब विशाखासमीपस्थ 
होकर एक वर्ष तक अवस्थान करेगे। त्रयोदशी तिथि के दिन ही चन्द्र व सूर्य दोनो 
राहुप्रसित हो गये हैं। ग्रहादि की स्थिति से तो यही अनुमान होता है कि यह्‌ जगत 
क्षत्रिय शुन्य हो जायगा। एक ही चान्द्रमास मे दो बार राहुग्रास का देखा जाना 
बहुत ही दुर्योग है, इसमे कोई सन्देह नहीं। 

प्रकृति के विपर्मश--आगे व्यासदेव लिखते हैं कि प्रकृति मे भी परिवत्तंन 
शुरू हो गये हैं। केछास, मन्दर, हिमालय आदि पर्वतमाछाओ से अनवरत पत्थर 
टूट-टूटकर गिर रहे हैं। समुद्र का जल भी आगे बढ रहा है। प्रबल आँघी तुफान 
से वृक्ष उखड रहे हैं। ब्राह्मणो की होम-अग्ति ने नील, लोहित एवं पीतवर्ण घारण 
कर लिया है। अग्नि की जिद्ना बाँयी ओर है तथा आहुति डाले हुए घृत आदि 
बस्तुओ से दुर्गध निकलती है। सब वस्तुओं का स्पर्श रस, गध जैसे बिल्कुल बदल 
गया है। रथ के ध्वजो से धुँओँ एव भेरी आदि से अगार निकल रहे हैं। कौवे 
बाँयी दिशा के वृक्षो पर बैठकर उच्च स्वर में शोर मचाने लगे है।' 

नाना प्रकार के उत्पात--युद्ध के नवम दिन युद्धयमन के समय भीष्म का भी 
बहुत से अपशकुनों की ओर ध्यान गया था।' दसवें दिन के युद्ध मे आचार्य द्रोण 
ने भी प्रकृति के उत्पात देखकर अश्वत्थामा से भविष्य के प्रति शका प्रकट की थी ९ 
कर्ण की मृत्यु के बाद नदी में ज्वार, भूकम्प आदि बहुत से प्राकृतिक उत्पातो का 
वर्णन किया गया है।* युद्ध में विजय मिलने पर युधिष्ठिर राजसिहासन पर बैठे। 
पैतीस ब्ष राज्य करने के बाद छत्तीसवे वर्ष के प्रारम मे उन्हे अनेक दुलंक्षण दिखाई 
दिये।' 

महाभारत मे उपर्युक्त वर्णित दुनिमित्तो के अछावा ग्रथकार ने और भी कई 
प्रकार के अपशकुनों का उल्लेख वृष्ण्यघको के आपसी युद्ध का वर्णन करते समय 


१. खरा गोबु प्रजायन्ते रमन्‍्ते मातृश्िः सुताः॥ इत्यादि। भीष्म ३३११-४६ 
२. पक्षिणइच महाघोरं व्याहरन्तो विव भ्रमु:॥ इत्यावि। भीष्म ९९॥२२-२८ 
३. दिक्ष्वज्षान्तानि घोराणि व्याहरन्ति मृगह्विजाः। इत्यादि। भीष्म ११२ 
६-१६ द्रोण ६२४-३० 
४. हते कर्ण सरितो न प्रसख्लुजंगाम चास्त॑ कलुषो दिवाकरः। इत्यादि 
कर्ण ९४डछए-५० 
५. बवुर्वाताइच निर्घाता रूक्षाः श्करवर्षिण:। इत्यादि। मौषद १२-७ 


प्श्र सहाभारतकालीन समाज 


किया है। जो इस प्रकार है---मूषक निर्मय होकर सडको पर घूमते थे और रात को 
सोते हुए छोगो के केश, नख आदि उखाडकर ले जाते थे। गृहसारिकाएँ रातदिन 
ची-ची करती रहती थी। सारस उल्लू की आवाज का अनुकरण करते थे। भैंस 
बकरी आदि सियार की तरह हुआ हुआ चिल्लाती थी। सडको पर प्राय मिट्टी 
के वर्तेत पडे दिखाई देते थे। पशुपक्षियों का भिन्नजातीय शावक-प्रसव, अग्नि का 
वर्णवैचित््य, गर्दभो का कुष्ण-शख के तिनाद का अनुकरण आदि अगणित दुलंक्षण 
उन दिनो दिखाई देते थे। वृष्णि व अन्धकंवशी छोगो ने स्वप्न में देखा एक कृष्ण- 
वर्णा स्त्री दाँत निपोरते हुए द्वारका मे घूम रही है, अग्विहोत्र॒कक्ष एवं शयनकक्ष 
में घुसकर गीघ उन छोगो को खा रहे हैं, भीषण आकृति वाले निशाचर अलकार, 
छत्र, ध्वज एव कवच जवर्दस्ती छीन रहे हैं, श्रीकृष्ण का चक्र सब के देखते-देखते 
स्वर्गलोक मे अन्तहित हो गया, सारथि दारुक देखता ही रह गया और रथ के चारो 
घोडे कृष्ण का रथ लेकर समुद्र में डूव गये, ताल एव सुवर्णचिह्वित दोनो महाघ्वज 
कृष्ण व वलराम द्वारा पूजित होकर अन्तहित हो गये।' 

शुभ लक्षण, आहुति की सुगधघ आदि--शुमसूचक लक्षण कौन से है, घृतराष्ट् 
के इस प्रश्न के उत्तर मे मह॒पि व्यास ने कहा है--शु भ्रकाति ऊध्वेरश्मि अस्ति 
यदि घूमविहीन होकर दक्षिणावत्त मे अपनी शिखा का विस्तार करे, तो उसे 
शुभ समझना। आहुति की मधुर पवित्र गंध भावी जय की सूचक होती है। गमीर- 
नादी शख एव मृदग यदि गभीर शब्दों मे बज उठे, सूर्य एव चन्द्र की किरणें विशुद्ध 
हो तो मगलूसूचक समझता। बैठे एव उडते हुए कौबे का स्वर यदि शुमयूचक 
हो, पीछे से कौवा जाने के लिये कहे और आगे का कौआ घीर शब्द करके जाने को 
मना करे तो मगलसूचक जानना। राजहस, शुक, क्रौंच, शतपत्र आदि पक्षी 
कल्याणसूचक शब्द करते करते प्रदक्षिणक्रम से विचरण करें तो जय निद्दिचत होती 
है। अलकार, ध्वज, कबच आदि की मनोहर काति हाथी, घोडे आदि बाहनों का 
स्वाभाविक स्वर व हप॑ भी जय के लक्षण हैं। जहाँ वीरो का कठ स्वर दृढ़, माल्य 
अम्लान तथा चाल निर्मय हो वहाँ जय निश्चित रूप से होती है।' 

अशुभ सूचक वर्णनो की बहुलता--महामारत मे अशुमसूचक वर्णत ही अधिक 
पाये जाते है, शुमसूचक वर्णन तो कदाचित ही देखने को मिलते हैं। 


१. उत्पेदिरे महावाता दारुणाइच दिने दिने। मौषल रा४्-१७ 
कालो स्त्री पांडुरैदंन्ते' प्रविद्य हसती निशि। इत्यादि। मौषक्त ३।१-६ 
३. प्रसन्नमा पावक अर्ध्वरश्मिः प्रदक्षिणावर्त झिखों विघूमः। भीष्म 
३॥६५-७४ 


ज्योतिष ५१३ 


गणित ज्योतिष के कुछ विशेष ज्ञातव्य विषय--महाभारत मे गणित ज्योतिष 
के जो उदाहरण मिलते हैं, वे वत्तमान ज्योतिष सिद्धान्त के अनुसार गलत प्रमाणित 
होते है। वेदाग ज्योतिष मे उनका कुछ प्रयोग पाया जाता है। पाँच साल का 
एक युग माना जाता था।' अगहन मास से वर्ष आरम होता था, यही वर्ष का 
पहला मास कहलाता था।'* श्रवणा चक्षत्र मे उत्तराषण का आरम होता था।' 
शिशिर को प्रथम ऋतु रूप मे लिया जाता था।* चैत्र एव वैशाख वसनन्‍्तमास कहे 
जाते थे।' क्ृत्तिका से, श्रवणा से एवं घनिष्ठा से नक्षत्रणणना के उदाहरण भी 
मिलते हैं।' कालभेद से तीन प्रकार की गणना ही उस समय प्रचलित थी। 
मृगशिरा नक्षत्र की आकृति मृग के शिर के समान बताई है।" नक्षत्र के पीछे घनु* 
्घारी रुद्र के चित्र की कल्पना की गई है।* पुत्रवंसुनाम मे चन्द्र के दानो ओर दो 
नक्षत्रों का अवस्थान बताया है।' हस्तानक्षत्र को पाँच तारो की समष्टि बताया 
है।” विशाखानाम के भी दो नक्षत्र चन्द्र के दोनो ओर रहते हैं।' पक्ष चौदह, 
सौर दिल, पद्रह दिन एव सोलह दिन का भी माना गया है, तेरह दिन का पक्ष विशेष 
रूप से दुर्योग का सूचक बताया गया है।' उपर्युक्त गणित ज्योतिष की व्याख्या 
किसी किसी महापडित ने इस प्रकार की तो है, किन्तु वह सर्वेसम्मत नही है। किसी 
किसी ने तो उद्योगपर्व मे वणित गालवोपाख्यान के गालब, ययाति विश्वमित्र, 


माघवी आदि को भी नक्षत्र रूप मे लिया है। 

१ पांडुपुत्रा व्यराजन्त पंच संवत्सरा इंच। आदि १२४२२ 
' २. अनू १०९ वाँ व ११० वाँ अध्याय । 

३. प्रतिश्रवणपूर्वाणि नक्षत्राणि चकार यः। आदि ७१४४ 
४. ऋतवः शिक्षिरादयः:॥ अहव ४४॥२ 
५. सुपुष्पितवने काले कदाचिन्मघुमाधवे। आदि १र५२ 
६: सासाः शुक्लादयः स्मृता:। अदव ४ंडा२ 
७. अतु ६४ वाँ व ८९ वाँ अध्याय। अब ४४॥२॥ वन २२९१० 
८. वन २७७॥२०। सौप्तिक १८॥१४। अश्च ७८४७ 
९. चन्द्रस्येव पुनवंसु । कर्ण ४९१२६ 


*« पंचतारेण संयुकतः सावित्रेणेव चन्द्रमाः। आदि १३७३० 
» विजशाखयोमंध्यगतः शश्ी यथा। कर्ण २०४८ 
« इमाल्तु नाभिजानेन5सावास्था त्रयोदशीमू। भीष्म ३३२ 


_ाछ छल 
सो ४७ 6 


वेद और छुराण 


वेदमूलक शास्त्र--वेद और परलोक में विश्वास रखने वाले सम्प्रदाय के 
समस्त शास्त्रों का ही आधार वेद है। वेदों का अवलम्बन लेकर ही पुराण, घर्म- 
शास्त्र एव दर्शन की रचना हुई है। यदि किसी शास्त्र का किसी वात मे वेद से 
विरोध हो तो आस्तिक सम्प्रदाय उस शास्त्र को अप्रामाणिक मानता हैं। सभी 
शास्त्रकारो ने वेदो की संर्वांगीण प्रामाणिकता एक स्वर से स्वीकार की है।' 
«..बेद व वेदाग की नित्यता--वेद व वेदाग नित्य बताये गये हैं। सनातन सम्प्र- 
दायी उनकी रचना किसी व्यक्ति द्वारा नही वल्कि वेद की रचना ब्रह्मा एव वेदाग की 
रचना वृहस्पति द्वारा मानते हैं। कहा जाता है कि वाद मे इनका प्रचार गुरुपरम्परा 
द्वारा हुआ।* 

आर्षशञास्त्रो की अवज्ञा से क्षति--कहा है, वेदमूलक आर्ष शास्त्रो की अवज्ञो 
करके केवल लौकिक बुद्धि से घमं-अधर्म का निर्णय नही करना चाहिये। वेद एव 
वेदमूलक मन्वादिश्ास्त्रो पर अविश्वास करने से मुक्तिलाम नही होता।' 

वेदविरोधी शास्त्र, शास्त्र नहीं--वेदम्लक शास्त्रों के अतिरिक्त दूसरे शास्त्रो 
को ग्रथकार ने अज्ञास्त्र' की सज्ञा दी है। कहा है, वेदविरोधी शास्त्र शास्त्र ही 
नही है। महाभारत में इसी बात पर जोर दिया गया है कि आस्तिक व्यवित 
को वेद एवं वैदिक शास्त्रानुसार ही अपने कर्त्तव्य अकत्तंव्य का निर्णय करंना 
चाहिये।'* 

शास्त्रीय नियम-पालन से श्रेय लाभ--वेदादि शास्त्र मनुष्यहित के निमित्त 
प्रवत्तित हुए हैं। अत शास्त्रीय विधिनिषेघो का मली-भाँति पालन फेरनता 


१. नास्ति वेदात्‌ पर शास्त्र। अनु १०६।६५ 
२. वेदविद्‌ बेद भगवान्‌ वेदागानि बृहेस्पति'। शान्ति २१०२० 
३. आएं प्रमाणसुत्कम्य धर्म न प्रतिपालयन्‌ । 
सर्वज्ास्त्रातिगों सूढ़' श॒ जन्मसु न विन्दति॥ इत्यादि। बन ३१४२१ < 
४. न॒प्रवृत्तिकते शास्त्रात फाचिदस्तीति निरचय.। 
यदन्यद्वेदवादेम्यस्तदशास्त्रमिति श्रुति'॥ शान्ति २६८५८ 


वेद और पुराण प्रेप्‌ 


स्वय का उपकार करना है। श्रुतिविहित धर्म ही सत्य है, वही एकमात्र 
प्रामाणिक है।' 

बेद व आरण्यक में विद्वास--जो व्यक्ति वेदवचन एवं आरण्यक शास्त्रों 
(उपनिषदो) पर विश्वास नही करता वह कमी भी ग्रहण करने योग्य किसी 
उपदेश का छाम नहीं उठा सकता। जिस प्रकार केले के पेड की छाल उतारने 
से उसके अन्दर कुछ नही मिलता उसी प्रकार वेद-विरोघी श्ञास्त्र मे भी कोई सार 
नही होता।* 

शबद-अह्यतत्त्व के ज्ञान से परक्रह्म की प्राप्ति--वैद को कहा जाता है जब्द बहा । 
शब्दब्रह्म मे निष्णात व्यक्ति ही परत्रह्म तत्त्व को समझ सकता है। वेद के समाच 
मनुष्य हितकर श्ञास्त्र दूसरा नही है। जो व्यक्ति श्रद्धासहित वेदों का तात्पर्य 
समझने का प्रयत्न करता है, वह निश्चित रूप से शाति लाम करता है।' 

कर्संकाड व ज्ञानकाड फा ऐक्य--कर्मकाड एवं ज्ञानकाड के भेद से यद्यपि 
श्रुति दो प्रकार की मानी जाती है, कितु कर्मकाण्ड ज्ञानकाड का ही एक अग है। 
कर्म के विना ज्ञान मार्ग पर मनुष्य अग्रसर नही हो सकता, अतएव वैदिक क्रियाकाडो 
के उपदेष्टा शास्त्र भी ज्ञानप्राप्ति मे सहायक होने के कारण ज्ञानकाड के विशिष्ट 
अगस्वरूप माने जाने चाहिये। टीकाकार नीरूकठ ने इस विषय पर विस्तृत रूप 
से लिखा है। 

महाभारत की सर्वेश्ञासत्रमयता--महामारत एक ऐसा ग्रथ है जिसमे काव्य, 
पुराण, इतिहास, अर्थशास्त्र, घर्मगास्त्र व वेद सवका समावेश है। महामारत को 


१. धर्मशास्त्राणि बेदाइच षड़गानि नराधिप। 
श्रेयसोधयं विघीयन्ते नरस्याक्लिप्टकर्मण:॥ इत्यादि। बाति २९७। 
४०, दे३३ 
२- वेदवादान्यतिऋम्य शास्त्राण्यारण्यकानि च। 
विपाद्य फदलीस्तम्भं सार ददृशिरे न ते॥ शाति १९१७ 
३. बेदा. प्रमाण लोकाना न वेदा. पृष्ठतः कृताः। 
है श्रह्मणी बेदितव्ये शब्दब्रह्म परं व यत्‌॥ इत्यादि। झांति २६९१,२ 
४. नास्तिक्यमन्यथा च स्यथाद्‌ वेदारां पृष्ठतः क्रिया । 
एतस्पानंतमिच्छाम्ति. भगवन्‌ श्रोतुमझ्जसा ॥। इत्यादि। शांति २६८। 
६७, ६८ 
कर्सज्ञानकाण्डयो: पा्यंगत्यें चेदस्यैकस्मिन्न्यं पर्यवसानाभावाद्वाक्यमेदः 
स्थात्‌। इत्यादि नीलकण्ठ। शान्ति २६८॥६७ 
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पचम वेद कहा गया है। यह बहुत से पौराणिक तथ्यो तथा वशगत चरित्रो आदि 
के_वर्णनों से समृद्ध है।' 

इतिहास व पुराण की उपयोगिता--जो वेदपाठ के अधिकरी नही हैं अथवा 
जो वेद पढकर उसका यथायथ अर्थ समझ नही पाते उनके लिये ऋषियो ने पुराणो 
की रचना की है। पुराणों मे उपाख्यानों के माध्यम से वैदिक तत्त्व को समझाया 
गया है। इतिहास व पुराण दोनो ही वेद का तत्त्व सरलू रूप मे प्रकट करते हैं।' 

पुराणवक्ता ऋषियो की सर्वज्ञता--द्रौपदी-युधिष्ठिर-सवाद मे कहा गया है 
कि सर्वज्ञ एव सर्वदर्शी ऋषि ही पुराणो के वक्ता थे। उनके उपदेशो पर अविश्वास 
करना असगत है। जो व्यक्ति आप की प्रामाणिकता को नही मानता एव धर्माधर्म 
का निर्णय करने मे शास्त्र-वचनो की अवहेलना करता है, वह जीवन मे कमी सुख 
का अधिकारी नही होता।' 

रामायण व वायुपुराण की प्राचीनता--मा्कंण्डेयसमास्या पर्व में वायुपुराण 
का नाम आया है। दूसरे किसी पुराण का नाम महामारत मे कही नहीं मिलता। 
रामायण की चर्चा अवश्य कई जगह हुई है।* 

चरित्रचित्रण मे गार्ग्य--देव, ऋषियों आदि के जीवन-चरित्रो मे गार्ग्य मुनि 
को असाघारण पडित बताया है। 

पुराण का आदर व प्रचार--सर्वताघारण छोगो मे पौराणिक तत्त्व के 
प्रचार की उपयोगिता उस काल के ऋषि भली माँति समझते थे। इसी कारण 
प्रचार के पुण्यफल महामारत मे जगह-जगह कीत्तित हुए हैं। कथा के माध्यम से 
घ॒र्मं का सार लोग आसानी से समझ लेते थे। पडित हो या मूर्ख प्रत्येक व्यक्ति 
आख्यायिका से कुछ न कुछ शिक्षा ग्रहण करता था। दाईनिक तककों द्वारा किसी 


१. का्ष्ण वेदमि विह्ाान्‌ आवसित्वार्थभइनुते॥ आदि १२६८ 
अर्थश्ञास्त्रमिद प्रोक्तं धर्मशास्त्रसिदं महत्‌ | इत्यादि । आदि २।३८-३३८५ 

२. इतिहासपुराणाम्या बेदं॑ समुपबृहयेत्‌ । 
विभेत्यल्पश्रुत.देदी सामय प्रहरिष्यति॥ आदि १२६७ 
पुराणपूर्णचन्वेण श्रुति ज्योत्स्ता प्रकाशिता.॥ आदि १८६ 

३ पुराणमृषिभ्ि. प्रोक्‍त सर्वज्ञ: सर्वदशिभि:। बन ३१२३ 
सर्वशञास्त्रातियों मूढ* श जन्मसु न विन्दति। वन ३१४२१ 

४. एतत्ते सर्वमाख्यातमतीतानागतं॑ सया। 
वायुप्रोक्तमनुस्मृत्य पुराणमृषीसस्तुतम्‌ ॥ वन १९११६ 

५. वेवधिचरित गाग्यं:। शान्ति २१०२१ 
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बात के तत्त्व को समझने में ज्ञान की आवश्यकता होती है, कितु पौराणिक आख्यान 
सुनकर उसका मर्म समझने के लिये किसी प्रकार के पाडित्य की आवच्यकता नहीं 
पडती। यही कारण है कि कृत्तिवास एवं तुलसीदास की रामायण तथा काग्ीदास 
के महामारत का आदर घर-घर होता है।' 


१. इंद नरः सुचरित समवायेपु फीत्तेयन्‌। 
बर्यभागी व भवति न घ दुर्गाण्यवाप्लुते। इत्यादि। अनु ९३१४८ 


दार्शनिक मतवाद 


महाभारत में श्रीमद्‌मागवद्गीता, सनत्सुजातीय एवं शातिपव का मोक्षघर्म 
दार्शनिक आलोचनाओं से परिपूर्ण है। सभी दर्शनो के कई सिद्धान्त एक समान 
हैं, इस विषय मे सव दर्शनशास्त्री एकमत हैं। प्रत्येक दर्शन की विशिष्ट बातो पर 
हम आगे प्रकाश डालेंगे, यहाँ पहले सब दर्शनों के समान सिद्धान्तो को उद्धुत कर 
रहे हैं। 
जन्म व सृत्यु--ससार की सब घटनाओ मे जन्म व मृत्यु सवपिक्षा सत्य है। 
जो जन्म लेगा, उसकी मृत्यु भी अवश्य होगी। प्राणियों का जीवन अनित्य है, 
कब किस क्षण मृत्यु आकर उपस्थित हो जाय यह कोई नहीं वता सकता।' 
ससार एक अरण्य--जीवन की अनित्यता पर महामति विदुर ने एक 
अद्भुत रूपक की कल्पना की है, जो इस प्रकार है--एक पथिक रास्ता 
भूलकर बाघ, भालू, सर्प आदि हिस्न जन्तुओ से परिपूर्ण किसी भीषण 
अरण्य मे जा पहुँचा और उस भरण्य को देखकर भयविह्लल हो गया। 
वन मे प्रवेश करते ही उसने पाया कि वह अरण्य अच्छेय जालसे घिरा 
हुआ है। कुछ काछ उपरात एक भयानक आकृति की स्त्री दोतो हाथो से 
मार्ग बनाती हुई उस वन से आई। चारों ओर के वातावरण से डरकर 
भागता हुआ वह पधिक तृणलूताओ से आच्छादित एक कूप मे गिरकर झाडझखाड 
में अठक गया। उसके पाँव ऊपर एवं सिर नीचे झूलने ऊछगा। कूप मे नीचे एक 
भीषण सर्प फुकार रहा था। कूप के ऊपर तृणलूता आदि के पास बारह पावि 
छह मुखवाला एक इ्वेत व व्यामवर्ण का हाथी दिखाई दिया जो घीरे घीरे उसकी 
ओर बढ रहा था। वही कूप मे जिस वृक्ष से वह लटका हुआ था उसकी एक शाखा 
पर भघुमक्खियो का छत्ता छगा था, जिससे एक-एक बूद मधु टपक रहा था। वह 
पथिक सब कुछ मूलकर मुँह खोलकर मधु भक्षण करने छगा। उधर कुछ मूपषक 
उस वृक्ष की जडो को काट रहे थे, लेकिन वह पथिक तो शहद खाने मे इतना तल्लीन 
"गया कि चारो ओर के सकटो को अनदेखा कर गया। इस ससारखूपी अरप्य 


१. जातस्य हि ध्रुवो मृत्यु-। इत्यादि। भीष्म २६२७, २८। स्त्री श३ 
शांति २७३१॥ अश्व ४४२० 
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में हम सव उसी पथिक जैसे है, हमारी अवस्था भी बिल्कुल उसके अनुरूप है। 
वर्णित भरण्य है ससार। हिल्र जत्तु व्याधियाँ है, भयाकृति नारी जरा का स्वरूप 
है, कृप मनप्य का शरीर है, कूपस्थित सर्प साक्षात्‌ काल है। लतागुल्म आदि 
मनुष्य के बचने की आशाएँ हैं। षट्मुख हाथी वर्ष है और चूहे रात व दिन हैं। 
छत्ते की मधुमविखयाँ मनुष्य की वासनाएँ हैं ओर बूंद बूंद टपकता मधु कामरस- 
मनुष्य इस रस के क्षणिक आनन्द के छोम में वडी से वडी विपत्ति को भूल जाता 
है। विवेकवान व्यक्ति इस ससारचक्र मे फंसे रहना नही चाहते, विवेक जाग्रत 
होने पर जीवन की अनित्यता का बोघ होते ही वे मघु का छोम छोडकर मुक्ति 
के लिये व्याकुल हो उठते है।' 

आसक्ति का त्याग--छूप, यौवत, घन-सम्पत्ति, जीवन प्रियजन सब कुछ 
अनित्य है, अत ससार मे अत्यन्त आसकत होना बुद्धिमान व्यक्ति को शोसा नहीं 
देता। बालक, वृद्ध, युवक, प्रत्येक की मृत्यु निश्चित है, इस लिये उसके लिये प्रस्तुत 
रहना ही वुद्धिमानी है। स्त्री, पुत्र, वधु, वाबव आदि समी से एक दिन तो बिछुडना 
ही है। समुद्र मे तरगो के सघषष से जिस प्रकार दो काष्ठखड मिलकर फिर अछरूग हो 
जाते हैं, उसी प्रकार इस ससार सागर मे सगे-सबधी विछुड जाते है।। ससार की 
अनित्यता, विषयवासनाओ की कभी पूरी न की जा सकने वाली निरतर वृद्धि- 
शीलता, घन सम्पत्ति की तुच्छता आदि वैराग्य दिलाने वाले वर्णनों से महाभारत के 
आध्यात्मिक अध्याय भरपूर हैं। 

भोग्यवस्तुओो की अनित्यता--भोग्य वस्तुओ के उपभोग से विपय-वासनाएँ 
कम नही होती वरन प्रज्वलित अग्नि मे घृताहुति की तरह वढती जाती हैं। ससार 
की समस्त भोग्य वस्तुएँ एक व्यक्ति को उपभोग के लिये दे दी जायें तो भी उसकी 
तृष्णाएँ कम नही होगी, अत यथासमव भमोगासक्ति का परित्याग करके चलने 
से ही ससार से सुख-गाति की प्राप्ति हो सकती है।' सुविख्यात पिंगला के उपास्यान 


१. स्त्री ५ वाँ व ६ वाँ अध्याय। 
२ स्त्री इूसरा-तीसरा अध्याय 
पयिसंगतसेवेद॑ दारेसन्‍्पेश्च. बंधुमिः। 
तायमन्त्यन्तसंवासो रूब्धापूर्वों हिं केचचित्‌॥ ज्ञांति ३१९१० 
शाति २८३६-३९ 
३- न जातु कामः फामानामुपभोगेन शाम्यति। 
हविषा  कृष्णवत्मेंव भूयष एवाभिवद्धंते॥ इत्यादि। 
आदि छ५ा५०, ५१ 
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में बताया गया है कि विषयवासनाओ के त्याग से कितना अपरिसीस सुख मिलता 
है।' मोक्षघर्म के कई अध्यायो मे वैषयिक स्पृहा के त्याग व उसके फल का गुणगान 
किया है। कामना की पूर्ति से मिलने वाले सुख की अपेक्षा कामना के त्याग से 
मिलने वाछा सुख कही अधिक होता है।* 

राजधि जनक की निरलिप्तता--ससार धर्म का पालन करते हुए भी साधना 
के बल से मनृष्य ससार के प्रति निलिप्त रहकर कार्य कर सकता है। राज जनक 
निष्काम कर्मयोगियों मे अग्नगण्य थे। उन्होने एक जगह कहा है, “मेरा कुछ भी 
नही है, इसी कारण मै अतुरू ऐश्वर्य का स्वामी हूँ। यह मिथिलानगरी यदि भस्म 
भी हो जाय तो मेरी कोई क्षति नहीं होगी।”' 

सर्वप्रथम चित्तशुद्धि का प्रयोजत--केवर त्याग से ही मुक्तिपथ मिल जाता 
हो, ऐसी बात नहीं। सबसे अधिक आवश्यकता तो मन का निर्मेल होता है। मत 
ही मनृष्य के सुख-दुख का कारण है। मन शुद्ध हो तो विपुल ऐड्वर्य मे रहकर भी 
मनुष्य निरलिप्त रह सकता है और यदि मन शुद्ध न हो तो आचार-अनुष्ठान, तीर्य, 
जप-तप आदि सब कुछ ढोग वन जाता है। मन ही मनुष्य की यज्ञमूमि है। मत को 
स्थिर व प्रसन्न कर पाने से सब साधनाएँ आसान हो जातौ हैं। मन पवित्र हो तो 
हेर नदी सरस्वती है और प्रस्तरखड देव प्रतिमा। अगराघ विमल सत्यस्वरूप 


फार्स कासयसानस्थ यदा कामः समृध्यते। 
अयैनसपरः कामतृष्णा विध्यति वाणवत्‌॥ इत्यादि। अनु ९३४७ 
उद्योग ३९८५ 
१. सुख निराद्ः स्वपिति तनैराइपं परम सुखम्‌। 
आशासनाज्ञा ऊृत्वा हिं सुर्ख स्वपिति पिगला॥ शान्ति १७४६२ 
२. शाति १७६ वें से १७८ वें अध्याय तक। 
यच्च कामसुख छोके यच्च दिव्य महत्‌ सुखम्‌॥ 
तृष्णाक्षयसुसस्थेते नाहत. पषोडशी.. कलाम्‌॥ ज्ञाति १७४४६) 
शाति १७७५१ 
अन्तो चास्ति पिपास/्यास्तुष्टिस्तु परम सुखस्‌। इत्यादि। शाति ३३० 
२१॥ वन शरे५४६ 
३. अनन्त वत से वित्त यस्य मे नास्ति किडचन। 
मिथिलायां प्रदीप्ताया न भे दह्यति किड्चन॥ शाति १७।२६ 
शाति २७पर 


४ आकिब्चन्ये न भोक्ष+स्ति किज्चन्ये नास्ति बन्धनम्‌। शाति ३२०५० 


दाशेनिक सतवाद ५४१ 


जल से परिपूर्ण घृति स्वरूप हृदय मे स्तान करके पवित्नता प्राप्त करनी पडती है। 
निर्मेल मानस तीर्थ में स्नान करने पर मनुष्य के लिये कुछ भी अप्राप्य नहीं रह 
जाता। त्यागी, सत्वगुणविशिष्ट समदर्शी व्यक्ति के लिए ससार की हर वस्तु पवित्र 
होती है और हर स्थान तीर्थ।' 

सुख व दुख--एक ही वस्तु किसी के लिये सुख का कारण होती है तो किसी के 
लिये दुख का। विशेषत सुख-दुख की अनुभूति भी सर्वत्र एक समान नही होती। 
समान अवस्था के व्यक्तियों मे भी कोई सुखी दिखाई देता है तो कोई दुखी । इससे 
ज्ञात होता है कि व्यक्तिभेद से सुख-दुख की अनुभूति विभिन्न प्रकार की है। ससार 
मे कोई भी व्यक्ति अपनी-अपनी अवस्था में सुख-दुख की अनुभूति को सीमाबद्ध नही 
कर सकता; लेकिन यह भी सत्य है कि अपनी-अपनी अवस्था के साथ सामञ्जस्य 
बनाये रखने की क्षमता प्रत्येक प्राणी मे है। इसीलिये सुख एवं दुख केवल अनु- 
भूति पर निर्मर होता है और इनकी अनुमूति भी विचित्र होती है।' 

सुख-दुख नित्यपरिवत्तंनशोल---कोई भी प्राणी केवल सुख या केवल दुख का 
भोग नही करता। सुख एवं दुख चक्रवत्‌ परिवर्तंतशीर है, एक के बाद दूसरा 
उपस्थित होता है। सुख मे अत्यन्त हर्ष एव दुख में अति विमृढता--इन दोनो में 
कोई भी अच्छी नहीं। दुख को सहन करने की अपेक्षा शान्त सहज भाव से सुख 
का वरण करना कठिन है।'* 

अर्थ-लोभ त्याग--धन सम्पत्ति, घर, जमीन आदि के साथ मनुष्य का जो 
स्वामित्व सबघ होता है, वास्तव में वह कल्पित है। लौकिक निर्वाह की दृष्टि से 


सर्वाः नद्यः सरस्वत्यः सर्वे पुण्याः शिलोज्चया:। 
जाजले तीर्थमालंव मास्म देशातिथिभंव॥ श्ांति २६२४० 
« अगाधे बिमले शुद्ध सत्यतोये धुतिहृदे। 
स्नातव्यं मानसे तीयें सत्वमालब्य झाइवतम्‌ ॥ इत्यादि। अनु १०८।३-९ 
२. सर्वेत्न निरतो जीव इतइचापि सुखं मसम। इत्यादि। अनु ११७१७, १८ 
यदिष्टं ततू सुख प्राहुद्ेष्यं दु.खमिहेष्यते। शान्ति २९०२७ 
३. अहान्यस्तम्यान्तानि उदयान्ता च झा्वरी। 
सुखस्यान्तं सदा दुःखं दुःखस्थान्तं सदा सुखम्‌। इत्यादि। अदब ४४।१८। 
वन २६०४५ 
न प्रहष्येत्‌ प्रियं प्राप्य नोदिजेत्‌ प्राप्य चाप्रियम्‌। भीष्य २९२० 
भआाकिज्चन्यं सुसन्‍्तोषो निराशित्वमचापलूसम्‌। इत्यादि। वन २१२। 
३५, ३६। अश्व ३२ वाँ अध्याय। 


न 
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देखा जाय तो इस संपन्नता को झुठलाने की क्षमता किसी में भी नही है, गृहस्य 
की प्रतिदिन की जीवनयात्रा मे अथ्थं का स्थान सबसे ऊपर है। कितु ससार की नहव- 
रता की दृष्टि से देखे तो पता चलता है कि ससार से विदा होते हुए मनुष्य को 
बिलकुल रिक्त हाथ जाना पडता है। मर्त्यछोक के सब उपकरण केवल लौकिक 
आवश्यकतो के निमित्त सगृहीत किये जाते हैं। यह वस्तु मेरी है--इस प्रकार का 
स्वामित्वज्ञान भी निराघार होता है। उपनिषदो की मा गृध कस्य स्विद्धनम्‌-- 
इस उक्ति को उद्धृत करके महामारतकार ने कहा है, सर्वे छामाः सामिमाना ' 
वास्तविक रूप मे घन के साथ किसी का कोई सबध नही होता । प्रयोजन के अतिरिक्‍्त- 
घन की कोई उपयोगिता नही है, उस घन से केवल छोम की वृद्धि होती है। 
जो व्यक्ति गाय का दूध पीता है, वही गाय का मालिक है, इस प्रकार का मत ग्रथ- 
कार ने प्रकट किया है। तात्पय॑ यह है कि प्रयोजनीय धन की अपेक्षा अधिक लाभ 
के निमित्त वुथा समय नष्ट करना तथा कठिनाइयाँ उठाना सगत नही है।' बात्म- 
तत्त्वजिज्ञासु व्यक्ति को धन के प्रछ्तोमन से दूर ही रहना चाहिये। राज्य की अपेक्षा 
दारिद्रय ऐश्वर्य अधिक होता है। घनी व्यक्ति सदा घन की वृद्धि एव उसकी रक्षा 
करने मे व्यस्त रहता है, उसकी परेशानियाँ कम नही होती। घी व्यक्ति सदा 
राजा, अग्नि, चोर, दस्यू, जल आदि से आतकित रहता है, जबकि दरिद्र बिल्कुल 
निर्दिचत होकर आत्मोन्नति की चेष्टा कर सकता है। धर्मझत्यो के लिये घत की 
आवश्यकता नहीं होती। मुक्तिकाम व्यक्ति की छौकिक सचय-बुद्धि अनिष्द- 
कारिणी होती है। ऐसा कोई सचयी व्यक्ति नही होता जो पूर्ण शाति से कालयापन 
कर सके। अतएव प्रक्षाऊन करने की अपेक्षा पक का स्पर्श न करता ही 
उत्तम है।' 

स्नेह या अनुराग क्वा त्याग--समस्त मानसिक अश्ञातियों का मूल स्नेह 


१. सर्वे लाभ सामिमाना इति सत्यवती शुतिः। इत्यादि। शान्ति १८० 
१०। ज्ञाति १७४४४॥। जाति २७५ वाँ अध्याय। 
धेनुव॑त्सस्थ गोपस्य स्वामिनस्तरस्करस्थ च। 
पयः पिबति यस्तस्या घेनुस्तस्पेति निबुचयः॥ शान्ति १७४३२ 
२. आकिज्चन्यज्च राज्यज्च तुल्या समतोलयम्‌। 
अत्यरिच्यत वारिद्॒य राज्यादपि गुणाधिकम्‌॥ इत्यावि। 
शाति १७६१० 
न हि संचयवान्‌ फरिचदृश्यते निरुषद्रवः॥ इत्यादि। 
वनशाई८, ४९ रे९४५ 


दाइनिक सतवाद ५४३ 


या अनु राग होता है। आत्मचिन्तन तथा ज्ञान के द्वारा मन को स्थिर करना चाहिये। 
दुख, भय, हषे, शोक आदि सब स्नेह या अनुराग से उत्पन्न होते हैं। विषयानुराग 
मुक्तिकामी के लिये उत्कट व्याधिस्वरूप होता है। इसका उपशम न होने पर 
मनुष्य बार-बार विविध विषयो की ओर आक्ृष्ट होकर नाना दुख भोगता है 
भोग्यवस्तुएँ न रहने से ही कोई त्यागी नहीं बन जाता, बल्कि भोग्य विषयों 
के रहते हुए भी जो व्यक्ति उनकी उपादेयता के विषय में न सोचकर हेयत्व को 
समझने का अभ्यस्त होता है, वही प्रकृत त्यागी होता है। गृहस्थ के लिये पूर्णे- 
अनासक्ति असमव है। अत विषयवैराग्य से यह अर्थ लेना चाहिये कि प्रयोजन 
के अतिरिक्त भोग्य वस्तुओ के प्रति अनासक्ति या उदासीनता ही वैराग्य है। 
रम्य वस्तु के श्रवण, दर्शन या मनन से चित्त प्रफुल्ल होता है, इसके बाद मन मे 
उस वस्तु के उपभोग की कामना जाग्रत होती है और एक बार कामना की 
उत्पत्ति होने पर विषयवासनाओ की क्रमश वृद्धि होती जाती है। इसलिये पहले 
से ही बतिस्पृहा को सयत करके रखना चाहिये।' 

कासना का स्वरूप--माल्य-चन्दन आदि के स्पर्श या अर्थ आदि के लोभ 
से जिस प्रीति का जन्म होता है उसी प्रीति से कामना का उद्भव होता है। काम 
चित्त का संकल्पस्वरूप है। वह अशरीरी है, कितु उसकी क्षमता असीम है।' 
द्रव्य-अ्थेसयोगजनित प्रीति को किसी भी दर्शन मे कामना रूप मे नही माना है। 
सकलप या इच्छा कामना का ही दूसरा नाम है--यही न्याय आदि दरशेनों का 
सिद्धात है। 

जीवलोक स्वार्थ के अधीन--ससार मे मनुष्यों का पारस्परिक प्रीतिमाव भी 
बिल्कुल स्वार्थशून्य नही है। प्रत्येक व्यक्ति अपनी प्रीति के निमित्त दूसरे से स्नेह 
करता है। अच्छी तरह देखने पर पता चलेगा कि सभी अपने उद्देश्य-साघन के लिये 
दूसरे को सन्तुष्ट रखते हैं। वृहदारण्यक की 'आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रिय भवति' 
यह श्रुति उक्त मतवाद का मूल है।' 

सत्यनिष्ठा आदि साधारणगुण--सत्यनिष्ठा, आचार-पालन, क्रोधादि- 
सयम प्रभृति गुणों के अभाव मे मनुष्य आध्यात्मिक उन्नति के पथ पर अग्रसर नही 

१. स्नेहाद्सावोडनुरागइच प्रजले विषये तथा। इत्यादि। चच २३२९-३४ 

२. द्रव्यार्थस्पशेसयोगे. या प्रीतिरपजायते। 

स कामब्चित्तसंकल्पः शरीर नास्य दृश्यते॥ चन ३३॥३० 
३. अर्थार्थी जीवलोकोःयं व कश्चित्‌ फस्यचित्‌ प्रियः॥ इत्यादि। शांति 


१३८।१५२, १५३ 
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हो सकता। श्रद्धा एव सत्यनिष्ठा ही समस्त छुभकार्यो का मूल है। मन को स्थिर 
करने के लिये गुरुप्रदर्शित पथ का अनुसरण करना चाहिये। यद्यपि अधिकारी 
भेद से उस पथ के अलग-अलग रूप हैं, कितु उल्लिखित सद्वृत्तियो को सभी के 
लिये साधारण गुण कहा जा सकता है।' 

प्रकृत शाति--दूसरे को सुखी मानकर उसके समान सुख प्राप्ति के निमित्त 
व्याकुल नही होना चाहिए। अनागत छाम की चिन्ता मे वत्तमान की उपेक्षा करना 
अनुचित है। विपुल अर्थ के लाम से अति ह॒पित या भ्रमूत क्षति से अत्यन्त दुखी 
होना सगत नही है। ये दोनो ही चित्त की स्थिरता के प्रतिकूल हैं। शम, दम भादि 
स्वरूप शील ही मनुष्य को प्रकृत शाति का पथ दिखा सकता है। विद्या, विमव, 
बाधव आदि कमी भी शाति देने मे समर्य नही हो सकते।* 

चित्त फी स्थिरता-साधन--शातिपव॑ के श्रेयोवाचिक” अध्याय मे मन को 
स्थिर करने के बहुत से उपाय बताये गये हैं। कहा है, वैदिकश्ञास्त्रों पर अकाट्य 
श्रद्धा, सर्वेमूत पर दया, दुष्कर्मो से निवृत्ति, सत्मग, सरल व्यवहार, प्राणिहितकर 
वचन, अहका रत्याग, प्रमादनिग्रह, सनन्‍्तोष, वेद-वेदातों का अध्ययन, मिताहार 
ज्ञानजिज्ञासा, परनिन्दा-परित्याग, रानि जागरण-त्याग, दिवानिद्रा-त्याग, निष्काम 
कर्मव्यस्तता, वाकूसयम (किसी के कुछ पूछे बिना स्वत प्रवृत्त होकर कोई 
बात नहीं कहनी चाहिये। वृथा विवाद, वेकार के प्रश्नो के उत्तर देना आदि 
सर्वेधा वर्जतीय है।), घर्मपरायण व्यक्तियों का सान्निध्य, वर्णाश्रम घर्मे का अनु- 
सरण, कुदेश त्याग, असत्सग वर्जन आदि उपायो द्वारा मन को स्थिर किया जा 
सकता है। समस्त प्राणियों के प्रति सदय व्यवहार चित्तशुद्धि का सर्वोत्तम उपाय 
है। सर्वभूत मे परमात्मा का अवस्थान समझ कर कमी किसी की अवज्ञा नहीं 
करनी चाहिए। इसी प्रकार मन को वडा बनाकर उसकी मनिलता को दूर 


करना चाहिये।' 


१. कामलोभग्रहाकीर्णा' पण्चेन्द्रियजला नदीम्‌। 

नाव धृतिमयों कृत्वा जन्मदुर्गाणि सन्तर॥ इत्यादि। 

चन २०६॥७२, ६३०७० 
२. समाहितो न स्पुछोत्‌ परेषा नानागतं चासिनन्देच्च लाभम्‌॥ इंत्यादि। 
बन २८६१४, १५ 

३. वान्ति २८७ वाँ अध्याय। 

निर्गुण. परमात्मा तु पेहं व्याप्यावतिष्ठते। 

तमह्‌ ज्ञानविजेयं नावमन्ये न लंघये॥ वन ईडे७८ 


दाशनिक सतवाद ण्‌डप्‌ 


सन्‍्तोष--सन्तोष सब सुखो का मूल है। किसी भी अवस्था मे रहते हुए 
मनुष्य यदि उस अवस्था को अपने अनुकूल मान ले तो बहुत से दु खो से छुटकारा 
मिल जाता है। जिस व्यक्ति को थोडे से ही सन्‍्तोष हो जाता है वह स्वल्पतुष्ठ 
व्यक्ति किसी भी बात से दुखी नही होता। तृप्ति ही मनुष्य को आनन्द मार्ग पर 
लाती है। जो व्यक्ति पर्यकशय्या एवं भूमिशय्या को एक समान समझता है, 
सौभाग्य उसके चरणों पर पडा रहता है। इसी प्रकार स्वल्प-सतुष्ट व्यक्ति अन्न- 
वस्त्र के लिये कभी परेशान नही होता। प्रयत्न करने से जो भोग्य सामग्री प्राप्त 
हो उसी से निर्वाह कर लेना सबसे श्रेष्ठ साधना है। गृहस्थजीवन में भी 
अतिस्पृहा जीवनयात्रा पथ का सबसे बडा रोडा है।' 

अहिंसा--अहिसा से चित्तवृत्ति उन्नत होती है, हिंसा मनुष्य के मन को संकु- 
चित बना देती है। ससार मे रहते हुए जीवनरक्षा के निमित्त प्रत्येक व्यक्ति 
को बाध्य होकर थोडी बहुत्त हिसा करनी ही पडती है। यागयज्ञ के लिये जो हिंसाएँ 
शास्त्रविहित हैं, कर्मकाड के अनुष्ठाताओ को वे करनी ही पडती है। महाभारत- 
कार का कहना है कि वैध हिंसा मे पाप नही होता। पूर्णरूप से हिंसा का वर्जत एक 
तरह से योग के अन्तर्गत आ जाता है। मोक्ष के अमिलाषी मानव को चित्त की 
पूर्ण शुद्धि के निमित्त हिसा का त्याग करके सब प्राणियो को मित्रवत्‌ समझना चाहिये। 
अहिंसा सब धर्मों मे श्रेष्ठ है। हिसावृत्ति जैसा तीचकर्म और दूसरा नही है। एक 
शब्द मे यदि धर्म का सार बताना हो तो उसके लिये केवल 'अहिंसा' शब्द का प्रयोग 
किया जा सकता है। देव, ऋषि, व ब्राह्मणो ने बार-बार अहिसा की प्रशसा की है। 
हिंसा को चार भागो मे विभक्त किया गया है--भनोज, वाक्यज, कर्म ज और भक्ष- 
णज हिसा। जो व्यक्ति इत चारो प्रकार की हिंसाओ से विरक्त हो, वही वास्तविक 
रूप से अहिसा का उपासक है। इस मत के अनुसार जो व्यक्ति भक्ष्य रूप मे भी 
पशु-पक्षियो का हनन जीवन रक्षा के निमित्त जितना आवश्यक हो, उससे अधिक 
तही करता, वह भी अहिंसक है। जिस कार्य से दूसरे का अनिष्ट हो, वही हिंसा है। 
बल्कि आत्मरक्षा के निमित्त जो हिसा आवश्यक है, उसे न करना पाप के अन्तगंत 
भा जाता है। आत्मरक्षा मनुष्य का पहला घर्म है। इसी कारण शास्त्रकार आत- 
तायी के वध का समर्थन करते है। जिन महापुरुषों का चरित्रगुण अहिंसा है, उन्ही 
को तपस्वी कहा जाता है। अहिंसा की अपेक्षा श्रेष्ठ दूसरी तपस्या नही है। अहिंसा 


१. पर्यकशय्या भूसिश्व ससाने यस्य देहिनः। 
शालयइच कदत्नञ्च यस्य स्यान्मुक्त एवं सः॥ इत्यादि। 
शांति २८८३२, ३४, ३५ 
- रेप 


५४६ महाभारतकालीन समाज 


परम घमं है, श्रेष्ठ दम है, उत्कृष्ट दान है एव परम यज्ञ है। अहिंसा जैसा सच्चा 
मित्र मनुष्य का दूसरा नही होता। अहिंसा परम सत्य है, सर्वग्ास्त्रो का सार है। 
यज्ञ तीर्थ, दान आदि मनुष्य की चित्तणुद्धि के लिये जितने उपयोगी हैं, अहिसा 
उनसे अधिक ही है, कम नहीं। अहिसक व्यक्ति सर्वेमूतत का मातृपितृ स्थानीय 
होता है। अहिसक व्यक्ति अखिल विश्व का विश्वासपात्र होता है, उसका कोई 
भी कुछ नहीं वियाड सकता।' अहिंसा पालन द्वारा मनुष्य दीर्घायु होता है। 
जिसका चरित्र हिसा से कलुपित होता है, वह किसी का भी विश्वासमाजन नहीं 
होता एव सुखी व दीर्घजीवन विताना उसके भाग्य में नही होता।* 

जीवसेवा--सेवा द्वारा मत्र की पविप्नता में वृद्धि होती है। भगवान्‌ समस्त 
प्राणियों में विराजमाल है। श्रद्धा सहित किसी प्राणी की सेवा करना ही भगवान्‌ 
की उपासना है। मन-वचन काय से प्राणिसेवा की जाय तो सर्वव्यापक भगवान्‌ 
विष्णु उस सेवा से सतुष्ट होते हैं।' 

तपस्या और विशुद्ध फर्म--मन को स्थिर करने का श्रेष्ठ साधन तपस्या है। 
हित एवं मित्र आहार-विहार आादि द्वारा शरीर को नौरोग रखना चाहिये। शरीर 
की उपेक्षा करके तपस्या नहीं की जा सकती। कमी कभी का उपवास स्वास्थ्य 
के लिये लाभदायक होता है, इसलिये उपवास को भी श्रेष्ठ तपस्या माना गया है।' 
विशुद्ध कमं द्वारा जीविकानिर्वाह करना, किसी का अनिष्ट न सोचना भादि भी 
तपस्या के अग है। प्रत्येक व्यक्ति सत्य, प्रिय व हित वचन रूप वाडमय तपस्या करने 


१ न हिस्यात्‌ सर्वेभूत्तानि मैप्नायणगतइ्घरेत्‌ । 
नेद जीवितमासाद्य वर फुर्वोत केनचित्‌ ॥ इत्यादि। वन २११।र४, ३० 
चतुविधेयं निर्दिष्टा ह्यहिसा ब्रह्मवादिभि'। 
एकेफतो5पि विश्वष्टा न भदत्यरिसुदन ॥ इत्यादि। अनु ११४४-१०, ३ 
अनु ११३ वाँ तया ११६ वाँ अध्याय। 
२ अहिंसया च॒ दीर्घायुरिति प्राहुमंनीधिण:॥ अनु १६३१२ 
पापेन फर्मणा देवि बद्धों हिसारतिनेंव'। 
अप्रियः  सर्वभूताना हीनायुरुपजायते॥ अनु १४ंटाप४, ५१२ 
३. थे यजन्ति पितृत्‌ देवान्‌ गुरूबचेवातिथीस्तथा। 
गाइचेव ह्विजमुख्याइच पृथिवीं मातर तथा॥ इत्यादि। 
शाति ३४५ २६-२८ 
४. तपो नानदामात्‌ परम्‌। इत्यादि। अनु १०६।६५। अनु १०७ वाँ 
अध्याय उद्योग ४३३२०॥ वन १९९१०९ 


दाशनिक मतवाद पड 


का अधिकारी है। मनस्तुष्टि, सौम्यता, स्थिरता, जितेन्द्रियता, भावशुद्धि आदि 
को मानस तपस्या बताया गया है। चरित्र मे उत्तम आदर्शों को उभारने के लिये 
तपस्या आवद्यक होती है। गृहस्थाश्रम छोडकर वन मे चले जाना ही तपस्या नही 
कहलाता। कर्म के माध्यम से ही मनुष्य की तपस्या सत्य व सार्थक होती है। 
ससार की समस्त वस्तुएँ तपस्या द्वारा प्राप्त की जा सकती है। जिस प्रकार इह- 
लोक में तपस्या के बिना कोई महत्‌ कार्य सम्पन्न नही होता उसी प्रकार परलोक 
के लिये तपस्या पाथेय स्वरूप है। जो व्यक्ति उस परमपुरुष को जानने के लिये 
एकाग्रचित्त होकर ब्रत, योग आदि तपस्याओ मे निरत रहता है, उसी को उस परम 
ज्योति के दशेन होते है। तपस्वी व्यक्ति ही शोकरहित व विमुक्त हो सकता है। 
ईइवर की इस विराट सत्ता का अनुभव केवल तपस्वी ही कर सकता है। ईश्वर 
एकमात्र तपोज्ञेय है।* 

तपस्या का अन्तिम फल सुक्तिलाभ--पारलौकिक ज्ञाति के उद्देश्य से मनुष्य 
स्वभावत तपस्या की ओर आक्रृष्ट नही होता। बहुत से घात-प्रतिघातो द्वारा वह 
स्पृहा जाग्रत होती है। राजस व तामस प्रकृति मानव अति आसक्तिवश घर, क्षेत्र, 
घन, स्त्री, पुत्र आदि मे डूबा रहता है। इन सबकी अनित्यता को न समझकर 
मनुष्य दिन पर दिन रागद्वेष की वृद्धि करता जाता है। रागद्वेष से मोह एव मोह से 
रति की उत्पत्ति होती है। तब अज्ञानाच्छन्न मनृष्य ग्राम्यसुख अर्थात्‌ स्त्रीसस्गं 
को ही आननन्‍्दप्रद समझता है। विषयमोगो से कभी भी वासना या रति का क्षय 
नही होता। कालान्तर मे स्नेहमाजनों के वियोग, प्रेमी के चिरविच्छेद, घन के 
नाश आदि कारणों से मोहमग्रस्त मनुष्य को भी वैराग्य हो जाता है। वैराग्य से 
आत्मसबोध, सबोच से शास्त्रदर्शन और शास्त्रद्शन के बाद तपस्या की इच्छा 
जाग्रत होती है। विवेकशील तपस्वी व्यक्तियो की सख्या बहुत कम होती है। 
जितेन्द्रिय, शान्त, दान्‍्त तपस्वी अनायास ही सासारिक बधनों से छुटकारा पा 
जाता है।' 

मह॒र्षि व्यास ने युधिष्ठिर से कहा है, “राजन्‌, तुम शोक से अघीर मत होओ। 


१. तपसो हि परं त्तास्ति तपसा विन्दते महत्‌। इत्यादि। वन ९१११९।॥ 
शान्ति १९२६ 

सचेलिवृत्तबन्धस्तु विशुद्धश्चापि कर्ममि:। 
तपोयोगसमारम्भ॑ कुरुते हििजसत्तम। इत्यादि। वन २०८॥३८-५३। 


बन १८६२७-३० 
२. शान्ति ९५ वाँ अध्याय। 


च्डट सहाभारतकालीन समाज 


तुम तपस्या द्वारा पुन अपना हारा हुआ राज्य पा सकोगे ।”' ससार मे ऐसी कोई 
वस्तु नही है, जो तपस्या से न प्राप्त की जा सके। दुष्प्राप्य प्रतीत होने वाली वस्तु 
भी अनायास ही हस्तगत हो जाती है।' सश्रद्ध तपस्या द्वारा जो कुछ भी सिद्ध 
होता है, उसी की शक्ति अपरिसीम होती है। यावतीय भोग्य वस्तुओ का तो 
कहना क्या, यहाँ तक कि मुक्ति भी तपस्यालरूभ्य है। भगवान्‌ सनत्कुमार ने घृत- 
राष्ट्र को तपोमाहात्म्य विशद रूप से समझाया था।' किसी भी महत्‌ कार्य की 
सिद्धि के लिये तपस्या प्रयोजनीय है। सृष्टिकर्ता ब्रह्मा भी तपस्या के बल से ही 
जगत्‌ की सृष्टि करने मे समर्थ हुए थे। तपस्या का माहात्म्य इतना अधिक है 
कि देवता भी तपस्वी से डरते हैं। तपस्वी की इच्छा का अनादर करने का साहस 
इस पृथिवी के किसी प्राणी में नहीं होता। 

विषयासक्ति आध्यात्मिक सपस्या को प्रतिरोधक--आध्यात्मिक उन्नति के 
उद्देश्य से तपस्या करने के लिये हर प्रकार के पाथिव बघन से स्वय को मुक्त रखना 
चाहिये। पत्नी, पुत्र आदि के वन्धन से मुक्त होना अतीव दुष्कर है। वानप्रस्थ 
आश्रम करते समय भी ससार की माया मनुष्य को आकर्षित करती है।* 

इन्द्रिय-जय का फल--दम-प्रशसा-प्रकरण मे इन्द्रिय-विजय का बहुत गुण- 
गान किया गया है। कहा है--दान्त व्यक्ति हर अवस्था में सुखी रहता है। 
उसकी इच्छा कमी विफल नही होती। यूं तो दान से भी चित्त उदार एव प्रसन्न 
द्वोता है किन्तु दम की महिमा उससे कही अधिक होती है। दम के प्रभाव से जिते- 
रिद्रिय व्यक्ति असाध्य भी साधन कर सकता है।* 

कर्म द्वारा सनृष्य फा आत्मप्रकाश-- मनुष्य के कार्य ही उसके अच्छे 


१. राज्यात्‌ स्फीतात्‌ परिभ्रष्टस्तपसा तदवाप्स्थसि॥ वन २६०ेंडे 
२- तपोसूल हि साधनस्‌। इत्यादि। अहइब ५११६-२४ 
३. तपोमूलसिदं सर्व यन्मा पृच्छसि क्षत्रिय । 
तपसा वेदविद्यासः पर त्वमृतमाप्नुयुः॥ उद्योग ४३१३ 
४. प्रजापतिः प्रजा. पुर्वमसृत्तपसा विभुः॥ इत्यादि। शाति २९५१५-१८ 
५. स॒ त्‌ घोरेन तपसा युक्‍तं दृष्ट्वा पुरन्दर.। 
प्रावेषत सुसन्त्रस्तः शापभीतस्तदा विभो॥ अनु ४१३१८ 
<« उपरोधो भवेदेवमस्साफ तपसः ऋूते 
त्वत्स्नेहपाशबद्धा व हीयेय परात्‌॥ आश्र ३६४१ 
७. वमस्य तु फल राजन्‌ *शणु त्व विस्तरेण मे। 
दास्ताः सर्वत्र सुखिनो दाल्ता. सर्वत्र निर्वुताः। इत्यादि। अनु ७५११-१७ 


दाशनिक सतवाद ५४९ 


या बुरे होने के द्योतक होते है। कर्म हारा ही मनुष्य अपने गुणों का परिचय 
देता है।' 

सनुष्य सबसे श्रेष्ठ--यथार्थ रूप मे मनुष्य बनने की तपस्या ही सवपिक्षा 
श्रेष्ठ है यह बात महाभारत मे नाना प्रकार से कही गई है। मनुष्य की अपेक्षा 
श्रेष्ठ और कुछ नही है, यही महत्‌ एव गद्य तत्त्व है।' इस साधना की अनुकूल 
सद्वृत्तियो को प्रयत्न द्वारा उभारना पडता है, यही तपस्या कहलाती है और यह 
प्रयत्त भी तपस्या का अग माना जाता है। शम, दम आदि तपस्या के फल है। 
जो व्यक्ति एकाग्रचित्त होकर मुक्तिपथ पर अग्रसर होता है, उसे तपस्वी कहा जाता 
है। प्रत्येक शुम प्रयास के मूल मे तपस्या विद्यमान होती है। 

आत्मतत्त्व-अवण फा अधिकारी--शम, दम, विरक्ति, तितिक्षा व समाघान-- 
ये पाँचो जिस व्यक्ति के आधीन नही है, वह आत्मतत्त्व के सबध मे प्रश्त करने का 
भी अधिकारी नही है। आत्मतत्त्व के जिज्ञासु व्यक्ति को जात, दात होकर गुरू 
के समक्ष उपस्थित होता चाहिए।' 

जन्मान्तरोय कर्मों का फल या भाग्य--कर्मफल, अदृष्ट, देव ये सब शब्द समा 
नार्थक है। महाभारत मे जन्मान्तरवाद एवं अदृष्टवाद विस्तृत रूप से आलोचित 
हुआ है। इन दोनो मे घनिष्ठ सबध है। एक को स्वीकार करने पर दूसरे का 
अस्तित्व भी मानना पडता है। भारतीय आस्तिक दर्शन ने दोनो को ही माना है। 
ईदवर पक्षपाती नही है, सुतराम ससार में वैषम्य का कारण प्राणियो का अपना 
अपना भाग्य या जन्मान्तरीय कर्मफलजनित पाप व पुण्य हैं। पूवेजल्म के सचित 
कर्मों का फल भोगने के लिये ही प्राणी जन्म लेता है। सृष्टि के आरभ मे वैषम्य का 
क्या कारण था, इस प्रश्न को टालने के उद्देश्य से जन्मान्तरवादी दार्शनिको को 
बाध्य होकर सृष्टि का अनादित्व स्वीकार करना पडता है। इसमे कोई सन्देह नही 
कि जन्मान्तरीय कर्मफल की स्वीकृति मनुष्य को दुख मे सामयिक सान्त्वना प्रदान 
करती है। देखने मे आता है कि किसी दुखी व्यक्ति को सान्त्वना देते समय उप- 
देष्टओं ने कर्मफल, दैव, जन्मान्तर, कालमाहात्म्य आदि विषयो पर चाना प्रकार 
के तर्कों द्वारा उपदेश दिया है। प्राणियों के सुख या दुख के समस्त कारण जन्मान्तरीय 


१. सनुष्याः कर्मलक्षणा:। अइव ४३२१ 
आत्मातमार्याति हि कर्मिनेर:। अनु ८४८९ 
२. गुह्मं ब्रह्म तदिदं वो ब्रवीसि, न मानृषाच्छेष्ठतरं हि किचितु। 
शांति २९९२० 
३. दिष्ट्या पंचसु रकतोईसि॥ वन ३१७९ 
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कर्मों का फल होते हो, यह बात नही है। जहाँ इस जन्म की किसी शुभ या अशुभ 
चेष्टा के अछावा अचानक कोई शुभ या जशुम बीच मे आा जाता है, वही छाचारीवश 
प्रारव्ध को मानना पडता है। कहा गया है कि मनुष्य जीवन की जिस अवस्था मे 
जो कर्म करता है, पर जन्म मे मनुष्य रूप मे जन्म लेने पर वह्‌ उसी अवस्था मे उस 
कर्म का फल मोगता है। किसी भी दर्शन मे इतने जोर के साथ इस प्रकार के कर्म- 
फल भोग का वर्णन नही मिलता।' भगवान अपनी इच्छानुसार प्राणियो को 
सुख-दुख नही देते। पूर्वजन्म के कर्मों के अनुसार ही प्राणी इस जन्म मे फल भोगता 
है। यह वात जगह-जगह कही गई है।' उत्तम कुल मे जन्म, वीरत्व, नीरोगता 
रूप, सौभाग्य आदि पूर्वजन्म के शुम कर्मों के फल से मिलते हैं। विश्व के विचित्र 
विघान मे जन्मान्तरीय कर्मफल की शक्ति अपरिमित होती है। इस फल से बचते 
लायक शवित किसी मे नहीं है। कर्मों का फल भोगने के लिये ही मनुष्य जन्म ग्रहण 
करता है, कर्मफल के समक्ष सब को हार माननी पडती है।' पूर्वजन्म के शुभ कार्यों 
के फलस्वरूप मनुष्य को देवलोक मिलता है, शुभ एवं अशुभ कर्मो के मिश्रण से 
मनुष्य जन्म और केवल अशुभ कर्मो के उदय से अधोगति मे जाता है, यहाँ तक कि 
हीनयोनि के दुख भी सहने पडते हैं।' सहस्रो घेनुओ के बीच मे भी जिस प्रकार 
बछडा अपनी माँ को पहचान कर उसी के पीछे चलता है, ठीक उसी प्रकार पूर्व॑जन्म 
का कर्मफल पर जन्मों में जीव का अनुसरण करता रहता है ।* ससार मे पुत्र पली 
१ यस्या यस्यामवस्थाया यद्‌ यत्‌ कर्म फरोति य.। 
तस्था तस्यासवस्याया तत्फल समवाप्नुयात्‌ ॥ इत्यादि। 
सभा २२११३॥ जाति १८११५ 
२. दधाति सर्वमीक्षान. पुरस्ताच्छुक्रमुत्चरन्‌। बन ३०२१२ 
धातापि हि स्वकर्मेव तेस्तेहेलुभिरीइवर.। 
विदधाति विभज्येह फल पुवंझृत नृणाम्‌॥ इत्यादि। बन रेशरर 
अह्व १८१९ 
३. कुले जन्म तथा वीर्यमारोग्यं रूपसेव च। 
सौभाग्यमुपभोगइच भवितव्येन छस्यते॥ इत्यादि। ज्ञाति रदारेरे-रे5 
बन २०८२४ शान्ति १९०१६ 
४. शुर्भलंभति देवत्वं व्यामिश्रैजन्स सानुषम्‌ ६ 
अशुर्भेव्चाप्यधो जन्म कर्मभिल्‍ूंसतेउवद्य.। श्ञाति ३२९२५ 
५. यथा घेनुसहल्नेषु वत्सो विन्दति मातरम्‌। 
तथा पुर्वकृत'ं फर्म फर्त्तारमनुगच्छति॥ शान्ति १८९१६॥ शरेर 
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स्वजन आदि के साथ रहते हुए भी कोई किसी के कर्म का उत्तरदायी नही होता। 
प्रत्येक व्यक्ति को अपना कर्मफल स्वयं भोगना पडता है। ऊपर से देखने से यद्यपि 
परिवार में सबका भाग्य समान रूप से उन्नत या अवनत प्रतीत होता है, किन्तु 
उसके पीछे अपने-अपने कर्मो का ही फल होता है। किसी के कर्म से दूसरे के साग्य 
पर कोई प्रभाव नही पडता। यह मानना पडेंगा कि सुखी या दुखी परिवार के लोगो 
ने पूर्व जन्म मे सुख या दुख के अनुकूल कर्म किये होगे, नही तो एक परिवार मे जन्म 
नही होता। प्रिय अथवा अप्रिय जो कुछ भी मनुष्य के जीवन मे आता है, उसका मूल 
जन्मान्तरीय कर्म ही होता है।' अनुशासनपर्व के गोमती उपाझुयान से कर्मफल 
वर्णन करते हुए बहुत से उपदेश दिये गये है। सम्पूर्ण अध्याय का सार यही है कि 
प्रत्येक प्राणी को अपने कृत कर्मों का फल भोगना पडता है, भवितव्यता का प्रतिरोध 
करने की शक्ति किसी मे नही होती। किसी न किसी रूप मे कर्मफल सामने 
आयेगा ही।' किसी की स्वाभाविक प्रवृत्ति पाप कर्म की ओर होती है तो किसी 
की पुण्य-कर्म की ओर, उसके मूल में भी भाग्य की लीला होती है। मनष्य को यथेष्ट 
अर्थ प्राप्ति पर आनन्दित एव क्षति से दुखित नही होना चाहिये, क्योंकि लाम और 
हानि, ये दोनो भी दैवायत्त है। अद॒ष्ट को बलवान मानकर किसी भी अवस्था में 
अधिक आनन्द या दुख प्रकट नही करना चाहिये। जिस समय जैसी अवस्था सामने- 
आये, उसी के अन्‌ कूल अपने को ढाल लेना चाहिये। निज शक्ति से दैवाघीन घट- 
नाओ का प्रतिकार नहीं किया जा सकता।' समस्त भोग्य बस्तुएँ जन्मान्तरीय 
कर्मफल से मिलती है, जिसका जितना प्राप्य होता है, वह उतना ही भोग पाता है, 
उससे अधिक लेशमात्र भी नहीं। कठपुतलछी जिस प्रकार चारूक की इच्छा से 
ही उठती बैठती है, उसी प्रकार मनृष्य भी अपने कर्मफल के हाथो नाचता है। मनुष्य 
की शक्ति बहुत ही परिमित होती है, देव का अतिक्रम कर सके, इतनी क्षमता 
उसमे नही होती।' अदृष्ट मे जो है, वह भोगना ही है, इस प्रकार के तक मनुष्य 
को दुख पडले पर थोडी शान्ति देते हैं, इसके विपरीत जो भाग्य को नही मानता, 


१. स्वयं कृतानि कर्माणि जातो जनन्‍्तुः प्रपद्यते। 
नाकृत्वा लूमते करदिचत्‌ किडिचिदत्न प्रियाप्रियम्‌॥ शांति ।-२९८॥३० 
सर्वे: स्वानि शुभाशुभाति नियत कर्माणि जन्तुः स्वयं। 
गर्भात्‌ सम्प्रतिपद्यते तदुभयंयत्तेन पूर्व कृतम्‌ ॥ ज्ञांति २९८४५ 
२. अनु पहला अध्याय । 
३. न जातु हृष्पेन्महता घनेन। इत्यादि ८९१७-१२॥ आदि १२१२१ 
४* बन ३०२२-४३ 
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या जिसमे कतंत्वामिमान होता है उसे ही दुख अमिमूत करता है। देव, ऋषि, 
महापुरुष, यहाँ तक कि वनवासी सुनियों को भी समय-समय पर दुख भोगना पडता 
है। अपने जीवन काल मे किसी भी प्रकार का दुष्कर्म न करने पर भी उन्हे क्यो 
दुख भोगने पडते है --इस प्रइन का उत्तर भाग्य या जन्मान्तरवाद को माने विना 
दिया ही नही जा सकता। विवेकवान व्यक्ति आपद-विपद में भी हिमालय की तरह 
अटल रहते है और सुख-दुख को जो भाग्य की देत समझ कर समान भाव से ग्रहण 
कर ले, वही सच्चा विवेकवान है। मन्त्र, बल, वीय॑, प्रज्ञा, पौरुप, शील, वृत्त, अर्थ 
सम्पदा आदि कुछ भी अलम्य वस्तु की प्राप्ति कराने मे समर्थ नही होता। जिसका 
जितना प्राप्य होता है, उसे उतना ही प्राप्त होता है।' पृण्यकर्म कल्याणकारी एव 
पापकर्म अकल्याणकारी होते हैं। जन्म सर्वदा पूर्वजन्म के कर्मफल से होता है। 
कोई कोई कहता है कि वह्लि की उष्णता एवं जल की शीतलता के समान सुख 
एव दुख मी स्वाभाविक है, इसमे भाग्य की विडम्बना या किसी और कारण को न 
मानना ही उचित है। इस प्रकार के वितर्क के उत्तर मे कहा गया है कि कृत कर्मों 
का फल ते भोगना और जो कमी किया न हो उसका फल भोगना, यह नितान्त 
अस्वाभाविक है, किसी भी तकें द्वारा इसका समर्थन नही किया जा सकता। अपने 
अपने कर्मो का फू मोगना ही ससार का नियम है।' 

मन के द्वारा जो पाप मनुष्य करता है, पर जन्म में फलस्वरूप मनोदुख सहना 
पडता है। इसी प्रकार कायिक कर्मो का फल शारीरिक कष्टो के रूप मे भोग करना 
पडता है। वाल्य, यौवन आदि अवस्था भेद से जो कर्म किये जाते हैं, उतका फल 
भी क्रमानुसार उन्ही अवस्थामो मे मिलता है। पूर्वजन्मकृत कर्मों का फल धस 
जन्म मे न मिले तो आये के जन्मी में अवश्य मोगना पडता है। वृक्ष जिस प्रकार 
यथाकाल मे फूल एव फलो से समृद्ध हो उठता है, ठीक उसी प्रकार कमेफछ भी 
समय आने पर मनुष्य के उपभोग को नियन्त्रित कर देता है, अचानक सुख में दुख 
या दुख मे सुख आकर उपस्थित हो जाता है। शास्त्रकारों ने सुख या दुख के लिये 
सदा प्रस्तुत रहने का उपदेश दिया है। कर्मफल भोगने के लिये ही जीव जन्म ग्रहण 
करता है, इस सिद्धान्त के अनुसार मनुष्य को यह समझ लेना चाहिये कि सुख या 
दुख भोगने के लिये ही हम इस ससार मे आये हैं, इसलिये समताभावों से उनका 
भोग करते हुए आगे के जन्म के लिये सुकृत कर्म करने चाहिये।' भाग्य विपरीत 


१. शान्ति २२६ वाँ अध्याय। 
२. शान्ति २९० वाँ अध्याय। 
३. येन येत दरीरेण थद्‌ यत्‌ कर्म करोति थ । 
तेन तेन वारीरेण तत्तत्‌ फलमपाइनुते ॥ इत्यादि। अनु ७३-०५ 


दादोनिक सतवाद ५५३ 


हो तो बुद्धि, विद्या, विक्रम कुछ भी सहायक नही होता। पौरुष बल से मनुष्य कार्य 
कर तो सकता है किन्तु दैव प्रतिकूल हो तो उसका फल नही मिलता। भाग्यचालित 
होने के कारण ही प्राणी साधु या असाघ्‌ कर्मों की ओर प्रवृत्त होता है। कर्म अपना 
फल देकर ही क्षय होते हैं। बहुत ही तत्परता के साथ किये जाने पर भी यदि किसी 
कर्म का अभिलषित फल न मिले तो समझ लेना चाहिये कि प्रबल प्रतिकूल दैव 
द्वारा सम्पूर्ण पौरुष व्यर्थ हो गया है और बहुत प्रयत्न न करने पर भी किसी कार्ये 
का फल आशा से अधिक मिले तो समझना चाहिये कि भाग्य अनुकूल था। कम 
से कम अदृष्ट विश्वासी दैववादी पडितो का तो यही सिद्धात है।' 
चेष्टा, उद्योग था पौरुष--उपर्युकत उपदेशो के साथ साथ देव के भरोसे सब 
फुछ छोडकर निशचेष्ट रूप से कालयापत करने को बहुत ही निन्‍दनीय माना है। 
एक ओर दैव को स्वीकार करने के पक्ष भे जितने तर्क उपस्थित किये गये है, दूसरी 
ओर पुरुषार्थ की प्रशसा करते हुए देव को बिल्कूल ही हीन बना दिया है। कहा 
है, पुरुषार्थहीन व्यक्ति केवल दैव के जोर पर किसी भी कार्य मे सफल नही हो 
सकता। देव एव पुरुषार्थ दोनो एक दूसरे के सहायक हैं। दोनो का सयोग सोने 
में सुहागे वाली कहावत को चरितार्थ करता है। तेजस्वी पुरुष अपना कत्तेच्य समझ- 
कर दैव की ओर दृष्टिपात किये बिना ही कार्य मे लीन हो जाते है। अच्छा फल 
मिले तो बहुत प्रसन्न नही होते और यदि भाग्य की प्रताडना से उद्यम व्यर्थ हो 
जाय तो हाथ पाँव छोडकर एकदम निराश नही बैठ जाते, कत्तेव्यबोध से उन्हे उद्यम 
में ही आनन्द मिलता है। इसके विपरीत पुरुषार्थहीन व्यक्ति भाग्य के भरोसे 
हाथ पर हाथ रब्खे बैठे रहते हैं। इस प्रकार के उत्कट दैवविश्वासी को 'क्लीव' 
की सज्ञा दी गई है।' पुरुषार्थ मनुष्य को कार्य करने की प्रेरणा देता है जबकि भाग्य- 
वाद मनृष्य को आलसी बना देता हैं। कार्य सहज हो या कठिन, दूंढ सकल्‍्प करके 
इसमे जूट जाना ही बुद्धिमानी का लक्षण है। जो भाग्य मे बदा है वही होगा, यह 
सोचकर बैट जाने पर लक्ष्मी अन्तहित हो जाती है, अत दैव की अपेक्षा पुरुषार्थ 
१. देवदिष्टेब्यथाभावों न मल्ये विद्यते क्वचित्‌। इत्यादि। द्रोण १५० 
२२, २४-३० 
देव भ्ज्ञाविशेषेण को निवेत्तितुमहुति। आदि १॥२४६।॥ भीष्म १९२२७ 
/ देवमेव परं मन्ये पुरुषार्थों निर्थंक:॥ वत १७९॥२७। उद्योग ४०॥३२। 
२. हीनः पुरुषकारेण द्ास्यं नैवाइनुते ततः। शान्ति १३९७९ 
देव पुरुषकारबच स्थितावन्योन्यसंश्रयात्‌ । 
उदाराणान्तु सत्कर्म देव क्‍लोवा उपासते॥ ज्ान्ति १३९८२ 


पुपड महाभारतकालीन समाज 


का मूल्य कही अधिक है। अदृष्ट को दूर रखकर आत्मणक्ति मे विश्वास रखते 
हुए कार्य आरम करने का उपदेश सभी महापुरुषो ने दिया है, और महाभारत मे 
भी इसी का समर्थन किया गया है।' 

देव व पुरुषार्य के मिलन से फार्यसिद्धि--यधिष्ठिर के प्रइन के उत्तर में भीष्म 
ने देव एव पुरुपार्थ पर इतना कहा है कि महामारत का एक अध्याय इसी मे समाप्त 
हो गया है। उन्होंने कहा है कि बहुत पहले महपि वशिष्ठ ने भी पितामह ब्रह्मा से 
यही प्रइन पूछा था। उत्तर मे पितामह ने कहा था, वीज एव क्षेत्र दोनो के योग के 
बिना जिस प्रकार वृक्ष आदि की उत्पत्ति नही हो सकती, उसी प्रकार दैव और 
पौरुष दोनो का योग न हो तो किसी भी कार्य मे सफलता नही मिलती। पुरुषार्थ 
क्षेत्र है तो दैव बीज । 

पुरुषार्थ का प्राघान्य--देव एवं पुरषार्थ मे पुरुपार्थ ही प्रधान है। अकृतकर्मा 
पुरुष केवल देवशक्ति द्वारा कुछ सी पाने मे समर्थ नही होता। जो इच्छामात्र से 
सृष्टि, स्थिति व प्रछय की उत्पत्ति कर सकते हैं, उन मगवान विष्णु को भी तपस्या 
करनी पडती है। पुरुषार्थ से यदि कुछ भी न मिलता तो विध्व के सभी प्राणी बदृष्ट 
के भरोसे नितान्त आलस भाव से जीवन यापत्र करते। जो व्यक्ति कार्य न करके 
केवल अदृष्ट की दुहाई देता है, उसका जीवन व्यर्थ है। अदृष्द हमेशा उद्यम का 
अनुसरण करता है। बिल्कुल निरचेष्ट निष्कर्म व्यक्ति को केवल भाग्य के जोर से 
सफलता मिली हो, ऐसा एक मी उदाहरण दिखाई नही देता। जन्मान्तरीय कर्म- 
फल अनुकूल हो तो छोटे कार्य मे भी मनुष्य को आश्यात्ीत फल मिल जाता है, ठीक 
वैसे ही जैसे कि एक छोटी सी अग्नि-स्फूलिग पवन की अनुकूलता से विराट अग्वि 
का रूप लेती है। जिस प्रकार तेल के अभाव मे प्रदीप की क्षीण ज्योति कुछ क्षणो 
की रह जाती है, उसी प्रकार कर्म के बिना अदृष्ट की शक्ति भी बहुत कम हो जाती 
है। देव के प्रमाव से उच्चकुल, विपुल ऐश्वर्य, एव नाना प्रकार की मोग्यसामग्री 
उपलब्ध होते हुए भी पुरुषार्थ के बिना मनुष्य इसका उपभोग नही कर पाता, वरन्‌ 
अल्पकाल मे ही सव प्रकार के ऐश्वर्यों की समाप्ति होने पर दु खी व निराश जीवन 
व्यत्तीत करता है। इसके विपरीत प्रतिकूल अवस्थाओ मे जन्म लेने पर भी उद्यमी 
व्यक्ति अपने पुरुषार्थ-बल से सब प्रतिकूलताओ को अनुकूछताओ में परिवर्तित 
कर देता है। असल में ढैव का कोई प्रभुत्व नही होता, पुरुषार्थ के सहायक रूप 


१. कर्म चात्महित कार्य त्ीक्ष्ण वा यदि वा मृद्रु। 


ग्रस्थतेडकर्मशी लस्तु सदानर्थेरकिज्चनः ॥ इत्यादि। शाति १३५ 
८३, ८ 


दाशमिक सतवाद प्प्प्‌ 


मे ही उसका एक स्थान व उपयोगिता है, कर्म ही उसका पथ-प्रदर्शक गुरु होता है। 
ज्ञाग्य की छोटी-मोटी प्रतिकूछताओ को ऐकान्तिक कर्म हारा निरस्त किया जा 
सकता है, कितु देव बिता पुस्षा्थे के कमी अपनी शक्ति नहीं दिखा सकता। कृषि 
आदि में भी अदष्ट के मरोसे आकाश की ओर देखते रहता कापुरुषता है; अपने 
पुरुषार्थ के बल से सिंचाई की व्यवस्था करके उचित फल लाभ किया जा सकता है। 
अतएव पुरुषार्थ ही एकमात्र अवलम्बनीय है, दैव पर तिर्भेर रहता कायरता है।' 
भाग्यवाद से दुख में सान्त्वचा---महाभारत मे कही पुरुषा्थे की अपेक्षा अदृष्ट 
को प्राघान्य दिया गया है तो कही अदृष्ट की अपेक्षा पुरुषार्थ को श्रेष्ठ बताया है। 
लेकिन दोनो की स्वीकृति के सबंध में ग्रथकार ने किसी मतभेद को स्थान नही दिया 
है। जिन अध्यायो में अदृष्ट को प्रधातता मिली है, वे सब प्राय किसी न किसी 
दुखी व्यक्ति को सान्त्वना देने के लिये लिखें गये है। दुखो व्यक्ति को सात्वता 
देने के लिये अवृष्ट का स्मरण कराने की अपेक्षा सरल मार्ग और कोई नही है। 
अज्ञानाच्छन्न शोक-दुख-जजरित व्यक्ति से यदि कहा जाय कि तुम्हारा यह दुख पूर्वे- 
जन्म के कर्मो का फल है, इसमे तुम्हारा कोई हाथ नही है, यह अखडनीय है, तो इन 
वाक्यों से उसे थोडी सात्वना मिलती है, इसमे कोई सन्देह नहीं है। देव एव 
पुरुषार्थ दोनो ही प्रत्येक कार्य के हेतु है, किन्तु उच्चम की क्षमता अधिक है।' 
यथोचित प्रयत्न व श्रम करने पर भी यदि कार्य मे सफलता न मिले तो अदृष्ट की 
दुह्ई देकर मन को सात्वना देनी पडती है। कहना पडता है कि भाग्य का लिखा 
कोई नही मिटा सकता। स्वय भगवान श्रीकृष्ण ने पाडवों से यह बात कही है।* 
कार्य के आरम्भ मे देव का स्मरण नहीं करना चाहिये--कार्य किये बिना फल 
नही मिलता। असफल होने पर भी बार-बार यत्न करना चाहिये। यदि किसी भी 
तरह कार्यसिद्धि न हो तो समझना चाहिये कि अदृष्ट प्रतिकूल है। उस अदृष्ठ को 
अनुकूल बनाना साध्यातीत है, उसके लिये पदचात्ताप करना व्यर्थ है। कितु उद्यम 
कमी नही छोडना चाहिये। कार्य शुरू करते समय भाग्य के बारे मे सोचना उचित 


नही हैं, अदृष्ट की चिता मन को पगु बना देती है। पुरुषार्थ से ही उत्साह व आनन्द 
मिलता है। 


» अनु ६ वाँ अध्याय। 
« देवे च सानुषे चेव सयुकतं लोककारणम्‌। उद्योग ७९५ 
» देवन्तु न मया शकयं कर्म कर्त्त कधघज्चन। उद्योग ७९६ 
« अनारस्सात्तु कार्याणां नार्थ: सम्प्यते क्वचित। 
कुते पुरुषकारे च॒ येषां कार्य न सिध्यति। 
देवेनोप9तास्ते तु नात्र कार्या विचारणा। इत्यादि। सौप्तिक २३३३, ३४ 
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जन्मान्तरवाद---माग्यवाद एवं जन्मान्तरवाद दोनो परस्पर सवद्ध हैं। एक 
की स्वीकृति से दूसरा अपने आप स्वीकृत हो जाता है। प्रारव्य कर्मफल दिये 
विना नही झरते यदि यह मान लिया जाय तो साथ-साथ यह भी मानना पडेगा कि 
यदि कर्मो का फल इस जन्म मे न मिले तो उसके लिये दूसरा जन्म निश्चित सप से 
लेना पडेगा। महामारत मे अदृष्टवाद एवं जन्मान्तरवाद के सबंध मे कोई सन्देह 
ही नहीं उठता। अशावतरण अध्याय मे कौरव-पाडवो के पूर्वजन्म का सम्पूर्ण 
वृत्तान्त दिया गया है।' अज्ञानजनित भोगस्पूहा के फलस्वरूप प्राणी कर्मानरूप 
विभिन्न योनियो मे भ्रमण करता है। वासना का अत न होने तक आवागमन चलता 
ही रहता है। बार-बार जीव को नये रूप मे जन्म लेना पडता है।' पूर्वजन्म का 
अस्तित्व मानने पर उसी तर्क से परजन्म मी मानना पडता है। और इस मत से 
बाध्य होकर सृष्टि का अनादित्व भी स्वीकार करना पडता है, क्योकि आदिसृष्टि 
के रूप मे कुछ माना जाय तो प्रइन उठेगा कि सृष्टि के आदि में विषमता का क्या 
कारण था? उस समय तो जन्मान्तरीय कर्म नही थे या फिर भगवान को पक्ष- 
पाती कहा जाय। इस समस्या से निस्तार पाने के उद्देश्य से ही आस्तिक दर्शन मे 
सृष्टि के अनादित्व को माना है। 

अजगर पर्व मे जन्मान्तर के सबघ में बहुत कुछ कहा गया है। युधिष्ठिर के 
प्रइन के उत्तर में सर्पेरूपी नहुष ने कहा है, कर्मानुसार मनष्य को तीन गति मिलती 
हे--मनृष्यगति, देवगति और तिर्येज्चगति। उत्कृष्ट कर्मों के फल से देव योनि, 
मध्यम कर्मो के फल से मनुष्य योनि और कुकर्मों के फलस्वरूप तिर्येड्च योनि में जन्म 
होता है। जिन पशुओ की यज्ञ आदि मे बलि दी जाती है, उन्हे उच्च योनि मिलती 
है। जीव का उत्थान या पतन उसके कर्मफल पर निर्भर होता है।' प्रत्येक प्राणी 
के स्वकृत कर्म छाया की तरह उसकी आत्मा का अनुवत्तंन करते है। जो व्यक्ति 
कर्मफल या भाग्य को नही मानता, जन्मान्तर भी उसके लिये अर्थहीन होता है।' 
जिस प्रकार बीज के जल जाने पर उससे अकुर नही फूट सकते उसी प्रकार आत्मन्ञान 


१. आदि ६७ वाँ अध्याय। 
२. एवं पतति ससारे तासु तास्विह योनिषु। 

अविद्याकसंतृष्णासि भ्रम्यिमानाधथ चक्रवतू ॥ इत्यादि। वन २४७१, ७२ 
३ तिल्नों वे गतयों राजन्‌ परिदृष्टा स्वकर्सभि.। 

मानृष्य स्वर्गंवासइच तियंग्योनिहच तंत्रिघा ॥ इत्यादि । वन १८१६-१५ 
४ तत्नास्य स्वकृत कर्म छायेवानुगत सदा। 

फलत्यथ सुखाहों वा दु खाहों वाथ जायते ॥ इत्यादि। वत १८३।७८-८६ 


दार्शनिक मतवाद ण्प्छ 


द्वारा कर्मो के झर जाने पर पुन शरीर घारण करने की आवश्यकता नही पडती। 
जीव की मृत्यु नही होती, वह्‌ सनातन है। जीव के साथ गरीर के एक विशेष सवध 
को जन्म और उस सवध बिच्छेद को मृत्यु कहा जाता है। शरीर से सबध समाप्त 
होने पर जीव के कर्मानुरूप दूसरा शरीर घारण करने को पुनजेन्म कहा जाता है।' 

पुण्य के उदय से जीव शुभ योनि मे एव पाप के उदय से अशुभ योनि मे जन्म लेता 
है। अविमिश्र शुभ कर्मों के उदय से देवयोनि मिलती है। शुभ कर्मों का चरम 
फल मुक्ति है। कर्मफल के प्रति निरासक्त रहकर कर्म करने से वह कर्म बंधन के 
हेतु नही. बनते।' 

प्रसिद्ध उपदेष्टा धर्मव्याथ ने अपना पू्व॑जन्म बताते हुए कहा है, “मेरा जन्म 
ब्राह्मणवश में हुआ था। एक मृगयाविलासी राजा मेरा मित्र था। उसकी सगति 
से मुझे भी घनुविद्या का शौक छग गया। एक वार एक ऋषि मेरे शर से आहत ही 
गये। उसी पाप के कारण मैं ब्राह्मणत्व से भ्रष्ट हो गया और इस जन्‍म में व्याध 
के घर पैदा हुआ।* जन्म व मृत्यु दोनो ही अवव्यम्भावी हैं, अत इस पर शोक करना 
व्यर्थ है।' मृत्यू व जन्मान्तर को लेकर कई दृष्टान्तमूलक उक्तियाँ भी महाभारत 
में कही गई हैं। गीता मे आया है कि मनुष्य जिस प्रकार पुराने वस्त्र को छोडकर 
नया वस्त्र धारण करता है, उसी प्रकार जीव भी जी शरीर का त्याग करके नया 
शरीर घारण करता है।' अन्यत्न कहा गया है--पुराना हो या नया, मनुष्य इच्छा- 
नुरूप एक वस्त्र को त्याग कर दूसरा बारण कर सकता है, उसी प्रकार नया शरीर 
घारण करना भी स्वक्ृत कर्मो पर निर्मेर करता है। अर्थात्‌ मुक्ति के अनुकूल कर्म 
करते पर जन्म छेने की आवश्यकता नहीं रहती। मुक्त आत्मा दुबारा जन्म नही 


१. दीजानि ह्मग्निदग्धानि न रोहस्ति पुनर्येथा। 
ज्ञानदस्घेस्तथा क्लेशेर्नात्मा संयुज्यते पुत:॥॥ वन १९९॥१०८ 
ययाश्षुतिरिय बहान्‌ जीवः फिल सनातनः। 
शरीरमप्लुव लोके सर्देपां प्राणिनामिह॥ इत्यादि। वन २०८३-२८ 
२. शुभकृच्छुभयोनिपु पापकृत्‌ पापयोनिषु। इत्यादि॥ वन २०८॥३ १-४३ 
प्राप्य पुण्यकृता छोफानुपित्वा शाइवतीः समा:। इत्यादि। भीष्म ३० 
४९-४३ 
३. श्रृणु सर्वं्िदं चृत्तं पूर्ददेहे सम्रानय। इत््यादि। बन २१४॥२१-३१ 
४. पुनर्तरों स्नियते जायते च। इत्यादि। उद्योग ३६४६, ४७ 
जातस्य हि ध्रुदो मृत्यु श्रुंव॑ जन्म मृतत्य च। भीष्म २६२७। स्त्री ३३१६ 
५. वासांसि जीर्णानि यया विहाय। इत्यादि! भीष्म २६॥२२ 


प्ए्८ महाभारतकालीन समाज 


लेती।' आत्मा की गृह के साथ तुलना की गई है। मनुष्य जिस प्रकार एक घर 
छोडकर दूसरे घर मे रहते चल जाता है, उसी प्रकार जीव भी एक शरीर छोडकर 
दूसरा अरीर घारण कर लेता है। मृत्यु जीर्ण शरीर का परित्याग मात्र है, और 
कुछ नहीं। आत्मा मे मृत्यु से कोई परिवत्तत नहीं होता।' मनुष्य के जीवन मे 
प्रिय-अप्रिय जो कुछ घटता है उसका मूल कारण जन्मान्तरीय कर्मफल होता है। 
प्राज्ञ हो या मूढ, निर्वेछ हो या बलवान कोई भी कर्मफल के हाथो से निस्तार नही 
पा सकता। जन्मजन्मान्तरों तक एक ही अविनश्वर जीव नये नये शरीर घारण 
करके कृत कर्मों का फल भोगता है। जो महापुरुष ससार के इस आवागमन का 
मर्म मली माँति समझ कर विषय वासनाओ से विरक्त हो जाता है, उसी को मोक्ष 
लाभ होता है।' 

एक स्थान पर वर्णित है कि एक तपस्वी शूद्र ते अगले जन्म मे राजपरिवार मे 
जन्म लिया, जबकि एक ऋषि जो उस तपस्वी शूद्र का पुरोहित था, अगले जन्म में 
भी पुरोहित के रूप मे जन्मा। इस जन्म के कर्मों द्वारा दूसरे जन्म का अनुमान 
किस प्रकार होता है एव किस तरह के कर्मों से किस योनि मे जीव जाता है, इसका 
विस्तृत वर्णण ससारचक्त्कथनाध्याय में विवृत हुआ है।' यह तो हम पीछे ही बता 
चुके हैं कि जीव जिस शरीर मे, जिस काल मे जो कर्म करता है, अगले जन्म मे वही 
शरीर घारण करके उसी काल में उन कर्मों का फल भोगता है।' लेकिन यह कथन 
युक्तिसगत प्रतीत नही होता, क्योकि यह निश्चित रूप से कैसे कहा जा सकता है 


१. यया जीर्णमजीण्ण था वस्त्र त्यकत्वा तु पुरुषः। 
अन्यद्रोचयते वस्त्रमेवं देहाः शरीरिणाम्‌॥ स्त्री ३३८ 
२. ययाहि पुरुष; शालां पुनः सम्प्रविशेन्नवा। 
एवं जीवः शरीराणि तानि तानि प्रपद्यते। इत्यादि। ज्ञांति १५५७ 
५८। श्ञान्ति २७४३३ 
३. पूर्वेदेह कृत कर्म शुर्भ वा यदि वाशुभस्‌। 
प्रात मूढ तथा छूरं भजते यादृशं कृतम। इत्यादि। शाति १७४४७-४९ 
जाति २७४३३ 
४. अयंदीर्धस्य कालस्य स तप्यन्‌ शूद्रतापसः। 
बने पंचत्वमगमत्‌ सुकृतेव व तेन बे॥ इत्यादि) अनु १०३४-२६ 
५- अनु १११ वाँ अध्याय। 
६- य्रेन येन शरीरेण यद्‌ यत्‌ कर्म करोति यः। 
तेन तेन शारीरेण तत्ततु फलमुपादनुते॥ अनू ११६३७ 


दाशनिक मतवाद 


कि जीव परजन्म मे भी उसी योनि मे जायगा, जिसमे पूर्वजस्मू मे थां। हा/असत्‌ 
कर्मो से सदा दूर रहने के निमित्त इस उक्ति को उपयोगी माना जो सकता है। 
असत्‌ कर्मो का फल भोगने के लिये जीव किस रूप मे जन्म लेता है, यह बताने के लिये 
परवर्ती अध्याय मे एक कीट की कथा कही गई है। कीट कहता है, “मैं पुर्वेजन्म में 
नृशस, सूदखोर कदरय्यप्रकृति का व्यक्ति था। मुझ मे परस्वहरण करना, मृत्यो व 
अतिथिय्गे का अनादर करना, देवताओ पर, पितरो की श्रद्धा न करना आदि अव- 
गुण कूट-कूट कर भरे हुए थे। इसी कारण वत्तेमान जीवन मे मेरी अवस्था इतनी 
शोचनीय है। 

स्ववमं भ्रष्ट व्यक्ति अगले जन्म मे नीच योनि में जाता है और स्वघर्मनिष्ठ 
व्यक्ति उत्तरोत्तर उच्च योनि मे जाता है। शुभ एवं अशुभ कर्मो के फल से ही उच्च 
या नीच योनि मे जन्म होता है, यह उमा-महेश्वर-सवाद मे भी कहा गया है।* 
अल्पप्रज्ञता, जन्मान्धता, क्लीवता आदि का कारण भी पूर्व॑जन्म की दुष्कृतियाँ ही 
होती हैं। यदि यह कहा जाय कि माता-पिता के शरीर या मन की किसी विक्वति 
के कारण भी तो शिशु का जन्म इस रूप मे हो सकता है, तो इस पर जन्मान्तरवादी या 
भाग्यवादी कहेगे कि पूर्वजन्म के पाप कर्मो के उदय से ही तो जीव इस प्रकार के माता 
पिता के ससर्ग मे आता है। इस जगत्‌ मे कारण के बिना कोई कार्य नही होता।' 
अनुगीता पव॑ मे कहा गया है कि, हम छोग वार-वार जन्म छेते व मरते हैं। हमने 
विभिन्न जन्मों मे नाना प्रकार के आहारय॑ लिये है। अनेक जननियो के स्तनों का 
स्वाद लिया है। विचित्र सुख-दुखो का अनुभव हमे हुआ है। प्रत्येक जीवन में 
प्रिय-अप्रिय वहुत सी घटनाओ को सहन करता पडा है। 

फालतत्त्व--विश्वरूपदर्शत नामक अध्याय में मगवान ने कहा है “में ही 
लोकक्षयकारी महाकाल हूँ”।' इस उक्ति से यह तात्पयें निकलता है कि काल 
मगवत्स्वरूप है, पृथक रूप से काल का निर्णय करना असम्भव है। काल के सवध 
में विभिन्न दशनों मे यद्यपि विभिन्न विचार प्रदर्शित हुए हैं, कितु किसी एक का 


१. अहमास मनुष्यों वे छूद्ों बहुधनः प्रभो। 
अन्नह्मण्यो नृशंसदच क्यों चृद्धिजनीवनः॥ अनु ११७॥१९-२३ 
२. अनु १४३ वाँ अध्याय। 
३. अनु १४५ वाँ अन्याय। 
४. पुनः पुनदच सरर्ण जन्म उँच पुनः पुनः। 
आहारा विविधा भुक्ता पीता दानाविधाः स्तनाः॥ अदब १६॥३२-३७ 
५. फालोस्मि लोकउक्षयक्षत्‌ प्रवृद्ध:। भीष्म ३५३२ 
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सिद्धान्त गृहीत नही हुआ है। इस विषय में मतभेद बहुत अधिक है। प्राचीन नैया- 
यिक व वैज्ञेषिक आचार्यों ने काल को अष्टद्रव्यों के अलावा द्रव्यस्वरूप माना है तो 
ताकिकाचार्य रघुनाथ शिरोमणि ने दिक्‌ व कार को ईईवर का अतर्भूत कहा है। 
मीमासक आचार्य भी काल को द्रव्य के रूप मे मानते है। काल के सवध भे तो 
हर एक का अपना अलग मत है। महाभारत मे केवल एक जगह एक वाक्य मे काल 
का स्वरूप बताया है, वैसे उसकी सर्वातिशायिनी शक्ति का वर्णन बहुत जगह मिलता 
है। यथा--काल मे यह ब्रह्माड लीन है, काल ही उद्मव है, काल ही क्षय है, काल 
को कभी विश्वाम नही है। उसकी गति अप्रतिहत है। सब वस्तुएँ जराग्रस्त होती 
हैं। किन्तु काल नित्य नूतन रहता है। उसके अन्तर्गत रहकर सब वस्तुएँ उसी के 
इग्रित पर चलती हैं, उसमे कभी कोई विक्ृति नही पैदा होती। काल के लिए प्रिय 
अप्रिय कुछ नही होता, काल का अतिक्रम करना साध्यातीत है, वह सदा सबको 
आकर्षित करता रहता है। तृणसमूह जिस प्रकार वायू द्वारा सचालित रहते है 
उसी प्रकार यह अखिल विश्व काल द्वारा परिचालित होता है।' काल अपने तेज 
से सवको अभिमूत कर देता है। अनन्त काल के गर्म में प्राणियों की व्यक्त-अव्यक्त 
रूप से निरन्तर छीला चलती रहती है। काल ही स्रष्टा है, काल ही सहारक है। 
काल की शक्ति अप्रमेय है, वह आदि अन्त हीन है। अग्नि, प्रजापति, ऋतु, मास, 
पक्ष, दिन, क्षण, पूर्वाह्न, मध्याह्न, अपराह्लु आदि सज्ञाओ मे एक ही अखड रूप महा- 
काल को अपनी अपनी सुविधा के उद्देश्य से अभिहित किया गया है।' 

काल हारा पीडित व्यक्ति का उद्धार करने की शक्ति किसी मे नही होती। 
युग-युगातरो में कितने जीव-अजीव मे उद्‌वुद्ध होकर फिर से काल के गर्भ मे समा 
गये, उसकी कोई गिनती नही है। मनुष्य का सुख व दुख पर्यायक्रम से काल के ही 
अधीन है। काल की अपेक्षा शक्तिशाली और कोई नही है। जिसे काल की सर्वाति- 
शायिनी शक्ति का माहात्म्य अच्छी तरह ज्ञात है, वह किसी भी अवस्था में विच- 
लित नही होता ।' बुद्धि, तेज, प्रतिपत्ति सव कुछ काल के अघीन है! अर्जुन जैसे वीर 


१. काल; क्षति भूतानि सर्वाणि विविधान्युत। 
ने फालस्य प्रियः कशिचिन्त हेष्य, कुरुसत्तम ॥ इत्यादि। स्त्री ९१४ ६५ 
२. सर्वे काल' समादसे गभीर. स्वेन तेजला। इत्यादि। शांति २२४१९, ३० 
काल" सर्व समादत्ते काल: सर्व प्रयच्छति। 
फालेन विहितं सर्व मा कृथाः दाक्र पौरुषम्‌॥ इत्यादि। झान्ति रे२४। 
२५-६० 
३. शान्ति २२७ वाँ अधष्याय। 
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तक दस्युहस्त यादव महिलाओ का उद्धार नही कर पाये। शस्त्रविस्मृति से उनकी 
तेजस्विता मूढता मे परिणत हो गई, यह काल का प्रभाव नही तो और क्या है ? 
अर्जुन के पदचात्ताप करने पर उन्हे सात्वना देते हुए मह॒षि क्ृष्णह्वपायन ने कहा हैं, 
“हे अर्जुन ससार मे जो कुछ भी देखते हो वह सव कालमूलक है। काल स्वेच्छा- 
नुसार सहार करता रहता है। आज जो व्यक्ति बहुत ही शक्तिशाली व सम्मा- 
नीय समझा जाता है, कालातर में वही अत्यन्त दीन व अवज्ञा का पात्र बन जाय 
तो कोई आइचय्य नही। कारू की सामथ्यं अवर्णनीय है।” दिवारात्रि के भेद से 
अवस्था का परिवत्तेन एवं ऋतुभेद से प्रकृति के नित्य नये खेल सभी की आँखों 
के समक्ष होते है; इसी प्रकार एक कल्पित, साकेतिक स्थूछ काल के अवसान 
मे सम्पूर्ण जगत का जो विराट परिवत्तेन दिखाई देता है, उसी का नाम युगसन्धि है। 
युगसंधि के बाद ही परवर्त्ती युग का आरभ हो जाता है। प्रत्येक युग की अपनी भिन्न 
प्राकृतिक अवस्था होती है। पुराणों के युगवर्णव प्रसग मे प्रकृति की विभिन्न 
अवस्थाओ का विस्तृत वर्णन मिलता है। मार्कण्डेयसमास्थापव॑ में भी अनेक वर्णन 
मिलते हैं। प्रत्येक युग मे मनुष्य की प्रकृति, बुद्धि, हाव-भाव इत्यादि मे परिवत्तंच 
होता रहता है। अविनश्वर काल कभी सूक्ष्म तो कभी स्थूछ रूप मे अपना स्वरूप 
बदलता रहता है। प्रत्येक दिन का प्रत्येक मृह्त्तं विचित्र होता है, एक के साथ 
दूसरे की कोई समानता नहीं होती। काल की इस असाधारण शक्ति की उपलब्धि 
के बाद ही ऋषियों ने उसे 'सर्वक्षयक्रत', अनादिनिधन', स्वतन्त्र! आदि विशेषणो 
से विमूषित किया है।' 

स्वर्ग, नके व परलोक---पुराण आदि मे स्वर्ग, नके एवं परलोक के बहुत 
से चित्र अंकित हुए है। उन चित्रो को देखने से यह धारणा बनती है कि स्वर्ग केवल 
सुख समोग का एक स्थान है और नके कुकर्मी पापियो को कठोर दड देने लायक 
विभिन्न प्रकार के उपकरणों से भरी हुयी एक दुर्गवमय वीमत्स जगह । परलोक 
की कल्पना से भी इसी प्रकार का एक सुख दुख जडित चित्र सामने आता है। कुछ 
पौराणिक चित्रों को छोडकर हमारी कल्पना जैसे आगे बढना ही नही चाहती। 
महामसारत मे कहा गया है--स्वग का अर्थ है नित्य सुख अर्थात्‌ जिस सुख के साथ 
दुख की कल्पना तक जुडी न हो उसी सुख का दूसरा नाम स्व है। बहुत ही पुण्य 
के उदय से मनृष्य को यह सुख मिलता है। जिस जगह मनुष्य इस नित्यसुख का उप- 


१. कालमूरूमसिदं सर्वे जगद्दीज॑ घनंजय। 

फाल एवं समादत्ते पुनरेव यदृच्छया॥ इत्यादि। सौषर ८।३३-३६ 
२० वचन १९० वाँ अध्याय। शान्ति २३७॥१४-२१ 

रे६ 
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भोग करता है, उसका नाम है स्वगेंलोक। मत्यंछोक का सुख दुख-मिश्रित होता 
है, यथाक्रम इस सुख दुख का मोग मनुष्य को करना ही पडता है। मनृष्य योनि मे 
किसी के भी भाग्य मे केवल सुख या केवल दुख नही लिखा होता। केवल दुख का 
नाम नक॑ है और जिस लोक मे पापात्मा जीव केवल दुख ही मोगते हैं, उसका भी नाम 
नक॑ है। स्वर्ग प्रकाशमय है तो तक तमोमय। प्रकाश व तम दोनों की मिश्रित अवस्था 
को सत्यानृत' कहा जाता है। इहलोक में सभी प्राणी सत्यानृत मोगते हैं। जो सदा 
सत्कार्य के लिए तत्पर रहते हैं उन्हे अमिश्चित सत्य या प्रकाश का सघान मिल जाता है 
और वही उनका स्वर्यसुख होता है। कुकर्मरत व्यक्ति केवल दुख उठाते हैं, 
उसी को र्क की सज्ञा मिली है, सत्य ही धर्मं है, धर्म ही प्रकाश है और प्रकाश ही 
सुख है। अवृकूछ चेष्टा के बिना कभी इच्छापूर्ति नही होती, इसलिये सुखप्राप्ति 
के अनुकूछ कार्य करने चाहिये। वह कार्यपद्धति श्रति व स्मृति में नाना रूपो में 
प्रकठ हुई है। राहुगस्त चन्द्रमा की निष्प्रभता के बारे मे जिस प्रकार किसी को बताता 
नही पडता उसी प्रकार तमोमिमृत व्यक्ति के सुखचैन का तिरोमाव भी उसके 
अपने व दूसरो के समक्ष स्वय ही प्रकट हो जाता है।' सुख दो प्रकार का होता है-- 
शारीरिक व मानसिक! यद्यपि सुख की अनुभूति मन के हारा ही होती है तथापि 
शरीर के स्वास्थ्य व साफ-सुथरेपन से जिस सुख का उद्‌मव होता है उसे शारीरिक 
सुख कहा गया है।' सुक्ृत सुख का एव दुष्कृत दुख का हेतु होता है।' 
स्वर्गलोक का जो वर्णन मिलता है, उसमे स्वर्गलोक को सर्त्यलोक के ऊपर 
अवस्थित वताया है। सत्करंपरायण व्यक्ति ही देवयानमार्ग से वहाँ प्रवेश कर 
सकता है। देवछोक मे समी दिव्यदेह एवं दिव्यमाव वाले होते है। वहाँ क्षुधा, 
तृष्णा की ताडना नही होती। स्वर्गंलोकवासी सर्वश्कार से पार्थिव सुख-दुखो से 
ऊपर रहकर अपार्थिव परम सुख मे निमस्न रहते हैं। वहाँ अशुभ या वीमत्स 
कुछ नही होता। वहाँ का स्पर्श, रस, गधघ सब कुछ मनोज्ञ होता है। शोक, जरा, 
आयास, परिदेवना, अतृप्ति आदि का वहाँ कोई स्थान नहीं होता। वहाँ के निवा- 


१. नित्यमेव सुख स्वर्ग” सुख दुःखमिहोभयम्‌। 
नरके दु'खमेवाहु. सुख तत््‌ परम पदम्‌॥ शान्ति १९०६४ 
स्वर्ग: प्रकाद् इत्याहुनंरक॑ तम एवं च। 
सत्यानृतं तदुभय प्राप्यते जगतीचरेः॥ इत्यावि। शान्ति १९०३-८ 
तमो5्प्रकाशो भूतानां नरकोथ्यं प्रदृष्यते। उद्योग ४२।१४ 
२- तत्‌ खलु द्विविध सुखमुच्यते, शारीरं मानसव्च। शाति १९०९ 
३. सुकृतात्‌ सुखमवाप्यते दुष्कृतादु:बमिति। शाति १९०१० 
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सियो का शरीर तेजोदीप्त होता है।' किन्तु ऐसी जगह जाकर भी मुक्तिकामी 
व्यक्ति सुखी नही रहता वह उससे भी ऊपर पहुँच कर परमन्नह्म मे मिलना चाहता 
है। स्वर्ग ही सवका अभिलूपित है, यह कहना अनुचित होगा, क्योकि स्वगे से अ्रश 
होने की आशका रहती है। भोग के द्वारा पुण्य का क्षय होने पर वहाँ से पुन. मत्य- 
लोक में आना पडता है। इसलिये निष्काम व्यक्ति स्वर्ग के सुख को भी तुच्छ सम- 
झता है। इसके अन्तिम परिणाम की कल्पना के वाद उसके प्रति, भी कोई विशेष 
आकषंण नही रह जाता।' जिस जीव ने एकमात्र मुक्ति को अपने जीवन का लक्ष्य 
बना लिया हो, उसके लिये स्वर्ग सोने की जजीरो के सिवा कुछ नही रह जाता। 
उसे स्वर्ग और नके मे कोई विशेष अन्तर नही दिखाई देता। महामारतकार ने 
यह स्पष्ट रूप से कही नही बताया कि वे स्वर्ग को एक विशिष्ट स्थान मानते हैं 
था नही। उपर्युक्त दो प्रकार के वर्णन ग्रथ मे मिलते है। अजुन के इन्द्रलोकगमन 
का वर्णन करते हुए ग्रथकार कहते है--हिमालय पववेत के ऊपर एक दिव्य नगरी 
है, वही स्वर्गपुरी है। वह पुरी सिद्धचारण सेवित है। सब ऋतुओ के वुसुमो से 
सुरभित है। पापी पुर्ष वहाँ नही जा सकते। घुृताची, मेनका, रम्सा, उर्वशी 
आदि अप्सराएँ वहाँ की नत्तंकियाँ हैं। वहां चित्त को प्रसन्न करने के सब साधन 
उपलब्ध है।' मनष्य का चित्त पुण्यकर्मो की ओर आक्रृष्ट हो सके, इसी उद्देश्य 
से शायद स्वर्ग की ऐसी विचित्र कल्पना की गई है। 

अब यदि स्वर्ग नित्यसुख का दूसरा नाम है तो किसी स्थान का नाम स्वर्ग कैसे 
हो सकता है? दूसरे मत से यदि स्थानविशेष को स्वर्ग की सज्ञा दी जाय तो 
विशुद्ध सुख को स्वर्ग कैसे कहा जा सकता है ? स्वर्गारोहण पे मे स्पष्ट रूप से कहा 
गया है कि स्वर्ग एक विशिष्ट स्थान का नाम है। वहाँ की त्रैलोक्यपावनी देवनदी 
के वर्णन एवं दूसरे ऐश्वर्य वर्णनो से एक उत्कृष्ट पुरी की कल्पना मन मे उमरती है। 
स्वर्ग के निकट ही एक घोर अन्धकाराच्छन्न, दुर्गषसय स्थान बताया है, जिसे नरक 
कहा गया है। इस वर्णन से तो प्रकट होता है कि स्वर्ग व नरक दोनो अगल-बगलू 


१. उपरिष्ठाच्च स्व्लोक्ो योध्यं स्वरिति संज्ञितः। इत्यादि। वन २६०। 
स्न्श्ष 
२. पतनान्ते महंदुदुःखं परित्तापं सुदारणम्‌॥ बन २६०३९ 
क्षीणें पुण्पे मत््यंकोकं विशन्ति। इत्यादि। भीष्म ३३२१॥ आदि 
+ ९०२ 
सुखंह्ननित्यं भूतानामिह छोके परनत्न च। शान्ति १९०७ 
३. बन ४३ वाँ अध्याय। 
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हैं। युधिष्ठिर को स्वर्ग जाते हुए रास्ते से ही नक के दशेन हुए थे।' एक दूसरी 
जगह इस मर्त्यलोक को ही 'भौमनक कहा गया है। आध्यात्मिक, आधिदैविक 
एवं आधिमौतिक के नाम से त्रितापयुक्‍त पृथ्वी की नरक से तुलना करते हुए यह्‌ 
अत्युक्ति आई है। नक॑ दु खमय है और मोक्षार्थी की दृष्टि से यह ससार भी दु खमय 
है, इसलिये शायद ससार को भौमनके' माना है।* 

शुभ कर्मो के उदय से स्वर्ग एव अशुभ कर्मों के उदय से नरक मिलता है, यह पग- 
पग पर दुहराया गया है।' हिमालय पर्वत की उत्तर दिशा को 'परलोक' कहा है।* 
इस कल्पता की कोई सार्थकता है या नही, यह विवेचनीय विषय है। कितु पर- 
लोक के वर्णन मे तो इस स्थान को बहुत ही पवित्र, मगलमय के नोज्ञ बताया 
है। इस वर्णन को पढकर उसके प्रति आकर्षण होना स्वाभाविक 2। ॥ परछोक 
के अस्तित्व के सबध में भी बहुत कुछ कहा गया है।* 

नास्तिक का रूक्षण--पारलोकिक कार्यों मे जिसकी आस्था न हो, वही 
नास्तिक है।* 


१. स्वर्गा ररा तथा ३रा अध्याय। 
२. इस भौस नरक ते पतन्ति। आदि ९०४४ 
३. वन १८१४२। अनु १३०३९॥ अनु १४ेडाप-१७, ५२ 
४. उत्तरे हिमवत्पादवें पुण्ये सर्वगुणान्विते। 

पुष्य क्षेम्यद्च काम्यय्च स परो छोक उच्यते। शांति १९२८-१० 
५. उद्योग ३५।६८। शाति २८४४२। अनु ७३ वाँ तथा १०२ वाँ अध्याय । 
» पारलौकिककार्येषु प्रसुप्ता भृदननास्तिकाः॥ धांति ३९११० 


दी 


ग्रान्वीक्षिकी 


आल्वीक्षिकी की उपादेयता--आन्वीक्षिकी या तकंविद्या का नाम कई स्थानों 
पर आया है। शास्त्रमीमासा मे आल्वीक्षिकी विद्या की उपयोगिता एव भ्रशस्तता 
को सव ने एकमत से माना है । शास्त्रानुमोदित वाद-विवाद को महाभारत से बहुत 
ऊँचा स्थान मिला है। स्वय भगवान ने कहा है--भीमासा मे मैं वादस्वरूप हूँ ।”' 
वाद-विवाद द्वारा तत्त्व का निर्णय होता है, यही वाद की प्रशस्तता है। 

जनक-याज्ञवल्क्य के सवाद मे कथित है--वेदान्तशास्त्री गंधवें विश्वावसु ने 
महर्षि याज्ञवल्क्य से वेद के विषय मे चौबीस और आन्वीक्षिकी के सबघ से एक प्रइन 
किया। याज्ञवल्क्य ने देवी सरस्वती का ध्यान करके श्रुतिदर्शित आन्वीक्षिकी की 
सहायता से उपनिषदों के कथन की मन ही मन मीमासा करके प्रइनो के उत्तर दिये।* 
महर्षि याज्ञवल्क्य एक स्थान पर राजषि जनक से कहते है---हि राजश्रेष्ठ यह 
आन्वीक्षिकी विद्या मोक्ष के लिये, त्रयी वार्त्ता व दण्डचीति से भी अधिक उपयोगी 
है। मैंने इसके विपय मे तुम्हे पर्याप्त वंता दिया है।"* 

विश्वावसु के प्रइनो के उत्तर मे महृषि ने जो बुछ कहा है, वह भी गौतम के 
मत का समर्थन करता है। ऐश्वयंभोग को मुक्ति नही कहा जा सकता, क्योकि वह 
भी दु खस्वरूप है। युक्तिपूर्ण तक द्वारा वेदो का श्रवण या मनन करके कोई विशिष्ट 
धारणा वत्ताती चाहिये।" वेद द्वारा परम पुरुष का श्रवण एवं आस्वीक्षिकी 


१ चादः प्रवदतामहम्‌ । भीज्य ३४३२ 
२. विश्वावसुस्ततो राजनू वेदान्तज्ञान कोविदः। 
चतुर्विशस्ततो5्पृच्छत्‌ प्रश्नान्‌ बेदस्थ पार्थिवः॥ शञाति ३२८।॥२७-३३ 
तत्नोपनिषदर्चेव परिशेषजूच पर्थिव । 
सथ्तासि सनसः तात दृष्ट्वा चास्वीक्षिकों पराम्‌ ॥ शांति ३१८३४ 
३- चतुर्थी राजशादूल विद्येषा साम्परायिकी। 
उदीरिता मयातुम्यं पंचविद्यादधिष्ठिता ॥ श्ाति ३१८३५ 
४. अक्षयत्वात्‌ प्रजनने अजमन्नाहुरब्यम्‌ शांति ३१८४६ 
५. विद्योपेत धर्म कृत्वा कर्मणा नित्यकर्मणि। 
एकातदर्शना वेदाः सर्वे विश्वाचसों स्पृताः॥ शांति ३१८४८ 


पद सहाभारतकालीन समाज 


हारा मनन करना चाहिए, यही याज्ञवल्क्य कहना चाहते है। समग्र वेदशास्त्रो का 
अध्ययन करके भी यदि पाठक उनका प्रतिपाद्य विषय अच्छी तरह न समझ सके 
तो वह नितान्त करुणा का पात्र कहलाता है। न्याय अर्थात्‌ तकंशास्त्र के बिना 
केवल वेदों के श्रवण से मुक्ति नहीं मिलती, तब तो श्रोता बस इतना ही समझ 
सकता है कि मोक्ष नामक कोई वस्तु भी ससार से है। वेदार्थ के श्रवण एवं तक 
की सहायता से उसके मनन की उपयोगिता की ग्रथ में विशेष रूप से प्रशसा की 
गई है।' 

तकविद्या या युक्तिशास्त्र का ज्ञान होना राजाओं के लिये आवश्यक माना 
जाता था। इसी कारण तकंशास्त्र से ज्ञानहाम करने का उन्हे उपदेश दिया गया 
है। राज्य की रक्षा के लिये न्याय आवश्यक है और तकंशास्त्र का ज्ञान न हो तो 
स्यायपद्धति अच्छी नहीं हो सकती। मनु, याज्ञवल्क्य, गौतम आदि ऋषियों ने भी 
तकंशास्त्र की उपादेयता स्वीकार की है। तक॑ द्वारा मतन किये बिना घर्म का 
निर्णय नही किया जा सकता।' सनीषियों ने नाना प्रकार के न्‍्यायशास्त्रों का 
उपदेश दिया है, लेकिन विचार उन्ही पर करना चाहिये, जो हेतु व आगम अर्थात्‌ 
श्रुति व स्मृति के विरुद्ध नही हैं। टीकाकार नीलकठ ने वैशेपिक, साख्य व 
पात्तज्जल को न्यायशास्त्र कहा है, किन्तु न्‍्यायगास्त्र साधारणत' गौतम की 
आन्वीक्षिकी विद्या को ही समझा जाता है। इसलिये आस्वीक्षिकी, न्याय आदि 
शब्द योगरूढ हैं।' 

असाघ्‌ तर्क की निन्दा--कई जगह तकंविद्या की निन्‍दा भी की गई है, परल्तु 
यह निन्‍दा आपंशास्त्रविरोधी असाघु तकंविद्या को लक्ष्य करके हुई है। चास्तिक 
तक॑विद्या श्रुति निनदनीय मानी गई है। मनु आदि शास्त्रकारो ने भी वेद विरुद्ध 
शास्त्रों की निन्‍दा की है। इन्द्र काइ्यप सवाद में आल्वीक्षिकी को “निरर्थक' कहा 
है, लेकिन यह शब्द उस तकंशास्त्र के लिये प्रयुक्त हुआ जो आपंक्ञास्त्र के प्रतिवाद- 
स्वरूप रक्‍्खा जाता है। कहा है कि तकंविद्याजनित मदाघता के कारण जो पडित 
वेदो की प्रामाणिकता मे सन्देह करने लगे थे उन्हे दूसरे जन्म में श्वुगारू का रूप 


१० वेदवाद ध्यपाशित्य मोक्षाइस्तीतिप्रभाषितुम॒ 

अपेतन्यायशास्त्रेण सर्वकोकविगहिणा॥ द्ाति २६८६४ 
२ युवितद्ास्त्रज्च ते झेयम्‌। इत्पादि। अनु १०४१०८। अनु १११-५ 
३. न्यायतस्त्राण्यनेकानि तेस्तेरुक्तानि वादिभि'। 


हेत्वायमसमाचारेरचदुक्‍्त॑ तदुपास्थतामु॥ झाति २१०२२॥ नीलकठ 
देखिये। 


आन्वीक्षिकी ५६७ 


मिला था, अत ऐसी विद्या निश्चित रूप से आर्षशास्त्र समथित तकंविद्या नही मानी 
जा सकती।* 
पत्र परीक्षा प्रकरण मे भी आया है कि “वेदो को अप्रामाणिक मानना, आर्ष- 
शास्त्र का उल्लंघन करना, मन मे सशय रखना और असयमता ये नाश के कारण 
है। स्वय को पडित समझने वाला जो अभिमानी व्यक्ति निरर्थक तकंविद्या द्वारा 
वेदो की निन्‍दा करता फिरता है, जो पडितो की समा मे अप्रामाणिक तर्कों द्वारा 
शास्त्रविरोधी सिद्धान्त स्थापित करने का प्रयास करता है, जो नितान्त उद्धत व 
परुषवक्ता होता है, उस मूढ सशकी व्यक्ति को कुत्ते जैसा समझना चाहिये।' 
प्राचीन काछ में आचाय॑ शास्त्रश्रवण के अधिकारी की विवेचना किये बिना 
उपदेश ही नही देते थे। श्रद्धाल्‌, गुरुभक्त, अमत्सर शिष्य ही शास्त्रोपदेश सुनने 
के उपयुक्‍त पात्र समझे जाते थे। शास्त्रश्नवण के अनधिकारियो की तालिका मे 
हितुदुष्ट' का नाम भी आया है।' जो व्यक्ति अप्रामाणिक तर्कों की सहायता 
से प्रत्येक विपय का प्रतिवाद करता है, वही 'हेतुदुष्ट! कहलाता है। एक जगह 
आचार्यों को सावधान करते हुए कहा है कि तकंदग्ध एवं खल प्रकृति जिज्ञासु को 
कोई उपदेश नहीं देना चाहिये। वेदविरोधी तर्कमीमासा से जिसकी बुद्धि दग्घ 
हो गई हो अर्थात साधु-विषयो के सबध मे जो गलत धारणा रक्‍्खे वही तकेदर्घ है। 
श्रुति एवं प्रत्यक्ष प्रमाण इन दोनों मे कौन अधिक महत्त्वपूर्ण है--इस प्रश्न के 
उत्तर मे भीष्म ने कहा है, विद्वान मीमासक मन-वचन से अगोचर किसी भी अवा- 
घित सत्य को स्वीकार नहीं करता चाहते।” गौतम ने अपने न्यायशास्त्र में 
सर्वत्र श्रुतिप्रमाण पर जोर दिया है। जहाँ ओर किसी तरह मीमासा करता सभव 
नही होता, वही श्रुति पर जोर डाला गया है और साधारणत श्रुति के अनुकूल 
सीमासा की ओर ही लक्ष्य रखा गया है। अत इससे यह तात्पर्य निकलता है कि 


१. अहमासं पंडित को हेतुफो वेदनिन्दकः। 

आन्वीक्षिक्तीं तर्कंविद्यासनुरक्तो निरथिकाम्‌॥ इत्यादि। ज्ञांति १८० 

ड३-४९ 

२. अप्रासाण्यड्च वेदानां शञास्त्राणां चाभिलंघनम्‌। 

अव्यवस्था च॒ सर्वत्र एतन्नाइनमात्मनः॥ इत्पादि। अनु ३७११-१५ 
३. न हेतुदुष्टाय गुरुद्धिषि वा। अनु १३४१७ 
- स्‌ त्कंशास्त्रदग्धाय तथंव पिशुनाय च। शाति (२४५१८ 
५. प्रत्यक्ष कारणं दृष्ट्वा हेतुकाः प्राज़्मानिनः। 

नास्तीत्येव॑ व्यवस्यन्ति सत्य संशयमेव च॥ अनु १६२५ 


श्र 


५्द्ट सहाभारतकालीन समाज 


तकशास्त्री केवल प्रत्यक्ष प्रमाणवादी एब चार्वाकमतावरूम्बी होते हैं। असाघु 
तकंवाद को शुष्क तक की सज्ञा भी दी गई है। महामारत मे शुष्क तर्क का त्याग 
करके श्रुति व स्मृति का आश्रय लेने का उपदेश दिया गया है।' 

उपर्युक्त कथन से पता चलता है कि श्रुति एव स्मृति सिद्धान्तो के पक्ष मे जो 
तक॑ प्रस्तुत किये जाते हैं, वे शुष्कत्क नही हैं। आपंशास्त्र विरोधी तक॑ ही 
शुष्कत्कं या नास्तिक हेतुवाद के नाम से प्रसिद्ध हैं। रामायण मे भी एक जगह 
रामचन्द्र ने कहा है कि बहुत से अभिमानी पडित मुख्य घ॒र्मं को छोडकर आच्वी- 
क्षिकी ज्ञान के बल पर निरर्थक वाद-विवाद करते रहते हैं।' यहाँ आन्वीक्षिकी 
शब्द का अर्थ नास्तिक लोकायत विद्या' है। क्योकि वाल्मीकि'का उद्देश्य यदि 
प्रकृत न्‍्यायशास्त्र की निन्‍दा करना होता तो वे उत्तर काड मे ताकिक १डितो को 
विशिष्ट सभासदों मे कभी नही गिनते।' उपयुक्त मीमासा से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि गौतम के न्यायशास्त्र की निंदा करना महाभारत का उद्देश्य नही 
है। श्रुति व स्मृति विरोधी तक को ही निन्‍्दनीय माना है। 

दीकाकार नीकूकठ ने कहा है, जो पंडित तर्क द्वारा आकाश आदि की नित्यता 
सिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं वही 'पडितक' अर्थात्‌ निन्‍्दनीय पडित होते हैं। 
एकमात्र भगवान को छोडकर ससार मे सब कुछ अनित्य है, यही वैदिक सिद्धान्त 
है। आकाश परमाण्‌ आदि द्रव्यो को जो नित्य मानता है, वही वेद के सिद्धान्त का 
विरोबी है, अत वही वेदनिन्दक कहलाता है। इसके बाद नीलकठ ने इसे और 
भी स्पष्ट करते हुए कहा है कि कणाद एवं अक्षपाद जादि द्वारा प्रणीत वैशेषिक 
एव न्याय शास्त्र अनुमान प्रधान तकंशास्त्र हैं। श्रुति स्मृति के वस्तुतत्त्व की मीमासा 
करने के लिये अनुपयोगी होने के कारण ये निरर्थक है। स्वर्ग एव माग्य आदि के 
सबंध मे जिसे आशका है वह हर चीज के प्रति सशकित रहता है। ऐसे नास्तिक 
व्यक्ति की पक्ति मे ही वैशेषिक व नैयायिको का स्थान आता है। नीलकठ के 
इस वर्णन से ऐसा प्रतीत होता है कि वैदिक सिद्धान्त को दृढ करने के लिये अनुमान 
आदि की सहायता से भी मनन किया जाता है और उस मनन मे न्याय एव वैशेषिक 
शास्त्र उपयोगी सिद्ध होते है। वेद विरोधी जिन सिद्धास्तो को तबंशास्त्र में स्थान 
मिला है, वे सिद्धान्त नास्तिक दर्शन के समान हैं। वैदिक शास्त्रों में उतका कोई 


१. शुष्कतक परित्यज्य आश्रयस्व श्रुति स्तृतिम्‌। बन १९९११४ 
२- धर्मश्ास्त्रेष* मुख्येष्‌ विद्यमानेष्‌ डु्बंधा'। 

बुद्धिमान्वीक्षिकीं प्राप्य निरर्थ प्रवदन्ति ते॥ अयोध्याकांड १००३६ 
३ हेतृपचारकुशलान्‌ हैतुकाइच वहुश्ुतानु। उत्तरकाड १०७८ 


आन्वीक्षिकी प्द९ 


स्थान नही है। न्यायशास्त्र मे वस्तु स्वीकृति की लूघुता गुरता पूवेक मीमासा 
करके लघृतावश बहुत से पदार्थों की नित्यता एव दूसरे श्रुतिविस्द्ध अतेक सिद्धातो 
को स्थान मिला है। अतएव यह मानना पडेगा कि तक शास्त्र पूर्ण रूप से आस्तिक 
दर्शन नही है। दर्शन के प्रकृतिगत युव्तिस्वातन्त्य या विचार शैली के वैशिष्ट्य 
की रक्षा के उद्देश्य से जिन तर्कों को इस शास्त्र मे स्थान मिला है, वे यदि श्रुति का 
अनुसरण नही करते तो वह 'निरथंक आन्चीक्षिकी' के अन्तर्गत आ जाता है। यही 
शायद टीकाकार का अभिप्राय है। इस प्रकार यदि सामजस्य न रक्खा जाय तो 
एक ही शास्त्र की निन्‍दा व प्रशसा का कोई अथ ही नही होता।' 

याज्ञवल्क्य का स्यायोपदेश---कही-कही पदार्थ की मीमासा करते हुए न्याय 
व वैशेषिक पद्धति अपनाने के बावजद भी यह न्याय सिद्धान्त है' या यह वैशेषिक 
सिद्धात है' इस प्रकार का कथन कही नही मिलता। वेदान्तवितू विश्वावसु के प्रश्न 
के उत्तर में याज्ञवल्क्य ने तक व श्रुति की सहायता से ईश्वर का अस्तित्व सिद्ध 
किया है। याज्ञवल्क्य के इस उत्तर को यूक्तिप्रधान होने के कारण आच्वीक्षिकी 
सिद्धात कहा गया है। वास्तविक रूप मे तो महषि ने श्रुति की सहायता से ही उप- 
देश दिया है।' 

प्रत्येक विबय में तक प्रतिष्ठित नहीं---तके की गति सीमाबद्ध है। ससार में 
ऐसे अनेक विषय है, जिनके सबंध में कोई तक नही चछता। मन के अग्रोचर अचि- 
न्त्य तत्त्व के विषय में एकमात्र श्रुति ही पथप्रदर्शंक है।' 

शास्त्र के ख्नष्ठा स्वयं भगवान--महूषि गौतम न्याय शास्त्र के प्रणेता नही थे, 
वह तो प्रचारक मात्र थे। सब आस्तिक शास्त्रों के रचयिता स्वय भगवान है। 
कहा गया है कि देवताओ की प्रार्थना पर स्वयभू ने एक लाख अध्यायो की रचना 
की । उन्ही से धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष का प्रचार हुआ। भगवान की उक्तियो 
में ही कर्मकाड, ज्ञानकाड, वार्त्तारूप जीविकाकाड एवं दडनीतिरूप पालन काड 
विवृत हुआ है। दर्शनशास्त्र कर्म व ज्ञानकाड के अन्तर्गत आता है। अन्वीक्षिकी 
को भी ज्ञानकाड स्वरूप बताया है।* 


१. हैतुकोष्नारब्धद्रव्यत्वावित्यादिभिहेंतुभिराकाशादेरपि नित्यत्व साधनपरः । 
तीलकंठ, शांति १८०४७ 
२. पर्चावशतिमं प्रइन॑ पप्रच्छान्वीक्षिकीं तदा । इत्यादि । शांति ३१९८।२८-३५ 
३. अखिन्त्या खल ये भावास्तान्न तकेंण साधय्रेत्‌। 
प्रकृतिस्यः पर यत्तु तदचिस्त्यस्थ लक्षणम्‌॥ भीष्म ५१२ 
४. जअयी चान्वीक्षिकी चैव वार्त्ता च भरतर्षभ। 
दण्डनीतिइच वियुल्ा विद्यास्तत्न निद्शिताः॥ शांति ५९३३। नीलकंठ 
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प्रत्यक्ष आदि प्रमाण--महाभारत मे प्रत्यक्ष अनुमान, उपमान व शब्द इन 
चार प्रमाणो का उल्लेख मिलता है। इन चारो प्रमाणो द्वारा ही किसी वस्तु के 
तत्त्व का निर्णय करने का उपदेश दिया गया है।' जहाँ प्रत्यक्ष द्वारा वस्तु का 
ज्ञान नही होता वहाँ अनुमान का सहारा लेना चाहिये। इस कथन से यह स्पष्ट 
होता है कि प्रत्यक्ष या अनुमान मे प्रत्यक्ष प्रमाण ही उत्तम माना जाता है। 

सुख आदि जीवात्मा का धर्में---आजगरपर्व में बहुत से नैयायिक सिद्धातो 
की चर्चा मिलती है। कहा है सुख एव ज्ञान जीवात्मा के सहारे अवस्थित है, दोनो 
में समानाघिकरण है। 

सन का इन्द्रियत्व च अणुत्व--एक ही समय मे कई चीजो का ज्ञान नही हो 
सकता, इसलिये मन को इन्द्रिय मानकर उसकी सूक्ष्मता स्वीकृत हुई है।' 

बुद्धि व आत्मा का अतर--जीवात्मा का ज्ञान अनित्य है अर्थात्‌ उस ज्ञान की 
उत्पत्ति व विनाश दोनो होते हैं, इसलिये बुद्धि का कतुंत्व नही माना जा सकता। 
बुद्धिमान व्यक्ति युक्ति व अनुमव के द्वारा बुद्धि और आत्मा के अन्तर को अच्छी 
तरह समझ सकता है। बुद्धि एव जीव को एक मानने से कृतनाश व अ्ृताम्यागम 
का दोष उत्पन्न होता है। 

बुद्धि एव मन इन दोनो में किसी एक का कतृत्व स्वीकार किया जा सकता 
है या नही, इस प्रइन के उत्तर मे कहा गया है कि दोनो के ही कार्य भिन्न भिन्न हैं, 
अतएव एक को मानना व्यर्थ होता है। बुद्धि आत्मा की अनुचर है। कई वार 
बुद्धि का कार्य 'जलचन्द्र न्‍्याय' के अनुसार आत्मा में भी प्रतिफलित होता है। 
इस प्रकार बुद्धि व आत्मा का अस्योन्याध्यास प्रदर्शित हुआ है। ताकिको ने 
दोनो मे घर्मेचर्मीमाव माना है। समवाय सबंध से वृद्धि जीव मे प्रतिष्ठित है। 
यह अनन्योध्यास सम्मवत घममधर्मी साव को प्रकट करने के उद्देश्य से विवृत हुआ 
है। विपय एवं इन्द्रियो के सण्ेग से बुद्धि की उत्पत्ति होती है।* 

पचभूत व इच्दिय--पच महामूतो में आकाश तक को अनित्य माना है। 
पाँच कर्मन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय और मन ये ग्यारह इच्द्रियाँ स्वीकृत हुई हैं। प्रथम 


३. प्रत्यक्षेणानुसानेन तथौपस्यागमेरपि । 
परीक्ष्यास्ते महाराज स्वे परे चेव नित्यश-॥ शान्ति ५६४९ 
२. प्रत्यक्षेण परोक्ष तदनुमानेन सिध्यति। शांति १९४५० 
३. किन्न गृह्लासि विषयान्‌ युगपत्त्व महामते। 
एतावदुच्यता चोक्त सर्व पत्चगसत्तम॥ इत्पादि। वन १८११७-९ ! 
४. बुद्धेस्‍्त्तकाला च बेदना दृवयते बुघे। इत्यादि। वन १८१२३-९६ 


आन्वीक्षिकी ५७१ 


महाभूत आकाश है, जिसका अध्यात्म श्रोत्र है, अधिमूत शब्द है, और अधिदेव 
दिशा है। दूसरा महामूत वायु है, त्वक्‌ उसका अध्यात्म है, स्प्रष्टव्य वस्तु अधिभूत 
है तथा विद्युत अधिदेव है। तीसरा भूत तेज है, जिसके अध्यात्म अधिभत व अधि- 
देव क्रमश चक्षू, रूप और सूर्य है। चौथा भूत जल है, उसका अध्यात्म जिह्वा, 
अधिमूत रस और अधिदेव सोम है। पाँचवा भूत पृथिवी है, प्राण इसका अध्यात्म 
है, गध अधिमूत है और वायु अधिदेव है।' इन्द्रिय को अध्यात्म, आ्राह्य विषय को 
अधिमूत एवं इन्द्रिय के अनुग्राही देवता को अधिदेव की सज्ञा दी गई है। ये सब 
पारिभाषिक शब्द न्यायदर्शन मे नही आये है, अधिदैवतवाद भी देन मे मूहीत 
नही हुआ है। इन्द्रियो के कार्य के सबध से जिन मतवादो का उल्लेख किया गया 
है वे तकंशास्त्रीय सिद्धात्तों के भी अनुकूल है। आकाश आदि का लक्षण बताते 
हुए कहा है--आकाश का लक्षण बव्द है और वाय्‌ का स्पर्श आदि। गव, रस आदि 
भी कौन सा द्रव्य किस इन्द्रिय द्वारा यृहीत होता है, इस सबंध में मूलदर्शन के साथ 
कोई मतभेद नही है। किन्तु क्षिति आदि पचभूतों के जिन गूणो का अस्तित्व 
माना है, वैशेषिक दर्शन में उसकी अपेक्षा अधिक गृणों के नाम मिलते है। लेकिन 
यह मानना पडगा कि यह अश आशिक रूप से वैशेषिक सिद्धान्त को ही प्रतिपादित 
करता है। कहा गया है कि भूमि के शब्द, स्पर्श, रस, रूप एव गध ये पाँच गुण होते 
है। जल के शब्द, स्पर्श, रूप व रस ये चार गुण है। तेज के शब्द, स्पर्श व रूप ये 
तीन गण हैं, वायु के शब्द और स्पर्श ये दो गुण है तथा आकाश का मात्र गब्द एक 
गुण है। आकाश आदि द्रव्यो के गुणो का निर्णय करने के वाद गुणो का विभाग 
किया गया है। गघ को पाथिव बताकर दस भागों मे विभक्त किया है, यथा-- 
इष्ट, अनिष्ट, मवुर, अम्ल, कटु, नि्हारी, सहत, स्तिग्घ, रूक्ष और विशद। गुरु- 
शिप्यसवाद मे जल के गुणो मे द्रव! का भी नाम आया है। रस छह प्रकार के बताये 
है--मधुर, अम्ल, कटु, तिकत, कषाय एव लवण। त्तेज का बारह प्रकार का रूप 
बताया हे--शुक्ल, कृष्ण, रक्त, नील, पीत, अरुण, हस्व, दीर्घ, कृष, स्थूछ, चतुरत्र 
एव वृत्तवत्‌। स्पर्णगुण विशिष्ट वायू का स्पर्श भी अनेक प्रकार का बताया है, 
जैसे--छक्ष, गीत, उण्ण, स्तिग्व, विशद, कठिन, चिकना, कोमल, दारुण और मृदु। 
शब्द की अनुभूति भी कई प्रकार की वताई है--पड़ज, ऋपम, गावार, मध्यम, 


१. अइव ४२ वाँ अध्याय। शान्ति २१० वाँ अध्याय। 

२. शब्दलक्षणमाकाओ! वायुस्तु स्पशेलक्षण.) इत्यादि। जादि ४३२२-३५ 
भूमि: पञ्चगुणा ब्रह्मनुदकऊच चतुर्गुणम्‌। इत्यादि। चन २१०४-८। 
भीष्म ५३-८। शान्ति २५१ वाँ अध्याय। 
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पचम, निषाद, धैवत, इष्ट, अनिष्ट व सहत आदि शब्द के ही प्रकार भेद हैं। 
न्याय अथवा वैश्षेषिक में यद्यपि गुणो का विभाग इस प्रकार नही किया गया है, 
तथापि यह उनके सिद्धान्त के विपरीत नहीं है।' 

जीवात्मा का अनुसान---सुख और दुख जीव के ही आश्रित हैं, अतएवं सुख 
दुख की अनुमूति से जीवात्मा का अनुमान लगाया जा सकता है। पुण्य व पाप 
का आश्रय भी जीव होता है।' 

पदार्थ निरूपण--वैशेषिको द्वारा स्वीकृत डरव्य आदि सप्त पदार्थों को महा- 
भरित मे स्थान नही मिला है। शुकानुप्रइत मे कहा गया है कि पचभूत के अलावा 
और कोई पदार्थ नही होता। देही या आत्मा को पृथक्‌ मानना पड़ेगा, दूसरे सव 
पदार्थ पचभृत के अन्तयत आ जाते है। नवीनता, पुरातनता आदि की तरह द्रव्य- 
गत अतीत, वर्तमान एवं मविष्यत्‌ के व्यवहार से काल का ज्ञान होता है। यह भी 
द्रव्यमात्र है। दिक्‌ को पृथक्‌ पदार्थ मानने की आवश्यकता नही है। आकाश में 
तेजोमय सूर्य की अवस्थिति से उसे केन्ध मानकर ही पूर्व पश्चिम आदि का निर्णय 
किया जाता है, अर्थात्‌ आकाश के जिस कल्पित अश मे सूर्य उदित होता है उसे पूर्व 
और जिस अश मे अस्त होता है उसे पश्चिम माना जाता है, इस प्रकार दिशाएँ 
सूर्य के अवस्थान से आकाश का कल्पित स्थान मात्र हैं। (रघनाथ शिरोमणि ने 
भी दिश्ाओ को पृथक्‌ पदार्थ नहीं माना है।) मन को भी पृथक्‌ द्रव्य नहीं माता 
है। मन इन्द्रिय है, इसलिये वह जिस गृण को भी ग्रहण करेगा, उसी का आश्रय 
कहलायगा। और उन सव शब्द आदि भौतिक पचगुणों के आश्रय केवल पचभत 
हैं, अतएव मन भी मूतात्सक पदार्थ है। मूतात्मक द्रव्यो की स्वभावच्युति होने 
पर उनमे स्पदन आदि जो क्रिया (कर्म) उपस्थित होती है, वह भी भूत के अति- 
रिक्त कुछ नही है। यह वस्तु सत्‌ है! इस व्यवहार की उपपत्ति के निमित्त व्य, 
गुणव कर्म मे सत्ता' अथवा सामान्य पदार्थ माना गया है। आघार या अधि- 
ष्ठान की सत्ता मे ही वस्तु की सत्ता हो सकती है, उसके लिये दूसरे पदार्थ की कल्पना 
करता व्यर्थ है। 

विशेष समवाय व अभाव के प्रभाव का खडन--द्नव्यों में लित्यता नामक 
विश्वेष पदार्थ मानना अनावश्यक है, क्योकि एकमात्र आत्मा के अतिरिक्त और किसी 
भी वस्तु को नित्य मानना श्रुतिविरुद्ध है, अतएवं 'विशेष' पदार्थ का सहज रुप से 


१. अह्व ५०३८ाप४। शान्ति १८४ वाँ अध्याय । 
२ व्यवसायात्मिका बुद्धिमंत्ो व्याकरणात्मकम्‌। 
कर्मानुमानाहिशेय. स जीव. क्षेत्रसज्ञक.॥ शाति २५१११ 


आचन्वीक्षिकी ण्ज्३्‌ 


खडन हो जाता है। समवाय को अगीकार न करने पर भी यह मानने मे कोई 
बाघा नही है कि द्रव्य मे समवाय विशिष्ट रूप आदि वस्तुएँ होती हैं। इसके अलावा 
श्रुतिविरुद्ध कोई भी सबचरूप पदार्थ मानने की आवश्यकता नही है। अभाव पदार्थ 
भी अधिकरण स्वरूप है। विशेषत असत्‌ पदार्थ प्रागभाव एवं प्रध्वसामाव के 
प्रतियोगी हैं असत्प्रतियोगिक अभाव पदार्थ की स्वीकृति समत नही है, अतएव 
अभाव का पृथक्‌ पदार्थत्व भी खडित हो जाता है।' 

संशय और निष्ठा--पाँच ज्ञानेन्द्रिय एव पाँच कर्मेन्द्रियों के सबध मे पहले ही 
कहा जा चुका है। मन का कार्य सशय है और बद्धि का निष्ठा। इन्द्रियों के साथ 
जब तक मन का योग न हो, किसी प्रकार की अनुभूति नहीं होती ।' मन व बुद्धि 
की जिन क्रियाओ का उल्लेख मिलता है, वे चैयायिक या वैज्ेषिक मत के सिद्धान्तो 
से भिन्न है। उनके मतानुसार सशय एव निष्ठा बूद्धि के ही प्रकार भेद हैं। 

इच्द्रियो का विषयग्रहण--इन्द्रियो मे मन प्रधान है। मन के सयुक्त हुए बिना 
कोई भी इन्द्रिय विपयवस्तु ग्रहण नही कर सकती। मन यदि अस्वस्थ हो तो 
दूसरी इन्द्रियाँ अपना विषय ग्रहण करने मे असमर्थ होती हैं।' अन्यन्न कहा गया 
है कि मत ही मनुष्य की प्रवृत्ति का मूल कारण है। मन जिस इन्द्रिय की सहायता 
से जिस विषय का उपभोग करना चाहता है, उसी विषय का भोग करने के लिये 
जीव में औत्सुक्य उपस्थित होता है, इसके बाद प्राणी मन व उस इन्द्रिय के सयोग 
से उस विषय का उपभोग करता है।' इस मत व युक्तिशास्त्र के सिद्धान्त मे पूर्ण 
समानता न होते हुए भी दोनो की प्रक्रिया प्राय एक सी है। कहा गया है, विषय- 
ग्रहण की उत्सुकता या प्रवृत्ति का जन्म जीवात्मा में होता है, मन मे नही। यहाँ मन 
शब्द शायद जीव के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। 

सिथ्याज्ञान, मुक्ति आदि---विषयवासना सब कर्मो का मूल है और विषय- 


१. आकाशं सारुतो ज्योतिरापः पृथ्वी च पंचमी। 

भावाभावीौ च कालइच सर्वभूतेषु पंचसु॥ शांति २५१२ 

पंचसु पंचात्मकेषु। एतेन भावाभावकालानामपि भौतिकत्वमुक्तम्‌। 

इत्यादि। नीलकंठ। शांति २५१२ 

२. अर्व २२ वाँ अध्याय। 
३. मसनइचरति राजेन्द्र चारितं सर्वमिन्द्रियः। 

न चेन्द्रियाणि पद्यन्ति सन एदानुपद्यति॥ शाति ३११३१६-२१ 
४. पडिन्द्रियाणि विषय समागच्छन्ति वे यदा। 

तदा प्रादुर्भवत्पेषां पूर्वसंकल्पज॑ सनः ॥ इत्यादि। वन २१६७-७० 


प्छ्ड महाभारतकालीन समाज 


वासना का मूल है प्रारव्ध। मुक्ति न मिलने तक इन दोनो मे चक्र की परिधि के 
समाल क्रमिक पूर्वापरत्व रहता है। जब तक तत्त्व ज्ञान द्वारा मिथ्या ज्ञान पूर्णरूप 
से तिरोहित नही होता, तब तक जीव को ससार में वारम्वार आवागमन करना 
पडता है। मिथ्याज्ञान के दूर होने तक जीव की मुक्ति नहीं होती।' शरीर ही 
आत्मा के दु ख़॒ का कारण है, शरीर का हेतु है कर्म । कर्म न करने पर जन्मान्तरीय 
कमेफल भोगने के लिये शरीर घारण नही करना पडता। राग आदि दोषो से 
कर्म मे प्रवृत्ति का जन्म होता है। और उसके प्रवत्तंक अनुराग आदि मिथ्या ज्ञान 
से उत्पन्न होते हैं। अतएवं ससार का मूल कारण हुआ--मिथ्याज्ञान।' यह भज्ञ 
न्याय शास्त्र से विल्कुछ मिलता है। “दु ख-जन्म-प्रवृत्ति-दोष मिथ्याज्ञानानामृत्त- 
रोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग ”, “दोषनिमित्त रूपादयो विषया सकल्पक्ृता ” 
इन दोनो न्याय सूत्रों का तात्पर्य यह है कि, भिथ्याज्ञान या अज्ञान से सकलप की 
उत्पत्ति होती है, सकल्प से भोग्य विपय, इसके वाद विषय मे प्रीति, फिर प्रीतिलाम 
के निमित्त प्रवृत्ति उत्पन्न होती है, प्रवृत्ति के होने से जन्म या शरीर घारण करना ही 
पडता है, शरीर धारण करने पर सुख दु ख भी अवश्यमावी हैं, सुख-दु ख से राग, 
ह्वेष, वासना इत्यादि की उत्पत्ति होती है और इसके बाद फिर वही सकल्प--इस 
प्रकार मुक्ति न होने तक यह चक्र चलता रहता है समस्त विषयो के मूल कारण 
मिथ्याज्ञान का जब तक उच्छेद नही हो जाता, तब तक कार्यकारण की यह परम्परा 
समाप्त नही होती, रथचक्र की गति की तरह निरन्तर अपनी घुरी पर घूमती रहती 
है। यूधिष्ठिरशौणक सवाद मे इस तत्त्व की विस्तृत आलोचना मिलती है। विषय- 
वैराग्य के अतिरिक्त इस दुख से उद्धार मिलने का कोई उपाय नही है।' 

परमाणुवाद--परमाणुवाद के सबंध मे कोई स्पष्ट उल्लेख नहीं मिलता। 
अश्वमेध पवव के गरुरुशिष्यसवाद मे कहा गया है कि--- कुछ विह्ानु जयत्कारण 
का बहुत्व स्वीकार करते हैं।” नीलक» ने परमाणवादी को ही बहुत्ववादी 
कहा है।' 


१. तत्कारणहि संयुकतं कार्यसंग्रहकारकम्‌। 
येनैतद्‌ बत्तेते चक्रमनादिनिधन महत्‌॥ शान्ति २११७ 
बीजास्यग्न्युपदग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः। 
ज्ञानदस्धैस्तथा क्लेशर्नात्मा सम्पद्यते पुन.॥ शान्ति २१११७ 
२. नोपपत्त्या न वा युक्‍त्या त्वसदुब्बयाद्संशयम्‌॥ शांति २७४७ 
३. स्तेहादभावो5नुरागदच प्रजज्नें विषये तथा। 
अधेयस्काबुभावेतौ पूर्वेस्तन्न गुरु: स्मृतः॥ वन २॥२९-३१ 
४. बहुत्वभिति चापरे। अदव ४९॥४। नोलकंठ 


आन्चीक्षिकी ५्छ५ 


पंच अवधव--देवपि नारद के छिय्रे जो विशेषण प्रयकक्‍त हुए है, उनमे एक घद्द 
न्यायवित' है। इससे पता चलता हूँ कि वे स्पायवैशेषिक शासन एवं मीमासा के 
पच्तागी अधिकरण के विद्यात्‌ पे । वहां यह भी फहा गया है कि देवषि तारद पच 
अवयव युक्त बचतो के गणदोप थी मीमासा करने भें पदू एवं युविसि प्रमाण ादि 
विययो में निपुण ट। घंग उबित से प्रत्तीत टोता है कि मघकार का मतलब न्याय के 
प्रतिता, हैचु, उदाहरण, उपनग भीर निगमन इन पांच सवयवों से टू।' 


१. न्यायविद्ध्मतत्त्वज्ञः पढंगविदनुत्तमः॥ सभा ५॥३ 
२. पंचावयवयुक्तस्थ वावयस्य गुणदोषचित्‌। सभा पाप 


सांख्य और थोग 


महामारत में साख्यदर्शन की विस्तृत समीक्षा हुई है। यहाँ हम यथासभव 
सक्षेप मे उस पर प्रकाश डालेंगे। 

सांख्यविद्‌ आचाये---जैगीषव्य, असित, देवल, पराशर, याज्ञवत्क्य, वार्ष- 
गव्य, भूग, पचशिख, कपिल, शुकदेव, गौतम, आध्टिसेवा, गर्ग, आासुरि, पुलस्त्य, 
सनत्कुमार, शुक्र, कश्यप, जनक, रुद्रे व विश्वरूप ये सब साख्यविद्‌ आचाये माने 
जाते थे।' 

याज्ञवल्क्य की श्रेष्ठत्ता--इन सब आचार्यों में याज्वल्क्थ को सबसे ऊँचा 
आसन दिया गया है। साख्यशास्त्र मे कपिल का पाडित्य सर्वजनविदित है। 
महामारत मे याज्ञवक्‍ल्य का उपदेश ही अधिक सकलित हम है।'* 

सारझुय फा प्रचार--सर्वप्रथम महर्षि कपिछ ने आसुरि को साख्य विद्या 
सिखाई। कृष्ण ने भी साख्यकारिका के अत में महामुनि कपिल के आदि प्रचारक 
होने का समर्थन किया है। उसमे लिखा है--महामुन्रि कपिल ही साख्यदर्शन के 
आदि प्रचारक थे। उन्होंने यह विद्या आसुरि को प्रदान की। आचार्य आसुरि 
पचश्िख के गुरु थे और आचार्य +चशिख ने इस शास्त्र का सबसे अधिक प्रचार 
किया। जनक के कथन से भी स्पष्ट होता है कि आचाय॑ पचशिख ने कठिन परिश्रम 
द्वारा यह विद्या शिष्यो को सिखाई थी।' 

सांख्य की विस्तृति--प्राचीत काछ मे एक समय ऐसा आया था, जब साह्य- 
दर्शन सवपिक्षा लोकप्रिय हो गया था, उसका प्रमाण यह है कि पुराण,इतिहास, 
व तन्त्र मे साख्य का मत ही प्रघानतया गृहीत हुआ है। प्रुराण्ण आदि में प्रसगवश 


१. जेगीषव्यस्यासितस्यदेवलूस्य मया श्रुतम्‌) शान्ति ३१८५९-६६ 
२. सांख्यज्ञानं त्वया ब्रह्मन्नवाप्तं कृत्सममेव च। 
तथैव योगशास्त्रझच याज्ञवल्क्य विशेषतः॥ इत्यादि। ज्ञाति रे१4। 
६७, ६८ 
३. एतत्‌ पवित्रमग्रयं सुनिरासुरयेःनुकम्पया प्रददी। 
आसुरिरपि पचशिखाय तेन च॒ बहुधा कृत तन्त्रमू ॥ साख्यकारिका ७० 
यमाहु. कपिल साख्याः परमरषि प्रजापतिमू। शान्ति २१८४५ ६० 
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जितने दाशंनिक मतो की चर्चा हुई है, उसका अधिकाश साख्यदर्शन पर अवलरूम्बित 
है। सिद्धाना कपिलो मुनि” गीता की इस मगवत्‌-उक्ति से महषि कपिल की 
विज्ञता स्पष्ट हो जाती है। “नास्ति साख्यसम ज्ञान, चास्ति योगसम बलम्‌” इस 
प्राचीन वाक्य मे भी साख्य का महत्व प्रदर्शित हुआ है। हिन्दूघर्म के अनुसार 
प्रत्येक हिन्दू को प्रतिदिन मरीचि, वशिष्ट आदि ऋषियों के उद्देश्य से तो तर्पण 
करना ही पडता है, किन्तु कपिल, आसुरि पचशिख आदि साख्याचार्यों को भी 
तपंण दिये बिना वह जलग्रहण नही कर सकता। इन सब बातो से पता चलता है 
कि उस काल मे साझ्याचार्य उन्नति के शिखर पर पहुँच गये थे। उपयुक्त आचार्यों 
में केवल कपिल के सूत्र ग्रथबद्ध हुए है और व्यासभाष्य मे कही कही आचार्य पच- 
शिख के सूत्र उद्धृत हुए है। दूसरे आचार्यों के उपदेश कालत्रम मे विलुप्त हो चुके 
हैं। वत्तमान मे साख्यदर्शन की दशा सवारपेक्षा शोचनीय होने का सबसे बडा कारण 
है ग्रथो का अभाव। साख्यशास्त्र महाज्ञान स्वरूप है। भीष्म ने कहा है, वेद, 
योग, पुराण, इतिहास आदि शास्त्रो मे जो ज्ञान उपलब्ध है, वह सब साख्यज्ञास्त्र 
से लिया गया है।' 

धर्मध्वज जबक का सांख्यज्ञान--राजरषि जनक बहुत बडे तत्त्वज्ञानी थे। 
सर्वशास्त्रो का इतना बडा पडित एवं विद्या का उत्साही योगी गृहस्थ आज तक 
पृथ्वी पर फिर जन्मा कि नही, इसमे सदेह है। उनके सिंहासन को केन्द्र बनाकर 
एक प्रकाण्ड विश्वविद्यालय तैयार हो गया था। राजधि ससार मे रहते हुए भी 
मुक्त थे। ब्रह्मचारिणी सुलडभा के साथ हुए कथोपकथन मे उन्होने कहा है “परा- 
शरगोत्र महान वृद्ध भिक्ष पचशिख मेरे गुरु हैं, मैं उनका परम प्रिय शिष्य हूँ। साख्य, 
योग एव राजघमं के वे असाधारण पडित है, विशेषत ज्ञान, उपासना और कर्म 
काड में उनकी विज्ञता अतुलनीय है। शास्त्र के सिद्धान्तों के ऊपर उनका अठल 
विद्वास है। एक बार परिब्नाजक के रूप मे भ्रमण करते हुए वे मेरी नगरी मे आ 
गये थे और चार मास तक यहाँ रहे थे। उसी समय उन्होने अनुग्रहपूर्वक मुझे 
साख्य आदि मोक्षशास्त्र के तत्त्वो को समझाया था।' 


१. बृहच्चेचमिद शास्त्रसित्याहुविदुषो जनाः॥ ज्ञान्ति ३०७४६ 
ज्ञानं सहद्‌ यद्धि महत्सु राजन वेदेषु सांख्येषु तथेव योगे। 
यच्चापि दृष्ट विविध पुराणे सांख्यागतं तन्निखिलं नरेन्द्र। इत्यादि। 
शान्ति ३०११०८, १०९ 
२. पराशरसमोत्रस्थ बृद्धस्य सुमहात्मनः। 
भिक्षोः पंचशिखस्याहूं शिष्यः परमसम्मतः। इत्यादि। शांति ३२०२४-२८ 
रे७ है 
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फराल का साख्यज्ञान--जनकवशीय राजर्थि कराल ने वशिष्ठ से साख्य- 
दर्शन पढ़ा था।' 

वसुसान जनक की शिक्षा--वसुमान जनक ने एक भृगुवशीय ऋषि के चरणो 
मे बैठकर साख्यदर्शन की शिक्षा ली थी।'* 

दैवराति जनक का ज्ञान--दैवराति जनक ने मह॒षि याज्ञवल्क्य की चरणसेवा 
करके साख्यदर्शन सीखा था।* 

साख्य का उपदेश--मिथिला के इस राज्षिवश जैसे सच्चरित्र, शास्त्रनिष्ठ व 
योगिराजवश का कोई और उदाहरण नही मिल्‍ृता। महाकवि कालिदास ने रघुवश 
के राजाओं की गुणयाथा अपनी अमर लेखनी द्वारा लिखी है किंतु मिथिला के इस 
जनकवश का चित्र खीचने की किसी महाकवि ने चेष्टा नही की। महामारत के 
रचयिता ने अवश्य इस राजवश के त्याग, आदशं व विद्वत्ता का वर्णन किया है। उप- 
रोक्त राजषि शिष्यो एवं महषि अध्यापको के मुख से जो कुछ विवृत हुआ है, वही 
महाभारतीय साख्यदर्शन की मलूभित्ति है। प्रसगवश श्रीमद्भगवतगीता अनुगीता, 
अद्वमेघपर्व, गु रुशिष्यसवाद आदि अध्यायो मे थोडा बहुत साख्यमत व्यक्त हुआ है। 

पदार्थ-निरूपण---सारूय के पदार्थ-निरूपण मे कहा ग्रया है कि आठ पदार्थ 
प्रकृति कहलाते हैं और सोलह पदार्थ विक्रति। अव्यक्त, महत्‌, अहकार, पृथिवी, 
वायू, आकाश, अप्‌ और ज्योति ये आठ प्रकृति माने जाते हैं। मूला प्रकृति एव 
महत्‌ आदि प्रकृतिविकृति को भी केवल प्रकृति कहा गया है। श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, 
जिह्दा, ध्राण, शब्द, स्पशे, रूप, रस, गघ, वाक्‌, पाणि, पाद, पायु, उपस्थ एवं मन 
ये सोलह पदार्थ विक्ृति माने जाते हैं। सत्त्व आदि तीनो गुणों की साम्य अवस्था 
को अव्यक्त कहा गया है। अव्यक्त से महत्‌ तत्त्व की उत्पत्ति होती है, महत्‌ से 
अहकार, अहकार से मूतगुणयुक्त मन, मन से पचमूत और पचमूत से यथाक्रम शब्द, 
स्पर्श, रूप, रस व गध का उद्भव होता है। श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, जिल्ना एवं प्राण 
की उत्पत्ति मी मन से ही होती है। प्राण, अपान, समान, उदान व व्यान नामक 
पचवायू इन्द्रियो मे ही परिगणित होती हैं। अतएवं अव्यक्त, महत्‌, अहकार और 
मन ये चार, पचमूत, शब्द आदि पाँच तन्मात्र, पाँच ज्ञानेन्द्रिय एव पाँच कर्मेन्द्रिय-- 
सब मिलाकर चौबीस पदार्थ या चौबीस तत्त्व सारूय मत मे माने जाते हैं।' 


» शान्ति ३०२ यमें अध्याय से ३०८ वे अध्याय तक। 

» शान्ति ३०९ याँ अध्याय। 

» शान्ति ३१० थें अध्याय से ३१८ वें अध्याय तक। 

» शान्ति ३१० याँ अध्याय। अदव ४१ वाँ व ४२ याँ अध्याय । 
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साख्य सम्मत इन चोबीस तत्त्वो की चर्चा महाभारत मे कई स्थानों पर हुईं 
है। महत तत्त्व को सूच एवं अहकार को विराट नाम भी दिया गया है। महत्‌ 
तत्त्व की दूसरी सज्ञा हिरण्यगर्भ है। आकाश आदि पचमूत की सृष्टि मे आकाश 
से वायु, वायु से अग्नि यह क्रमबद्धता श्रुतिसम्मत है। लेकिन यहाँ यह स्वीकृत 
नही हुआ है। कहा गया है कि पचमहाभूतो की सृष्टि एक ही साथ होती है। अव्यक्त 
अवस्था से एक ही समय मे व्यक्त अवस्था की प्राप्ति होती है। चौबीस तत्त्व 
साख्य सम्मत हे।' इन चौबीस तत्त्वों के ऊपर एक पदार्थ और है, कितु उसमे 
निर्गुणता होने के कारण उसे तत्त्व नही कहा जा सकता। यद्यपि कार्यकारणत्व 
का अभाव इसकी तत्त्वस्वीकृति मे बाधक है, तथापि समस्त तत्त्वों के चरम अधि* 
ष्ठान के रूप मे उसे मी तत्त्व की आख्या दी गई है। इस तत्त्व का नाम है पुरुषतत्त्व 
या अमत्तेतत्त्व। पुरुष अमूर्ते एव असग होता है, इस कारण वह किसी का भी 
अधिष्ठाता नही हो सकता। वह चेतन एवं उपाधिरहित है। प्रकृंत रूप मे भमृत्त 
होते हुए भी सष्टि प्रलय-विधायिनी प्रकृति में प्रतिबिम्बित होने के कारण दर्पण 
में प्रतिबिम्बित मुख के समान वह मूत्तिमान है। दृश्यमान जगत का विनश्वर 
होना प्रकृति का ही परिणाम है, प्रकृति का एक नाम “प्रधान” है।' 
पुरुष का हरीर धारण--अपता स्वरूप न समझ पाने के कारण पुरुष अज्ञान- 
वक्ष प्रकृति का अनुवत्तेंन करता रहता है, इसीलिये बार-बार जन्ममृत्यु के माध्यम 
से उसका सहस्नो शरीरो से सबंध होता है। यह सबंध भी प्रकृत नही होता, अभि- 
सानिक मात्र होता है। 
छब्मीस तत्त्व एवं मुक्ति--महाभारत मे वर्णित साख्य मे ईश्वर या परत्रह्म 
१. शान्ति ३०२ वाँ अध्याय। 
महानात्मा तथा व्यक्तमहंकारस्तथेव च। इत्यादि। अइबव ३५४७-५० 
चतुविशंक इत्येष व्यक्ताव्यक्तमसथों गण:॥ वन २०९२१ 
२. पंचविद्यतिसों विष्णुनिस्तत्त्वस्तत्त्वसंज्ञितः। 
तत्त्वसंभ्रयणादेतत्तत्वमाहुमेंनीषिण: ॥॥ शान्ति ३०२३८ 
चतुविद्यतिमोध्व्यक्तों छममूत्तें: पंचविशकः। इत्यादि। ज्ञाति ३०१ 
३९-४२ 
३. यन्सत्त्येमसूजद्‌ व्यक्त तत्तन्मृत्यंघितिष्ठति॥ शान्ति ३०२३९ 
प्रकृति: कुरुते देवी भवं प्रलयमेव च। शान्ति ३०३॥३१ 
४. एव्मप्रतिबुद्धत्वादबुद्धमनुवत्तंते। 
देहाहेहसहज्ञाणि तथा समभिपद्यते॥ शांति ३०३१ 
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को भी स्थान मिला है। महामारत के सारुय की मुक्ति ईश्वर को छोडकर नही 
मानी है। इस विषय पर आगे प्रकाश डाला जायगा। ईश्वर को पच्चीस तत्त्वो 
के ऊपर छब्बीसवाँ तत्त्व माना है। जीवात्मा या पुरुष को चौबीस तत्त्वो का ज्ञान 
होने पर भी आत्मज्ञान नहीं होता। अप्रमेय, सनातन छब्बीसवें तत्त्वरूप परबह्म 
का ज्ञान होते ही पुरुष को मुक्ति मिल जाती है। जीव जब प्रकृति पर अधिकार 
पा लेता है, तभी शुद्ध ब्रह्मबुद्धि उसमे उद्भूत होती है। अध्यात्मविद्या के उदय से 
छब्बीस तत्त्वो का ज्ञान एव प्रकृतिविजय दोनो एक साथ होते हैं। अव्यक्त प्रकृति 
से अपना यथार्थ भेद समझते ही जीव केवरूघर्मा कहलाने लूगता है, तब जीव स्वय 
को छत्वीसवाँ तत्त्व मानकर परब्नह्म के साथ मिल जाता है और प्राज्ञ, नि सग, 
स्वतत्र, केवलात्मा आदि विशेषणों से विभूषित हो जाता है। यह परत्रह्म प्राप्ति 
ही जीव की मुक्ति है, केवल तत्त्वो का ज्ञान होने से मुक्ति नही हो जाती। वह्षिष्ठ 
के साख्य का यही सिद्धान्त है।' 

ब्रह्म व साख्य विद्या का ऐक्य--नारद ने यह विद्या वशिष्ठ से अजित की 
थी। नारद ने भीष्म को और भीष्म ने युधिष्ठिर को इसका उपदेश दिया। 
वशिष्ठ ने साख्य दर्शन का तत्त्व हिरण्यगर्भ से समझा था। भीष्म ने कहा है कि 
उत्बीसवें तत्त्व का स्वरूप जान लेने पर पच्चीसर्वाँ तत्त्व पुरुष अपना स्वरूप जान 
जाता है और उसे मुक्ति मिल जाती है। इस ज्ञान का आस्वाद मिलने पर भनुष्य 
को मत्यु का भय नही रह जाता, उसकी मूढता देवत्व मे परिणत हो जाती है 
यह विद्या बहुत ही श्रद्धालु, गरुभक्त, विनीत, क्रियावान्‌ व पवित्रचेता शिष्य को 
देनी चाहिये। उपनिषदो की ब्रह्मविद्या के साथ साख्य का ऐसा सामजस्य साख्य 
या वेदान्त के किसी दूसरे ग्रथ मे किया गया है कि नही हमे नही मालूम। महा- 
भारत के इस पूरे अध्याय मे साख्य के साथ ब्रह्मविद्या को मिलाकर मोक्ष के स्वरूप 
का वर्णन किया गया है। कहा है, केवलात्मा स्व॒तन्त्र पुरुष, केवल, स्वतन्त्र स्वरूप 
ब्रह्म के साथ मिलकर मोक्षत्व को प्राप्त होता है। मुक्ति का यह लक्षण किसी भी 
साख्यग्रथ मे नहीं मिलता।' 

जातिनिवेंद आदि का उपदेश--प्रत्येक आस्तिक दंत का आरम दुखवाद से 
भौर समाप्ति उस दुख के पूर्ण उच्छेद के पथप्रदर्शन से होती है। अप्रिय होने के कारण 
समी व्यक्ति दुख से निष्कृति पाने की चेष्टा करते है, उस चेष्टा की चरम सार्थकता 


१. शान्ति ३०८ वाँ अध्याय। 
२. केवलात्मा तथा चेव फेवलेन समेत्य वे। 
स्वतन्न्रद्च स्वतन्त्रेण स्व॒तन्त्रत्वमवाप्नु ते॥ छ्ान्ति ३०८३० 


सांख्य और योग ५८१ 


मुक्ति मे ही है। महाभारत के साख्य प्रकरण मे एक अध्याय केवल इसी वात को 
समझाने के लिये लिखा गया है।' आचाय॑ पचशिख ने भी राजा जनक को पहले 
जातितिवेंद (जन्म ही दुख का हेतु है), उसके वाद कर्मनिवेंद (जपतप का फल 
चिरस्थायी नही होता, प्रुण्यक्षय होने पर फिर दुख भोगना पडता है) और अत 
में सर्वनिर्वेद (मुक्ति का उपाय) के सबंध में उपदेश दिया था।' 

प्रकृति या प्रधान--जिन छब्बीस तत्त्वों का उल्लेख आया है, उनमे प्रथम 
तत्त्व प्रकृति है. सत्व, रज एबं तम इन तीन गुणो की साम्य अवस्था का नाम 
प्रकृति है। ये तीनो गुण यद्यपि प्रकृति के घर्म नही है, कितु प्रकृति से अभिन्न हैं। 
सत्व आदि तीनो गरृणों का स्वरूप समझ में आते ही प्रकृति का स्वरूप भी 
मनुष्य जान जाता है। गीता मे इन तीनो गुणों को प्रकृतिसम्भव' कहा गया है। 
प्रकृतिसमव शब्द (प्रकृति से उत्पन्न' अर्थ मे प्रयुक्त नही हुआ है। अभेद में भेद 
की कल्पना की गई है। वस्तुत गूणत्रय और प्रकृति एक हो वस्तु है। जो प्रधान 
है, वही प्रकृति' है। उस व्युत्पत्ति के द्वारा प्रकृति शब्द की योगरूढता बताई गई 
है। जिसकी प्रतिच्छवि आत्मा मे झलकती है, वही 'प्रधान' है।” सत्वगुण की 
प्रधानता से मनुष्य का स्वभाव आनन्द, उद्रेक, प्रीति, सन्‍्तोप, श्रद्धा, क्षमा, घृति 
अहिंसा , दानशीलूता, सरलता, समता, सत्य आदि गुणयुक्‍त होता है। रजोगुण 
के फलस्वरूप मनष्य स्वभाव से अहकारी, भेदभाव रखने वाला, निर्लूुज्ज, कामी, 
क्रोधी, लोभी निर्देयी एव परनिन्दक होता है और जिस व्यक्ति मे मोह, दिवानिद्रा, 
अत्यासक्ति, धर्मठ्ेष, आलस्य, प्रमाद आदि गुणों की प्रधानता हो वह तमोगुणी 
होता है।' श्रीमद्भमगवतगीता के चौदह॒वे अध्याय तथा दूसरे कई स्थानों पर 
उसी के अनुरूप तीनो गुणो के कार्य एवं प्रभाव का वर्णन पाया जाता है।* सत्व- 

१. शान्ति ३०३ रा अध्याय। 

२. जातिनिर्वेदमुक्‍त्वा स कर्मनिर्वेदसत्रवीत्‌। इत्यादि। शान्ति २१८२१ 

३. प्रकृतिर्गुणान्‌ विकुरुते स्वच्छन्देनात्मकाम्थया। 

ऋरीडार्थ तु महाराज शतझोज्य सहस्नशः ॥ ज्ञाति ३१३॥१५ 
४. अनेन प्रतिबोधेन प्रधान प्रवदन्ति तत््‌। शांति ३१८॥७१॥ नीलकंठ 
देखिये । 


५. सत्त्वमानन्द उद्देकः प्रीति: प्राकाइयसेव च। इत्यावि। 
शांति ३१३।१७-२८। शांति २१२२२-२४। शाति २१९।२६-३१ 
६- सरत्त्वं दशगुणं ज्ञात्वा रजो नवगुणं तथा। 


तमइ्चाष्टगुणं ज्ञात्वा बुद्धि सप्तमुणा तथा॥ इत्यादि। शाति ३०१॥ 


प्८२ महाभारतकालीन समाज 


गुण को देवत्व का द्योतक वताया है और दूसरे दोनो गुणों को आसुर' की सज्ञा दी 
गई है।' 

प्रकृति अलिग एवं अनुमेय होती है, प्रत्यक्ष रूप से उसे देखा नही जा सकता, 
किन्तु हेतु द्वारा सत्व, रज व तम गुणो का प्रमाव देखकर उसका अनुमान किया जा 
सकता है।' 

साख्य दर्शन भे कहा गया है कि जड होते हुए भी प्रकृति ही कर्न्री होती है, 
पुरुष निष्मिय है परन्तु चेतन है। पगु-अब न्याय के अनूसार दोनो के मिलन से 
ही सृष्टि की प्रकिया चल सकती है। जीव की सृप्टि के लिये जिस प्रकार पुख्ष 
एवं स्त्री दोनों का मिलन आवश्यक है, क्या उसी प्रकार जगत की सृष्टि के लिये 
भी प्रकृति व पुरुष दोनों का मिलन आवश्यक है? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए 
वशिष्ठ साख्य में कहा गया है कि, दृश्यमान जैव सृष्टि एवं जगत सृष्टि में बहुत 
अतर है। जिस प्रकार द्रोणाचार्य, अगस्त्प आदि व्यक्तियों का जन्म मातृगर्भ के 
विना हो गया था तथा वृष्ट्यूम्न व कृष्णा का जन्म माता-पिता दोनो के ही अमाव 
में हो गया था उसी प्रकार केवल प्रकृति से भी सृष्टि का होना समव तो है, कितु 
पुरुष का अधिष्ठातृत्व अवश्य मानना पडेंगा।' पुरुष निमित्त कारण मात्र होता 
है, उपादान नही। प्रकृति की अनुमेयता सिद्ध करने के लिये उदाहरण दिया है 
कि जिस प्रकार कालस्वरूप ऋतु प्रत्यक्षरूप से यद्यपि दृष्टिगोचर नही होती, कितु 
भिन्न-भिन्न ऋतुओं के फल-फूल देखकर ऋतु का अनुमान लगाया जाता है, उसी 
प्रकार महत्‌ आदि तत्त्वो के माध्यम से प्रकृति का अनुमान भी किया जा सकता है।* 
सृष्टि के लिये ईव्वर को भी निमित्त वनना पडेगा क्योंकि उनकी इच्छा से ही प्रकृति 
अपनी परिणति पर पहुँचती है। प्रकृति की वहुमुखी परिणति का नाम ही सृष्ठि 


१४-१७ अब ३११, २१ अइव ३६ वें से ३८ वें अध्याय तक। 
शाति २८५ वाँ अध्याय। शाति ३०२ वाँ अध्याय। 

१. सत्व देवगु्ण विद्यादितरावासुरी गुणो। शाति २१६१८ 

२. अंलिगा प्रकृति त्वाहुलिगेरनुसिमीमहे। शाति ३०३४७ 

३. शान्ति ३०५ वाँ अध्याय। अहब १८२५-२८ 
अचेतना चेव भता प्रकृतिश्चापि पार्थिव 
एतेनाधिष्ठिता चेव सूजते सहरत्यपि॥ शाति ३१४१२ 
सयाध्यक्षेण प्रकृति: सुयते सचराचरम्‌॥। भीष्म ३३१० 

४. यथापुष्पफरलेनित्यमृत्वो&मूर्तयस्तथा। 
एवसप्यनुसानेन ह्यलिगमुपलम्यते ॥ शाति ३०५२६ 


सांख्य और योग प्८रे 


है। अनेको प्रकार से व्यक्त वस्तुएँ ईश्वर की इच्छा से अपने अपने कारण मे विलीत 
दो जाती हैं। अन्त मे केवल प्रकृति अवशिष्ट रहती है और फिर प्रकृति मी निरा- 
कार पुरुष मे लीन हो जाती है। प्रकृति के इस विलीनीकरण के वाद एकमात्र 
पुरुष परमार्थ मे प्रतिष्ठित रह जाता है। प्रकृति के विछीन होने का वर्णव भी 
महाभारतीय साख्य की एक विशिष्ट्ता है ४ 

प्रकृति से महत्‌ आदि की अभिव्यक्ति एवं तत्त्वो का प्रतिकोम क्रम से अपने 
अपने कारण मे विरूय ठीक सागर की लहरो के समान है। जिस प्रकार लहरो की 
समुद्र से अलग कोई सत्ता न होते हुए भी व्यवहार मे उन्हे समुद्र की तरग' कहा 
जाता है, उसी प्रकार लीलामयी प्रकृति की लीला या विशिष्ट अभिव्यक्तियो को 
ही आचार्यों ते पृथक्‌-पुथक्‌ सज्ञा देकर शिष्यो को समझाया है। लौकिक व्यवहार 
निभाने के लिये ही उस सत्ता की कल्पना की गई है। वास्तव मे ये सव पदार्थ केवल 
विभिन्न नामों द्वारा पृथक नहीं हो जाते।* 

प्रकृति से परिणत कल्पित पदार्थ भी प्रकृति मे ही अधिष्ठित रहते है, यह 
सिद्धान्त भी गलत नही है। यो तो सर्वप्रथम इसी रूप की कल्पना उभरती है, 
कितु वास्तव में चिदात्मा में ही समस्त वस्तुओ का अधिष्ठान है। केवछ उसी का 
अधिष्ठातृत्व मुख्य है, प्रकृति के अधिष्ठातृत्व की कल्पना गौण है। पुरुष ही प्रकृति 
के माध्यम से महत्‌ आदि तत्वों की सृष्टि करता है। सूर्यकात मणि स्वय एक तृण 
को भी नहीं जछा सकती, किन्तु उसके माध्यम से आने वाली सूर्य किरण की 
दाहिका शक्ति को ही हम मणि की शक्ति मान छेते है। काष्ठ के अन्दर अग्नि 
होते हुए भी जिस प्रकार घ॒र्षण के विना उसकी उपलरून्धि नही होती, उसी प्रकार 
ससार की प्रत्येक वस्तु मे भगवत्‌सत्ता के होते हुए भी हमारे चित्त की मलिनिता 
उसे देख नही पाती। ईश्वर ही सकल पदार्थों का अधिष्ठाता व अभिव्यजक है। 
प्रकृति मध्यवर्त्ती निमित्तमात्र है। 

पुरुंष--पुरुष या जीवात्मा निर्गुण है। उसके स्वमाव का कभी क्रम विपयेय 
नही होता। अज्ञानतावश जीव प्रकृति के घर्मं को अपना घ॒र्मं मानकर स्वय को 


१. यस्माद्‌ यदशिजायेत्‌ तत्तत्रेव प्रदीयते। शांति ३०६॥३२। ज्ञाति 
रे४७११३-१६ 
जगत्तिष्ठा देवषें पृथ्व्यिप्सु प्रलीयते। इत्यादि) ज्ञांति ३३९२९-३१ 
२. गुणा गुणेषु सतत सागरस्योर्मयो यथा। शात्रि ३०६३२ 
३. सर्गप्रझय एतावानू. प्रकृतेनुपसत्तम। 
एकत्व प्रलये चास्य बहुत्वज्च तदासूजत्‌ ॥ शांति ३०६॥३३-३८ 


पट महासारतफालीन समाज 


सुख-दुख का भोक्‍ता समझ बैठता है। अपना प्रत्यक्षदर्शी स्वरूप समझ न पाने के 
कारण ही जीव इतना दुख उठाता है। याज्ञवल्कय की साख्यविद्या मे यद्यपि 
यह कथित है कि बहुपुरुषवाद निरीश्वरसाख्य मे स्वीकृत हुआ है कितु स्वय याज्ञ- 
वल्क्‍्य ने इस सिद्धान्त का समर्थत नहीं किया है। उन्होने कहा है सर्वमूत पर 
दयावान केवल ज्ञानी महापुरुष अव्यक्त के एकत्व और पुरुष के वहुत्व सिद्धात को 
मानते हैं। उनके मतानुसार अव्यक्त आदि तत्व पुरुष आर्थात्‌ जीव का ही वाह्य- 
रूप है, इसको समझाने के लिये उन्होंने श्रुतिप्रसिद्ध मूंज और इषीका का दृष्टात 
दिया है। प्रकृति की व्यक्त अवस्थास्वरूप ससार से पुरुष की निर्लिप्तता को भरी 
भाँति समझाने के लिये जलमत्स्य-न्याय, पुष्करोदक न्याय, मशकोदसम्बर न्याय एवं 
उखाग्नि न्याय का प्रयोग किया गया है।' 

याज्ञवल्क्य के उपदेश में पुरुष का एकत्व जिस भगिमा से दर्शाया गया है, 
वह वेदातदर्शंन के जीवनिरूपण से हुबहू मिलता है। सीहकठ ने अपनी टीका के 
इस अध्याय के अत में “अगुष्ठमात्र पुरुषोष्त्तरात्मा सदा जनाना हृदये सन्निविष्ट ” 
यह श्रुतिवाक्य उद्धृत किया है। अज्ञान से आछत्न जीव जब तक अपनी आनन्‍द- 
मयता एवं निलिप्तता को नहीं समझता, तब तक उसका अहकार बना रहता है 
तथा प्रकृति के घर्म को अपने ऊपर आरोपित करके उसमे उत्पन्न सुख दुख के कारण 
विमूढ बना रहता है। असग होते हुए मी अहकार के व्गीमूत होकर वह ससार मे 
लिप्त रहता है, शुद्ध होते हुए मी अशुद्ध बना रहता है और स्वय को त्रिगुणात्मक 
प्रकृति का अनुगत मानने के कारण ही वह त्रिगुण कहलाता है। अज्ञानता भी 
जीव का धर्म नही है, वह भी प्रकृति का ही धर्म है, कितु जीव इतना विमूढ बन जाता 
है कि प्रत्येक वस्तु को अपना मान छेता है।* 

कल्पित मह॒द्‌ आदि तत्वों के प्रकृति मे विछीन होने पर जिस प्रकार एकमात्र 
प्रकृति ही अवशिष्ट रह जाती है, उसी प्रकार पच्चीसवें तत्त्वरूप क्षेत्रज्ञ अक्षर 
पुरुष भी अपना स्वरूप समझने के बाद छत्बीसवें तत्त्व को प्राप्त हो जाता है। 
अज्ञान का क्षय ही उसके इस स्वरूप ज्ञान का हेतु है। वास्तविकता तो यह है कि 
क्षेत्रज्ञ पुरुष स्वय द्रष्टा एव निगृंण होता है। प्रकृति का साब्निष्य ही उसका वधन 
है। प्रकृति से अपनी पृथकता का ज्ञान होते ही वह पूर्ण रूप से विशुद्ध हो जाता है। 


१. अव्यक्तेकत्वमित्याहुर्नानात्वं पुरुषास्तथा। 

सर्वेभूतदयावन्त. केवर्ल ज्ञानमास्थिता.॥ इत्यादि। ज्ञाति ३१५१६-२० 
२. तदेव षोड़शकलं देहमव्यक्तसंज्कम्‌। 

समायमिति मन्‍्वानस्तत्रेव परिचत्तेते॥ इत्पादि। शाति रे०४।८११ 


साख्य और योग ण्टप्‌ 


जब जीव अपने अज्ञान को समझ लेता है तो वह अपनी पूर्व अज्ञानता के लिये बहुत 
लज्जित होता है। महामारत मे उसकी इस अवस्था की दशा का वर्णन नाना 
प्रकार से किया गया हे।' प्रकृति अप्रतिबुद्ध अर्थात्‌ जडस्वमावी है और पुरुष 
वृध्यमान है, अर्थात्‌ अपता स्वरूप समझने की क्षमता उसमे है। अज्ञान के क्षय 
के साथ साथ उसका वुद्धत्वस्वरूप अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूप प्रकट होता जाता है। बुध्य- 
मान की बुद्धत्वप्राप्ति मुक्ति का ही दूसरा नाम है। 

सुक्ति--अ्रकृति के कार्य को जीव अपना कार्य समझता है। कर्तृत्व का यह 
अभिमान खत्म होते ही मुक्ति का पथ प्रशस्त हो जाता है। भगवान कृष्ण की 
साख्यकारिका' अथवा कपिलसूत्र मे वर्णित मुक्ति के रूप के साथ महाभारत मे 
वर्णित साख्यीय मुक्ति का रूप पूर्णतया नही मिलता। कपिलसाख्य के मतानुसार 
जीव और वृद्धि, इन दोनो की उदासीनता, विच्छेद या पृथक्‌ अवस्थान को मुक्ति 
कहते है अथवा केवल जीव की उदासीनता को भी अपवर्ग कहा जाता है। मुक्ति 
जीव की नित्यसिद्ध वस्तु है, अविवेक द्वारा ज्ञान आच्छन्न हो जाता है और मुक्त 
आत्मा मे सुख-दु ख का अभिमान जन्मता है, यही वधन है। वधन मुक्त होते ही 
मुक्ति का स्वरूप प्रकट हो जाता है, इसीलिये सूत्रकार ने कहा है ज्ञानान्मुक्ति । 
त्रिविध दुख की सार्वकालिक निवृत्ति ही उनके मतानुसार मुक्ति नामक पदार्थ 
है। महामारत मे कहा है, इन्द्रिय आदि कार्य एवं प्रकृतिरूप कारण को जीव से 
भिन्न दूसरे पदार्थ समझते हुए अहं का त्याग करके निद्वन्द्द नारायण मे प्रविष्ट होना 
अर्थात्‌ स्वय को परमत्रह्म मानना मुक्ति का लक्षण है।* 

साख्यसूत्र आदि मे कथित सृष्टि अथवा अपवर्ग के लिये ईश्वर के अस्तित्व 
की स्वीकृति उपयोगी सिद्ध नही होती। कितु महाभारत में साख्य का वर्णन करते 


१. गुणा गृणेषु छीयन्ते तदेका प्रकृति्भवेत्‌। 
क्षेत्रज्ञोपपि यदा तात तत्क्षेत्रे सम्प्रलीयते॥ इत्यादि। ज्ञांति ३०७ 
१६-४२ 
२. बुद्धअचोक्तो ययातत्त्व मया श्रुतिनिवशेनात्‌। ज्ञांति ३१८॥८१ 
यदा स॒केवलीमूतः षडविशमनुपश्यति। 
ठदा स सर्वविद्‌ विद्वान्‌ न पुनर्जन्म विन्दति॥ इत्पादि। ज्ञांति ३१८। 
<०॥। ज्ांति ३०४७ 
३. प्रकृति चाप्यतिकम्य गच्छत्यात्मानमव्ययम्‌। 
परं नारायणात्मान निद्वन्द्द प्रकृतेः परम्‌। इत्यादि। शांति ३७१ 
९६, ९७ 
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हुए लेयक ने सृप्टितत््व एवं मुकित्ति के प्रसग मे ईश्वर का नाम मी ग्रहण किया है। 
मद्रामारत की मृक्ति ईश्वर निरपेक्ष न होते हुए भी वैदान्तिक मुक्ति से बहुत कुछ 
मिलती-जुलती है। वेदान्त ने मुक्ति को नित्यपदार्य ब्ह्मस्वरुप माना है और 
महामारतीय सारप की मुक्ति भी नित्यस्वरूप है। ध्यान, धारणा आदि द्वारा 
वस्तु के तत्त्व का यथार्य-ज्ञान होने पर जीव अपना स्वरुप समझता है और उसके 
दाद ब्रह्मज्ञान होते हो जीव को ब्रह्मत्व की प्राप्ति हो जाती है।' महाभारत मे 
जीवन्मुक्ति एवं विदेह कैवल्यमुक्ति ये दोनो प्रकार की सास्य्रीय मुक्षित स्वीशत 
हुई है। अज्ञान के दूर होने पर मी उसका प्रमाव शरीर व इन्द्रिय आादि पर त्तत्कषप 
नही होता, अतएव मुक्त जीव को भी कुछ देर ससार में रहना पडता है, यही अवस्या 
जीवन्मुबित कहलाती है।* 
महाभारतीय साहय की विशिष्टता--बणिप्ठ याशवल्वय की सास्यविद्या 
एवं कपिल की साख्यविद्या, दोतों में मिन्नता है। पुरुष अर्थात्‌ जीव का एफत्व औौर 
वृत्प्रमान पुरुष की वुद्धत्वप्राप्ति स्वरूप मोक्ष आदि सिद्धान्त केवल महामारत मे 
टी पाये जाते है। महामारत में कहा गया है कि साख्यददन वे। अनुसार चिदात्मा 
परब्रद्मा में जगत्‌प्रपच का विलोप होता है। साज्य शब्द का अर्थ है--तान। मार 
अमूत्त पुर्ष की मृत्ति है। जीव और परमत्रह्म के अछावा चौवीस तत्त्वी वा उल्हेस 
साख्य में मिलता है।' 
सृप्टिल्प में प्रकृति के परिणाम का वास्तविक कारण ईव्वर का अविप्टान 
है। ्प्वर की इच्छा से ही प्रकृति की साम्यावस्था की विच्युति और उसकी परिणति 
द्ोतो है। गीता के मतानूसार यही प्रकृति का ग्र्माधान है। भगवान नें कहा है, 
कि ये ही प्रकृति में गर्भावान करते है। प्रकृति जगत्‌ की जननी और ईग्वर पितृ- 
स्टत्प हैं। सास्य के भत ने प्रकृति का परिणाम स्वमावसिद्ध है, वितु महामारत 


१ सोउपमेव विमुच्येत नान्‍्यग्रेति विनिदचय । 

परदच परधर्मा घ भवत्येय समेत्य ये॥ इत्यादि। शाति ३०८२६"२९ 

शाति ३०१ या अध्याय । 
२ गृणा गुणबत्त सन्ति निगुणस्थ फुतो गुणा। 
तस्मादेंव॑ विजानन्ति ये जता गुणद्द्धिनः॥ श्ञात्ति ३०५२६ 
अमूत्तेस्तत्य फीन्तेय सार मूतिरिति श्रुति.। धाति ३०११०६ 
साग्यदर्शनमेतावत्‌ परिसंएयानुदर्शनम्‌। इत्यादि । 

शाति ३०६४२, ४/ 

४. मम योनिर्महदू बह तस्मिन्‌ गर्म दघाम्यहम्‌। इत्यादि। भीष्म ३८ 3 


बा 


सांख्य और योग ५८७ 


का मत इससे भिन्न है। महामारत इस परिणाम के मूल में भी ईब्वर को मानते 
हैं।' 

तत्त्वममास या साख्यकारिका मे ईव्वर के सबंध में कुछ भी नहीं कहा गया हैँ । 
प्रवचनयूत मे ईश्वर का प्रसग आया तो है, कितु सृष्टि या मुक्ति के कारणरूप में 
उन्हे स्थान नही मिला है। वाचस्पति मिश्र, माववाचार्य आदि मनीपियों के 
मतानुसार कापिलदर्णन निरीश्वर है, किन्तु महामारत का साख्यदर्शन ईब्वर की 
ज्योत्ति से प्रकागमान है, उसमे ईव्वर को ही जगत का ख्रष्टा व सहारक बताया 
है। कहा है, साख्यदर्शन मे कथित प्रधान! ईश्वर की ही अपरा प्रकृति हैं और परा 
प्रकृति पुरुष है। पुरुष व प्रकृति वास्तव मे तो ईव्वर की ही भिन्न अवस्थाएँ है। 
जीव या पुरुष जैसे ही पच्चीन तत्त्वो के यथार्थ स्वरूप को जान पाता है, इन्द्रजाल की 
तरह समस्त तत्त्वों की अयथार्थता उसके समक्ष तत्काल ही प्रकट हो जाती है। उसी 
समय छत्बीसतें तत्त्वरूप परमत्रह्म के साथ जीव अपने अभेद को समझ जाता है। 
छत्बीसवे तत्त्व मे कभी किसी प्रकार का परिवत्तेन नही होता, यह सनातन सत्य- 
स्वरुप है।' कितु प्रकृति व पुरुष ईव्वर के आघीन है। अपरा प्रकृति को क्षर- 
पुरुष एव परा प्रकृति अर्थात्‌ जीव को अक्षर पुरुष या क्षेत्रज् कहा गया है।' 

महामारत का साख्यदर्शन वेदान्तदशेन से बहुत कुछ मिलता जुरूता है, यह 
पहले ही कहा जा चुका है। कपिल और याज्ञवल्वय के सास्य मे मात्र इतना अन्तर 
हैं कि कपिल केवल ज्ञानप्राप्ति से मुक्तिलाम वताते हैं और याज्ञवल्क्य ज्ञात के साथ 
साथ भगवत भक्ति को भी मुक्ति के लिये उपयोगी मानते है। साख्यदर्णत मे 
वैदिक ज्ञानकाड की वहुमुखी व्याख्या व विश्लेषण को भी स्थान मिलता है। साख्य 


१. यतः प्रवृत्ति. प्रसृता पुराणी। भीष्म ३९४४ 
२० भूमिरापोष्नलो बायुः सं मनो युद्धिरिव च। 
रो जे ग हर 
मयि सर्वभिदं प्रोतं सूत्रे मणिगणा इब॥ भीष्म ३१४-७ 
स सर्गफाले च फरोति सर्ग संहारकाले च तदत्ति भूय.। शांति ३०११११५ 
ग्चविशतिनिप्ठोष्यं घदा सम्यक्‌ प्रवत्तंते। इत्यादि। शात्ति ३०५ 
३७-३९ 
६. द्वाविभों पुरणी लोके क्षरइचाक्षर एव च। इत्यादि। भीष्म ३९१६-१८ 
४, छानान्मोक्षो जायते राजसिंहं। इत्यादि। ज्ञाति ३१८॥८७। अब्ब 
हेषघ५० 
भयत्या मामभिजानाति यावान्‌ यह्चास्मि तत्त्वतः॥ भीष्म ४२५८ 


प्टट महाभारतकालीन समाज 


को ज्ञानकाड भी कहा गया है। महाभारत मे प्रकृति को मगवान की छीला में 
सहायक बताया है, ग्रथकार व्यास उसे स्वतन्न नही मानते। भगवान ने कहा है 
“सब कुछ मुझसे ही उत्पन्न होता है। मैं ही अपनी प्रकृति का अधिष्ठाता बनकर 
बार वार सृष्टि करता हूँ।”* महाभारत के सारुयदशन मे ईश्वर का स्थान उ्बी- 
सर्वे तत्त्व अथवा पुरुषोत्तम के रूप मे सर्वोपरि माना है। कहा है केवल त्रिगुणात्मक 
प्रकृति का स्वरूप जानना ही पुरुष या जीव का सबसे बडा सत्य नही है बल्कि उसका 
चरम लक्ष्य है पुरुषोत्तम व पुरुष का अभेद-ज्ञान। उपयुक्त विवेचना से पता लगता 
है कि यदि प्रकृति, महत्‌ अहकार आदि कुछ पारिभाषिक शब्द व्यवहृत न होते 
तो साख्य और अद्वेतवेदान्त मे कोई प्रभेद न रहता।' 

साएय और योग का अभ्ेद--योगदर्शन कहने पर हम मगवान पातजलि के 
योगसूत्रों को ही योगदर्शन श्ञास्त्र समझते हैं। योग के समाधि, साधन, विभूति 
व कैवल्य ये चार पाद माने गये है। कठ श्वेताइवतर, महानारायण आदि उपनिषदो 
में भी योग का माहात्म्य वर्णित हुआ है। श्रुतिप्रसिद्ध निदिष्यासन अर्थात्‌ अववरत 
चितन ही योग या चित्तवृत्ति निरोध का उपाय है। योगढ़िया भी अधिकतर 
साख्य के समान है। सारूय के पदार्थ योग मे भी स्वीकृत हुए हैं कितु मह॒षि पत्तजलि 
ने अपने मुह से यह बात कही भी नही कही है। कपिल के साख्यदर्शन को जो लोग 
निरीश्वरवाद कहते हैं, वे ही योगदशन को सेड्वर-साख्य की सज्ञा देते हैं। परल्तु 
महामारत का मत ऐसा नही है क्योकि महामारतीय साख्य मे भी पुरुषोत्तमरूप 
ईइवर को संर्वोपरि स्थान दिया गया है। अतएव यह मानना पडेगा कि साख्य 
और योग दोनो एक ही चीज़ हैं और दोनो के उपदेश का एक ही उद्देश्य है।' 
वशिष्ठ ने कहा है--साख्य और योग दोनो शास्त्रो की मैंने व्याख्या की है। दोनो 
की साधनप्रणाली व कैवल्यरूप चरमफल भी एक है, तथापि दोनो शास्त्रों का 
अलग-अलग उपदेश देने का प्रयोजन यह है कि जो व्यक्ति आत्मतत्व श्रवण के 


१. साल्ययोगविधिशब्देः क्रमेण ज्ञानोपास्तिकर्मकाडार्या ज्ञेया.। शांति ३२० 


२५ नीलकठ 

२: प्रकृति स्वामवष्टम्य विसूजामि पुन पुन । इत्यादि। भीष्म ३३॥८, ६। 
भीष्म ३४८ 

३. तन्त्र शास्त्र ब्रह्मबुद्धया ब्रवीमि, सर्व विदव ब्रह्म चेतत्‌ समस्तम्‌। ज्ञाति 
३१८८९ 


४ साख्ययोगौ पृथग्‌ बाला प्रवदन्ति न पडिता.। इत्यादि॥ भीष्म २३ 
४, ५। ब्वान्ति ३०५१९ 


सांख्य और योग 


उपरात ही उपासना मे मन लगा लेता है, वह तत्त्वमसि' 'आक्लुर्तिवाक्यो 
का अर्थ न समझ कर सीधे योग का अनप्ठान शुरू कर देता है। ऐसे व्यक्ति योग 
के ज्ञान को गौण मानकर साख्यतत्त्व की विवेचना करना ही प्रधान कार्य समझते 
है। और जो उपासना नही करते, केवल आत्मतत्त्व का उपदेश सुनते है, उन्हें 
उपासना पूरी करने के लिये यौग्रिक प्रणाली को ही मुख्य रूप से अवलबनीय बनाना 
पडता है, साख्य दर्शन उतके लिये गौण विषय होता है। इसीलिये दोनो दर्शनशास्त्रो 
का अलग-अलग उपदेश देना आवश्यक है।' योगानुष्ठान के फल का मनुष्य धीरे- 
घीरे स्वयं अनुमव करता है, इसलिये योगशास्त्र प्रत्यक्ष है, इसके विपरीत साख्य 
का ज्ञान जास्त्रगम्य है, अनुष्ठान द्वारा इसके बारे मे कुछ भी नही समझा जा सकता। 
कितु साख्यज्ञान के साथ यदि यौगिक अनुष्ठान सी शुरू कर दिया जाय तो बहुत 
शीघ्र परमतत्त्व से साक्षात्कार हो जाता है। साख्य के साथ मिलने पर योग की 
शक्ति बढ जाती है।' 

योग शब्द का अर्थ--पतजलि ने कहा है--चित्तवृत्ति निरोध का नाम योग 
है, कितु महाभारत के रचयिता सर्वत्र ईश्वर की सत्ता की उपलब्धि एव उससे 
मिलन को योग कहते है। योग विद्या उपनिषद्‌ या ब्रह्मविद्या से भी पृथक नहीं 
है। इसी कारण श्रीमद्मागवत्‌गीता को उपनिषद्‌ ब्रह्मविद्या व योगशास्त्र कहा 
गया है।' 

योग की महिसा--महामारत मे योग की बहुत प्रशसा की गई है। कृष्ण 
अजुन से कहते हैं--“योगी पुरुष तपस्वी, ज्ञानी एवं कर्मी से भी श्रेष्ठ हैं। अतएव 
हे अर्जुन, तुम योगी बनो।” राजधि अलर्क की गाथा मे मी कहा गया है कि “जो 
परम सुख योग से मिलता है, वह और किसी चीज से नही मिलता।* 

तपोमहिमा--ईश्वर से मिलने के लिये जो पथ ग्रहण किये जाते है, उनका नाम 
मी योग है। इसलिये तपस्या को भी योग की सज्ञा दी जा सकती है। तपस्या 


१. सांस्ययोगी मया प्रोक्‍्तो शास्त्रहयनिदर्शनात्‌। 
यदेवशास्त्रं सांख्योक्‍तत योगदर्शनसेव तत्‌॥ इत्यादि। शाति ३०७ 
डंड-४८। शान्ति ३००७ 
२. तुल्य श्ञौव॑ तपोयुक्तं दया भूतेषु चानघ। इत्यादि। ज्ञाति ३००९-११ 
« योग एप हि योगानां किमन्यद्‌ योगलुक्षणम्‌। ज्ञाति ३०६२५ 
४. तपस्विस्योड्घिको योगी ज्ञानिम्योषपि मतोषघिकः। 
फर्मिस्यशइ्चाधिको योगी तस्माद्‌ योगी भवार्जुन। इत्यादि। भीष्म 
३०४६॥ अश्व ३०३१ 


न्प्ण 
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के विना कोई भी महत्‌ कार्य सम्पन्न नही होता और तपोबल से प्रत्येक कार्य मलीमाँति 
पूरा हो सकता है। तपस्या या योगसाधघन, सब कुछ मन की स्थिरता पर निर्मर 
होता है। इसलिये चचल मन को स्थिर करना पडता है। अभ्यास व वेराग्य के 
द्वारा मन्न को एकाग्र किया जा सकता है। असयमी व्यक्ति योगसाधना नही कर 
सकता, अत सर्वप्रथम सयम के ह्वारा इन्द्रियों को वश मे किया जाता है। जो 
व्यक्ति अपनी इन्द्रियाँ वश मे कर लेता है, उसके लिये दुष्कर कर्म भी आसान हो 
जाता है। अतएवं सबसे पहले तपस्या में मत रूगाना चाहिये, यही योगविद्या का 
उपदेश है।' तपस्या और योग एक ही है, यह सनत्सुजातीय प्रकरण में विशेषतया 
समझाया गया है। सनत्कुमार ने एक स्थान पर कहा है--तपस्पा यदि अनुराग 
बादि दोषों से रहित हो तो वह विशुद्ध तपस्या कैवल्य प्राप्ति मे अत्यन्त सहायक होती 
है। ससार मे भोग्य वस्तुओ का उपभोग भी तपस्या पर अवलूम्बित है। मुक्ति 
भी तपस्था के अधीन है। काम क्रोव आदि को जीत कर विश्युद्ध ज्ञान, लाभ के 
उद्देश्य से जो तपस्या की जाती है, वही सच्ची तपस्या कहलाती है और साधक की 
कंवल्यप्राप्ति का कारण बनती हे।' तपस्या जैसे यम नियम वाले अष्टाग योग 
का अनुष्ठान करने से भी मनुष्य के स्व दु ख दूर रहते हैं। शरीर मे आत्मवुद्धि 
रूप अज्ञान ही मनुष्य के लिये सबसे बडे दु ख का कारण है। उसके दूर होने तक 
कैवल्य प्राप्ति समव नही होती। अष्टाग राजयोग का यथारीति पालन करने से 
जो तेज उत्पन्न होता है, उसी के प्रभाव से ज्ञान दूर होता है। तपस्वी बने बिना 
योगसिद्धि नहीं होती। अनादि काछ से मनुष्य का चित्त विषयवासनाओं से कलु- 
पित रहता आया है, यह वासना तपस्या के विना खत्म नहीं होती और जब तके 
वासना का प्रभाव रहता है, तब तक योग की आशा व्यर्थ है। इसीलिये वासना को 
टूर करते के लिये तपस्या आवश्यक है।* 

महाभारत की योगविद्या को तीन मागो मे विभक्त किया जा सकता है-- 


१. तपसा प्राप्यते स्वर्गस्तपसा प्राप्यते यद्ाः॥ इत्यादि! अनु ५७।८०१० 
अनु ११८॥२। शाति २००३३ 
असंयतात्मना योगो दुष्प्राप इति में मति'। 
चह्यात्मगा तु यतता शकक्‍्योथ्वाप्लुमुपायत.॥ भीष्म ३०३६ 
३. निष्कल्मषं तपस्त्वेतत्‌ केवल परिचक्षते। 
एतत्‌ समृद्धमप्यूद्ध तपो भवति केवलम्‌॥ इत्यादि! उद्योग ४३॥१३ 
१३, २९ 


३. अष्ठागा वुढ्धिमाहुर्या' सर्वाेयाविधातिनीमु। इत्यादि। वन ३१८ 


सांख्य और योग ५९१ 


साधन परिच्छेद, विमूति परिच्छेद और कैवल्य परिच्छेद। समाधि पाद के विषयों 
को साघन के अन्तर्गत लिया जा सकता है। पातजल सूत्र की बगला टीका की मूमिका 
में कालीवर वेदान्तवागीश ने योग शब्द के सत्रह प्रकार के प्रचलित अर्थ बताये है, 
किन्तु कैवल्यमुक्ति रूप महाभारतीय अर्थ उन्होंने भी नही लिया है। चौदह लक्षण 
बताते हुए केवछ इतना कहा है---आत्मा से आत्मा के सयोग का नाम योग है।' 

साधन परिच्छेद--श्रीमद्मगवतगीता मे ध्यानयोग की विस्तृत व्याख्या 
मिलती है। आसन प्राणायाम आदि अष्टाग योग पर जोर दिया गया है। कहा है 
चित्त के स्थिर होने तक अभ्यास व वेराग्य आवश्यक है। कृष्ण ने सन्‍्यास और योग 
को एक वताते हुए योग के लिये भी त्याग की आवश्यकता दिखाई हैं। मन में 
नित्य नई वासनाओ का उदय होने से योगसाघना नहीं हो सकती।* 

भमागवत्गीता मे योग को ज्ञानयोग, कर्ममोग और भक्तियोग के भेद से तीन 
भागो मे विभकत किया गया है। इन तीनो का तत्त्वनिर्धारण करना ही गीता का 
मुख्य घ्येय है। यो तो इन तीनो की व्याख्या तीन विभिन्न अध्यायो मे की गई है, 
किंतु किसी न किसी प्रसग को लेकर सारी गीता में ही इन तीनो योगो का वर्णन 
हुआ है। 

ज्ञानयोग--श्रीकृष्ण ने कहा है, द्रव्यमय यज्ञ आदि से ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ है, 
क्योकि ज्ञान ही सकल कर्मों की परिसमाप्ति है।' आत्मज्ञान लाम के लिये ही 
मनृष्य आकुल रहता है और ज्ञात की चरम सार्थकता भी वही है। तत्त्वज्ञान का 
लाम होते ही मनुष्य के सव सशय दूर हो जाते है। प्रज्वलित अग्नि जिस प्रकार 
लकडी के ढेर को मस्म कर डालती है, उसी प्रकार ज्ञानरूपी अग्नि सव कर्मों को 
जला देती है।' तपस्या, यागयज्ञ आदि कुछ मी ज्ञानयोग के समान मन छुद्धि के 
लिये उत्तम नही है। दीर्घ अवधि पर्यन्त कर्मयोग का अनुष्ठान करने से जब चित्त 
शुद्धि हो जाती है तो उस विशुद्ध चित्त मे सहज ही आत्मतत्त्व प्रतिफलित होता है। 
निष्काम कर्मयोग और भसक्तियोग ये दोनो ही ज्ञानयोग के परिपूरक हैं। मगवान 


१. योगी यूंजीत सततमात्मानं रहसि स्थितः। इत्यादि। भीष्म ३०१०-१४ 
य॑ सन्यासमिति प्राहुयोंगं त॑ विद्धि पांडव। इत्यादि। भोष्म ३०२ 
२. श्रेयान्‌ द्रव्यमयाद्‌ यज्ञाज्‌ ज्ञानयज्ञः परन्तप 
सर्वे कमल पार्यज्ञाने परिसमाप्यते॥ भीष्म २८॥३३ 
३. बर्वधासि समिद्धोउग्निर्भस्मसात्‌ कुरुतेउ्जुन। 
ज्ञानाग्ति सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा॥ इत्यादि। भीष्म एटा 


३७-२९ 
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के अस्तित्त्व मे विश्वास रखने वाला व्यक्ति यदि गुरु के बताये मार्ग पर अग्रसर हो 
तो वह निश्चित रूप से परमतत्त्व को प्राप्त कर सकता है। कर्म और भवित के 
द्वारा जब ज्ञानयोग मे एक दृढ़ता आ जाती है तो योगी व्यक्ति इच्छामात्र से सुसयत 
चित्त को परत्माभिमृख कर लेता है। कछुआ जिस प्रकार जब चाहे अपने अग 
प्रत्यगों को शरीर के भीतर छुपा लेता है, ठीक उसी प्रकार योगी व्यक्ति इन्द्रियो 
को विषयो से अनायास ही निवृत्त कर लेता है और तब उसका ज्ञान एकमात्र पर- 
सेश्वर मे प्रतिष्ठित हो जाता है।' इस प्रकार ज्ञान योगी बनने के लिये अकाट्य 
श्रद्धा तथा इन्द्रियसयम ये दोनो अत्यावश्यक हैं। श्रद्धा और सयम भी केवल इच्छा 
से प्राप्त नही किये जा सकते, वरन्‌ उनके लिये भी यथोचित साघना करनी पडती 
है और यही साधना समभक्ति कर्मयोग' कहलाती है।' 

कर्ंपोग--कर्म को बहुत बडा स्थान दिया गया है। कम को त्याग कर दड, 
कमडल या कौपीन घारण करने का उपदेश महाभारत नही देता। कर्म के बिना 
कोई व्यक्ति एक मुहत्ते भी जीवित नही रह सकता, कर्म करना मनुष्य का स्वभाव 
है। कर्म से ही मनुष्य का परिचय मिलता है, कर्म के द्वारा ही मनृष्य स्वय 
को सच्चे रूप में प्रकट करता है।' महाभारत के रचयिता कर्म शब्द के द्वारा 
क्या समझाना चाहते हैं। यह भी उन्होंने गीता मे स्पष्ट किया है। मनुष्य 
प्रतिक्षण जो कर्म करता है, उसका वास्तविक ज्ञान होना कोई निश्चित नही 
होता। हमारे समस्त कृत्य कर्म, अकर्मं और विकर्म इन तीन भागो मे विभक्‍त हैं। 
इन तीनो का तत्त्व जानना आवश्यक है। कमे शब्द से ग्रथकार का तात्पर्य 
शास्त्रविहित कर्म से है, क्योकि कहा गया है----कर्म और अकर्म निश्चित करने के 
लिये एकमात्र प्रमाण शास्त्र है। शास्त्र के विधान को समझ कर ही कर्म करना 
उचित है। शास्त्र के विधान को छोडकर जो व्यक्ति स्वेच्छाचरण करता है, उसका 
वह कर्म तत्त्वज्ञान, शाति था मोक्ष के अनुकूल नही होता। सन्यास आश्रम मे 


१. यदा सहरते चार्य फूर्मोप्गानीव सर्वशः। 
इन्द्रियाणीन्तियारथेम्यस्तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता॥ भीष्म २४५८ 
२. श्रद्धावान्‌ रूभमते ज्ञानं तत्परः संयतेल्विय.॥ भीष्म २८३९ 
३- न हिं कक्चित्‌ क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकमंकृंत॥। भीष्म २७५ 
सनुष्या कर्मेलक्षणा:। इत्यादि! अबव ४ड३॥२१॥ अनू ४८४९ 
४. यः दास्त्रविधिमुत्सुज्यवत्तंते कामकारतः। 


न स्‌ सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिमु॥ इत्यादि। भीष्म ४० 
रहे, रहें 


सांख्य और योग ५९३ 


प्रविष्ट होने के उपरात श्ञास्त्रविहित कर्मो का त्याग 'अकर्म” और शास्त्रनिषिद्ध 
कम करना विकमं' कहलाता है। कर्म को ही चरम रूप मे स्वीकार नहीं किया 
है। परमात्मा के साथ अपनी आत्मा को मिलाने के लिये कमे एक साधनमात्र 
है। कर्म चित्त की स्थिरता साधन मे परम सहायक सिद्ध होता है। भगवत्‌गीता 
के मूल मे यही कर्मप्रेरणा है। युद्धक्षेत्र मे पहुँचते ही अर्जुन को वैराग्य हुआ--- 
ज्ञाति, बाधव व सुहृदों का वध करके राज्य का उपभोग करूँ इससे बडा पाप और 
क्या होगा।' यह सोचते ही अर्जुन ने अस्त्र-शस्त्र फेक दिये। तब उनको प्रकृत 
पथ पर चलाने के उद्देश्य से, उनके अज्ञान को दूर करने के लिये भगवान कृष्ण ने 
कर्म के माहात्म्य का ऐसा वर्णन किया कि वह विश्वसाहित्य मे अतुलनीय बन गया। 

गीता की भाषा मे विशुद्ध ज्ञान लाभ के पूर्व कर्म का त्याग करता एक तरह 
से कायरता एवं हुदय को दुर्बलता है। कर्म के त्याग से जीवन यात्रा अचल हो 
जाती है। ज्ञानमूमि मे डगमगाये व्यक्ति को चित्त-शुद्धि के निमित्त कर्म का ही 
आश्रय लेना चाहिये। कर्म का अनुष्ठान किये बिता नैष्कम्य॑ज्ञान उत्पन्न नही 
हो सकता। निष्काम अनुष्ठान के द्वारा चित्त जब तक विश्युद्ध नही होगा, केवल 
सन्‍्यास के बल पर मुक्तिलाम नही हो सकता। किसी भी प्रकार के फल की आशा 
न रखकर एवं अपनी ज्ञानेन्द्रियो को वश मे करके, ईश्वर की प्रीति के उद्देश्य से' 
कर्मरूप योग का अनुष्ठान करता चाहिये। इस प्रकार का योग ही वीर्य॑वत्तर 
कहलाता है। यदि कर्म का उद्देश्य ईश्वर को समर्पण करना हो तो वह कर्म विशुद्ध 
कहलाता है। अनासक्त चित्त से कर्म का अनुष्ठान शुरू करना ही वास्तविक कर्म- 
सन्यास है और उसी को श्रेष्ठ कर्मयोग की सज्ञा दी गयी है।' जिस व्यक्ति का जो 
कुल धर्म जाति घर्मं एव आश्रम घर्म हो, उसे वही पालन करना चाहिये। श्रद्धा- 
सहित स्वधर्म पालन करने के उद्देश्य से जो व्यक्ति निरासक्त होकर कर्म की ओर 
प्रवृत्त होता है, वही योगी है। गीता मे, सनत्सुजातीय मे, वनपर्व मे घर्मव्याध के 
उपाख्यान मे, झातिपव॑ के तुलाघार जाजलि सवाद मे, इस विशुद्ध कर्मयोग की 


१. कर्मणो ह्मपि बोद्धव्य बोद्धव्यव्ज्च विकर्समणः। 
अकर्मणदच बोद्धव्यं गहना कर्मणो गतिः॥ भीष्म २८१७ 


आरुरुक्षोमुंनेयोग॑ कर्म कारणमुच्यते। भीष्म ३०३ 
२. कर्मंमोगेन योगिनाम्‌। भीष्स २७॥३ 
३. योगस्थः कुरु कर्माणि संगं त्यकत्वा धनझुजय। 
सिद्धिसिद्धयो: समो भूत्वा समत्वं योग उच्यते॥ भीष्म २६४७, ४ंट। 
भीष्म ६१ 


रे८ 
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विस्तृत व्याख्या की गई है। गीता कहती है, जो कुछ भी करो ईदवर को समर्पण 
करने के उद्देश्य से करो। इस प्रकार अनासक्त होकर कर्म करने से उस योगी को 
पाप-पुण्य का वधन- नहीं रहता।' अनतासग कर्मयोग का अभ्यास करके कर्म 
बघन के सुदृंढ पाश से मुक्तिछाभ करना योग की प्रथम सीढी है। सर्वसाधारण 
व्यक्तियो की यह घारणा होती है कि स्तान, मोजल, निद्रा आदि का कष्टसाध्य 
अभ्यास करना ही योग साधना के पथ पर अग्रसर होवा है और उनकी यह घारणा 
महाभारत में वर्णित अर्जुन की कठोर तपस्या (वन), अबा की तपस्या (उद्योग). 
सूर्यकिरणमात्रसेवी बालखिल्य मुनियो की कठोर तपस्या (आदि ३०) आदि उदा- 
हरणो से और भी परिपुष्ट होती है। कितु इन उदाहरणो का उद्देश्य वास्तव में 
है कुछ और ही। ग्रथकार इनके माध्यम से यह कहना चाहता है कि किसी विपय 
में पारगत बनने के लिये बहुत कष्ट सहने पडते हैं। क्योकि गीता मे भी कष्टसाध्य 
साधना के विपरीत उपदेश दिया गया है। शरीरपीडन ऐहिक घर्ममाववृद्धि 
या पारछौकिक कल्याण हेतु के रूप मे कही भी स्वीकृत नही हुआ है। गीता मे 
कहा है---जवर्दस्ती शरीर या इन्द्रियों का निग्रह करने से इन्द्रियों के विषय प्रहण 
की निवृत्ति तो हो जाती है, लेकिन अभिछाषा या कामना नष्ट नही होती। विषय 
वासनाओ की इच्छा के नष्ट न होने तक वाह्िक निवृत्ति रूप मिथ्याचार ढोग के 
अलावा और कुछ नही है। एकमात्र स्थितग्नज्ञ व्यक्ति ही वासना पर विजय पा 
सकता है। मन को वश से करना ही मनुष्य का लक्ष्य होना चाहिये, शरीर- 
निग्नह तो पाप मे गिना जाता है। उपवास, न्रत आदि के द्वारा शरीर का क्षय 
करना धर्म का अय नही हो सकता, इच्धियो को वद मे करना विल्कुछ ही अलग वात 
है। जो व्यक्ति शरीर को पीड़ित करके इन्द्रियो पर विजय पाना चाहता है, उसे 
'आसुरनिश्चर्य कहते हैं। गीता मे भगवान ने आगे कहा है कि “इस प्रकार के 
आसुरनिश्चय व्यक्ति अपने शरीर के अन्दर अन्तर्यामी रूप मे अवस्थित मुझे भी 
पीडित करते हैं।”* 


१. यत्‌ करोषि यवइनासि यज्जुहोसि ददासि यतू। 
यत्तपस्यसि फौन्तेय तत्‌ कुरुष्व सदर्पणम्‌॥ भीष्म रेश॥२७ 
विमुकतात्मा तथा योगी गुणदौर्षण लिप्यते। जश्ञाति २४७१७ 
२. विषया विनिवत्तन्ते निराहारस्य देहिन-। 
रसवर्ज रसोध्प्यस्य पर दष्ट्वा निवत्तते॥ भीष्म २६५९ 
फर्योयनत शरीरस्यं भूतग्राममचेतसः। 
साञ्चयान्तरीरस्यं तानू विद्यासुरनिइचयान्‌ ॥ भीष्य ४१॥६ 


सांख्य और योग ५९५ 


शरीर को कष्ट देना अधर्म है, यह योग के भी प्रतिकूल है लेकिव अतिरिक्त 
व्‌ अनियमित भोजन आदि और भी अनिष्टकर है। आहार-विहार आदि मे विशेष 
रूप से सयत रहना चाहिये। मिताचार, व मिताहार कर्मयोगी के लिये बहुत ही 
आवश्यक है। अनाहार, अत्याह्ार, अतिनिद्रा अनिद्रा आदि योग के अच्तराय 
है। युक्ताहार, युक्तविहार, युक्‍तचेष्ट, युक्तनिद्र एव युक्तावडोघ (विवेकवान) 
व्यक्ति के ही योग द्वारा दुख दूर होते हैं।' 

उल्लिखित नियम प्रत्येक मनुष्य को पालने चाहिये। सब विषयो मे सामञ्जस्य 
रखते हुए कर्मपथ पर चलना ही योग मे सहायक सिद्ध होता है अर्थात्‌ उस प्रकार 
जीवन व्यतीत करने से शरीर व मत स्वस्थ रहते है, कर्मग्रवृत्ति सदा उद्बुद्ध होती है 
एवं कर्म से आनन्द मिलता है। सब कर्मों का फल ईश्वर को समपित करके श्रद्धा 
व आनन्द सहित शास्त्रविहित कर्मों का अनुष्ठान करते रहना ही प्रकृत कर्मंयोग 
है। सयम एवं ध्यान-घारणा के फलस्वरूप जिसका रजोगुण क्षीण हो जाता है, 
वही प्रशान्तमना योगी समाधिसुख को भोगता है। और समाघिसुख की प्राप्ति 
के बाद ब्रह्मसस्पश्श या ब्रह्म के साथ एकत्व की अनुभूति जाग्रत होती है। योग के 
द्वारा समाहितचित्त एवं समदर्शी व्यक्ति सर्वभूत में स्‍्व्य को और अपने अन्दर 
निखिल भतजगत का अनूमव करता है। इस प्रकार उसके चित्त की प्रसच्चता व 
दूरवृष्टि इतनी व्यापक हो जाती है कि उसे सर्वत्र भगवान दिखाई देने लगते हैं। 
जो मनुष्य सर्वेमूत मे भगवान की सत्ता देखने मे एक बार समर्थ हो जाता है वह 
कर्मत्याग करने पर भी भगवान की शाती व शीतलरूदायी क्रोड मे अवस्थान करता 
है। जो प्रशस्तमन योगी सबके सुख-दुख को अपना सुख-दुख समझता है, उसी की 
योगसाधना धन्य होती है। कर्मयोग के अनुशीलन मे जो व्यक्ति अतिम लक्ष्य तक 
नही पहुँच पाता, बीच मे ही बाधाओं के आ पडसे से रुक जाता है, उसे भले ही योग- 
ससिद्धि न मिले परन्तु अधोगति भी नही मिलत्ती। कल्याणकारी कर्म मे रत 
व्यक्ति कभी भी दुगंति मे नही जाता। शूभकर्म करने वाला योगभ्रष्ट मनुष्य 
भी पुण्यवानों की तरह स्वर्ग सुख मोगकर शुचि व श्रीमन्त पिता के घर 
जन्म ग्रहण करता है। दीघंकारू तक योगामभ्यास करने के बाद जो व्यक्ति 
योगश्रष्ट हो जाय, वह दूसरे जन्म मे पुन किसी धीमान्‌ योगनिष्ठ ज्ञानी पुरुष 
के वश में जन्म लेता है। इस प्रकार का जन्म ससार मे बहुत ही दुलूभ होता 
है। असाधारण कर्मी व्यक्ति को हम योग श्रष्ट कह देते है, कितु उपर्युक्त दोनों 


१. नात्यइनतस्तु योगोषस्ति न चेकान्तमदनतः॥ इत्यादि। भीष्म ३० 
१६, १७ 
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प्रकार के योगअ्रष्ट व्यक्ति ही जन्मान्तरीय बुद्धि वैभव के अधिकारी बनकर 
मत्यंछोक को कतार करते हैं। ऐसे व्यक्ति मुक्ति पाने के लिये भ्रत्येक जन्म मे 
अधिक से अधिक प्रयत्न करते हैं। पूर्वजन्म के अम्यास के कारण उनकी चित्तवृत्ति 
स्वमावत ही ईश्वर की ओर धावित होती है। वेदोक्त कर्मफल उन्हे बघन में 
नही बाँध पाता। जो योगी जन्म-जन्मान्तरो तक ईश्वर से अपनी आत्मा के योग 
की रक्षा करते हुए चलता है, उसे नि सन्देह रूप से उत्कृष्ट गति प्राप्त होती है। 

चित्त को स्थिर करने के लिये साधना करनी पडती है। ध्यान, धारणा, 
आसन, प्राणायाम आदि द्वारा मन को वश मे करना कोई कठिन वात नही है। 
घीरे-घीरे आगे बढते हुए साधक एक दिन समाधि रूप एकान्त स्थिरता मे लीन हो 
जाता है। इस अवस्था मे उसे जो आनन्द मिलता है वह अवर्णनीय है। ध्यान- 
योग का चरम फल मी कैवल्यप्राप्ति है। इसके लिए समय की कोई निश्चित अवधि 
नही होती, किसे कितने दिन्नो मे सिद्धि लाम हो, यह कहा नही जा सकता। सिद्धि 
साधक की श्रमसापेक्ष है।' 

दो छकडियो को आपस मे घिसने से अग्नि का प्रादुर्माव होता है। यद्यपि अग्नि 
काष्ठ के अन्दर ही प्रच्छन्न रूप से रहती है, तथापि उसको प्रकट करने के लिये 
रगडना आवश्यक है। इसी प्रकार हमारे शरीर मे स्थित आत्मा भी अज्ञानाच्छन्न 
बुद्धि मे प्रकट नही हो पाती। बुद्धि की मलिनता को दूर करने के लिये कुछ यौगिक 
उपायो का अवलवन लेना पडता है। योग द्वारा बुद्धि निमेल हो जाती है और फिर 
इसमे आत्मा का यथार्थ स्वरूप प्रकट होता है। यही योग का चरम उद्देश्य है।' 
जिस प्रकार सोना और लोहा एक साथ मिला दिया जाय तो सोने की स्वाभाविक 
उज्ज्वलता दब जाती है, उसी प्रकार अज्ञान बुद्धि के साथ इस तरह मिल जाता है 
कि बुद्धि का निर्मल स्वरूप नितान्त निष्प्रम हो जाता है। और उस यथार्थ स्वरूप 
को प्रकट करने के लिये योगसाघना आवश्यक है।' ध्यान-घारणा आदि साधना 


१. शाति १९५ वाँ अध्याय। 

अत' परं प्रवक्ष्यामि योगशास्त्रमनृत्तमस्‌। 

युब्जतः सिद्धस्तात्मान यथा प्रदयन्ति योगिनः॥ इत्यादि। अद्व १९॥ 

श्ष्न३७ 

२: अग्निर्यया ह्यपायेन सथित्वा दारु दृश्यते। 

तथैवात्मा शरीरस्थों योगेनेवात्र दृष्यते॥ शान्ति २१०४२ 
३- लोहयुक्त यथा हेस विपक्व न विराजते। 

तथा पक्वफषायाख्य विज्ञान न प्रकाइते॥ शाति २१२॥६ 


सांख्य और योग ए्‌९७ 


के जिन अगो का वर्णन शुकानुप्रइन मे मिलता है, वह पूर्णरूप से योगसूत्र द्वारा अनु- 
मोदित है। चित्तवृत्ति के निरोध से क्रमश अज्ञान दूर होता है और योगी के चित्त 
में अभूतपूर्व आनन्द एव दीप्ति की उत्पत्ति होती है, उसी के बल से वह दन्द्रहित 
होकर परमन्नह्म को प्राप्त होता है।' 

बुद्धि, मन एवं इन्द्रियो की एकाग्रता योग की प्रथम सीढी है। शुचि व श्रद्धालु 
व्यक्ति को गुरु से योगतत्त्व समझना चाहिये। काम, क्रोध, लोभ, भय और अतिनिद्रा 
ये पाँचो योग के परम शत्रु हैं। योगी व्यक्ति को शम द्वारा क्रोध को, सकलप त्याग 
द्वारा काम को एवं विषय वस्तुओ के स्वरूपनिर्णय की चिन्ता द्वारा निद्रा को जीतना 
चाहिये। घृति द्वारा शिव्न व उदर को, चक्षु ढ्वारा पाणि व पाद को, मन के द्वारा 
चक्ष्‌ व स्रोत को और कर्म द्वारा मन व वचन को सयत करना चाहिये। अप्रमाद 
से मय, त्याग से लोभ तथा प्राज्ञ से दम का परिहार करना चाहिये।' झूठे व्यक्ति 
के साथ वार्त्तालाप करना अच्छा नही होता। ध्यान, वेदाध्ययन, दान, सत्यवचन- 
ही, आजंव, क्षमा, शौच, आचार, सशुद्धि, इन्द्रियनिग्रह आदि तेजवर्धक एवं पाप- 
ताशक होते हैं। सर्वभूत मे समदृष्टि रखने वाला योगी काम व क्रोध को जीतकर 
ब्रह्मपद पर आसीन होता है। साधना का उपयुक्त समय गशभीर रात्रि है। समस्त 
इन्द्रियों को अन्तर्मुखी करके, मन के साथ बुद्धि को एकाग्न करे और फिर परमपुरुष 
के ध्यान मे तल्‍लीन हो जाय। एकान्तमाव से मगवान के चरणों मे मन व प्राण 
समपित करने को ही योग कहते है। जिन उपायो द्वारा चचल चित्त को वश मे 
किया जा सके, उनको अपनान्ता साधना की पहली सीढी है । पर्वतगुहा, देवायतन, 
या शून्य गृह मे स्थिर चित्त होकर निवास करना चाहिए। योगाम्यास के लिये 
निर्जेतता बहुत उपयोगी है। निष्ठा सहित छह मास तक योगाभ्यास करने से 
उसका फल मिल जाता है। स्त्री एव छूद्र को भी योगाम्यास का अधिकारी बताया 
है। श्रद्धा सहित चाहे कोई भी गुरु के चरणों मे उपस्थित हो, वही साघना के 
इस पथ पर अग्रसर हो सकता है। योग का चरम फल कैवल्य प्राप्ति है, यह श्रुति 
स्मृति मे वार-बार दोहराया गया है।' निन्‍दा और प्रशसा मनुष्य के घैयें को खत्म 
करती है, विशेषतया योग मार्ग पर चलने का अभिलाषी व्यक्ति यदि दूसरे की निन्‍दा 


१. शान्ति २३५ वाँ अध्याय। 
२. शांति २३९ वाँ अध्याय, श्ञाति २७३ वाँ अध्याय, वन २१० वाँ अध्याय । 
नाहं शकक्‍्योनु&पायेन हन्तु भूतेव केनचित्‌। अइब १३॥१२-१९ 
३. शांति २३९ वाँ अध्याय। शांति २५२ वाँ अध्याय। ज्ञांति २७० वाँ 
अध्याय । 
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या प्रशसा की ओर ध्यान दे तो अत मे अवनति के गत्ते मे गिरेगा। इसलिये उसे 
उन दोनों से ऊपर उठना चाहिये। आहार विहार मे सयम रखने की वात भी कई 
स्थानों पर कही गई है। कहा है योगी के लिए कण, पिण्यक (तिछ की खल) 
आदि खाद्य हिंतकर हैं। घी आदि चिकने पदार्थ न खाने से वलवृद्धि होती है।' 
शास्त्रीय विधिपूर्वक योगाभ्यास करने से साधक ब्रह्मत्व प्राप्त करता है, और मर्त्य- 
जगत्‌ के हर प्राणी से ऊपर उठकर सकल्प मात्र से भूतजगत्‌ की सृष्टि कर सकने 
लायक क्षमता उसमे आजा जाती है। इस प्रकार वह असीम आनन्द का उपभोग 
करता है।' यौगिक उपकरणो मे ध्यान को सर्वश्रेष्ठ बताया है। वाशिष्ठ योग- 
विधि मे कहा गया है कि ध्यान दो प्रकार का होता है---भावना और प्रणिधान। 
दोनो प्रकार के ध्यान ही अज्ञान पर विजय पाने के लिये प्रधान अवलरूम्बन हैं। मन 
की एकाग्रता ध्यान का साघारण लक्षण है। प्राणायाम का स्थान दूसरा है। प्राणा- 
याम भी सगुण व निगंण के भेद से दो प्रकार है। मावना मे वस्तुतत्त्व की अपेक्षा 
नही होती जैसे कि शालिग्राम मे भी विष्णु की भावना की जाती है, किन्तु प्रणिधान 
बस्तुतत्त्व सापेक्ष होता है। प्राणायाम के साथ-साथ जप एवं ध्यान भी चछू सकता 
है, इस प्रकार का प्राणायाम सगर्भ या सगुण कहलाता है और केवल प्राणवायु की 
क्रिया वाला प्राणायाम निर्गुण होता है! योगी को स्तम के समान अकम्प्य तथा 
गिरि की तरह निरचल होना चाहिये) उसका लक्ष्य हर क्षण मगवान की ओर 
होना चाहिये। परमपुरुष की ओर छृक्ष्य रहने से, वही परमपुरुष योगी के अज्ञान 
रूपी अधकार को दूर करके उसे परम ज्योतिर्मय स्वरूप के दर्शन कराते हैं और तव 
योगी मन व वचन से अगोचर अचिन्त्य अवस्था में पहुँच जाता है। वही प्रकृत 
योग है। यही योगी की साधना की चरितार्थता है।' नदी, निर्शर के तट पर, 
पर्वत गुहा मे, निकुज मे रहने का एकमात्र उद्देश्य चित्त को स्थिर करना है। वन्य 
जीव-जन्तुओ के साथ सौहाई स्थापित करके, उतके साथ एकत्र वास करने से चित्त 
शात होता है। अरण्य केवल वृक्ष-छता आदि की समष्टि नहीं है, बल्कि उसकी 


१. फणानां भक्षणे युकतः पिप्याकस्य व भारत। 
स्नेहाला वर्जने युक्‍तो योगी बलमवाप्नुयात्‌। इत्यादि। ज्ञाति ३०० 
४३, डेडै। दाति २७७ वाँ अध्याय। 
२. कथा च॒ येय नृपते प्रसक्‍ताः देवे सहावीयंमतो शुभेयम्‌। 
योगी स सर्वानिभिभूय मर्त्त्यान्नारायणात्मा कुसते महात्मा॥ 
शाति ३००६२ 


३. ज्ञाति ३०६ वाँ अध्याय। 
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विनम्र, शात, स्तिग्ध सम्पदा साधक को आकर्षित करती है। इसी कारण उमा- 
महेश्वर सवाद मे अरण्य की गुरु से तुलूता की गई है।' 

योगज विभूति--योगसिद्ध व्यक्ति के शरीर का ह्ास या वृद्धि नही होती। 
तीर्थोपाख्यान मे कहा गया है कि मकणक नामक एक सिद्धपुरुष थे। एक बार 
उनके शरीर मे कही कुशाग्र चुभ गया तो उन्होने देखा कि उस क्षत स्थान से रक्त 
न गिरकर एक प्रकार का शाकरस झर रहा है। यह देखकर उनके आनन्द की सीमा 
तन रही। शरीर की क्षयवृद्धि न होना एक बहुत बडी योगसिद्धि है। तापस की 
अपमृत्यु कभी नहीं होती। जल, अग्नि, वायू, आदि भूतजगत्‌ पूर्णझरूपेण उसके 
अघीन होता है। वह उनका स्वेच्छापूर्वंक व्यवहार कर सकता है। जल की शीत- 
लता, अग्नि की उष्णता तथा वायू की चचलूता उसकी इच्छानुसार दूसरा रूप बदल 
लेती है। प्राणिसमूह पर योगी का जितना प्रभाव होता है, उतना ही जड वस्तुओं 
पर भी होता है। योगी के वरदान के प्रभाव से श्रेयसाघन एवं अभिश्ञाप के 
फलस्वरूप नाश, इन दोनो के प्रचुर उदाहरण महाभारत मे मिलते है। उनका 
उद्मव भी योगज विभूति से ही होता है। किन्तु योगी व्यक्ति के वर या अभिशाप 
देने से उसकी मन शक्ति क्षीण होती है। सयत मत की अमित शक्ति से सब वस्तुओं 
की उपलब्धि होती है एवं आकाक्षा सत्य से परिणत हो जाती है। परन्तु यत्र-तन्र 
इस विभूति का माहात्म्य दिखाता सगत नहीं है। योग के बल से दूसरे के मत 
की बात भी जानी जा सकती है। व्यास, नारद, सनत्कुमार आदि ऋषि किसी के 
स्मरण मात्र से उपस्थित हो जाते थे, इस प्रकार के उदाहरण भी महाभारत मे 
अगणित सिलते हैं। एक स्थान से दूसरे स्थान पर जल्दी पहुँचने के छिये योगी आकाश 
मार्ग से यातायात कर सकता है। नारद, सनत्कुमार आदि सिद्ध पुरुषों की इस 
प्रकार की विभूतियाँ जगह-जगह वर्णित है। आकाशवाणी भी शायद आकाश- 
गामी योगियो की भविष्यवाणी होती थी।* 

इन्द्रियों के सहयोग से आतरिक तेज के द्वारा दूसरे को अभिभूत करना भी 


१. वननित्यर्वंनचरवंनस्थैर्वनगोचरे:। 

बन गुरुसिवासाद्य वस्तव्यं वचनजीविभिः॥ अनु १४२१३ 
२. पुरा भंकणकः सिद्धः कुशाग्रेणेति विश्वुतम्‌। 

क्षतः किल करे राजंस्तस्थ शाकर सोउल्नवत्‌। शल्य ३८॥३९ 
« नैषमृत्युरनिष्टो नो निःसृतानां यूहात्‌ स्वयम्‌ । इत्यादि । आश्र ३७२७, २८ 
» न च ते तपसो ताशमिच्छामि तपतां वर ॥ इत्यादि। अहइबव ५३३२५, २६ 
५. वागुवाचाशरीरिणी ॥ आदि ७४१०९ 


लए ज्ण 
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एक प्रकार की योगविभूति है। ब्रह्मचारिणी सुलूमा ने राजषि जनक की शक्ति 
की परीक्षा लेने के उद्देश्य से उनके शरीर मे योगवल से अपना इन्द्रियतेज सचालित 
किया था। उन्होंने अपने अन्त करण को राजधि के अन्त करण मे प्रवेश करा कर 
उनकी ज्ञानगरिमा की मली भाँति परीक्षा ली थी। सुलमा की योगविमूति देखकर 
राजधि विस्मय से अभिमूत हो गये थे।' विपुल नामक एक ब्रह्मचारी ने अजि- 
तेन्द्रिया गुरुपत्नी को योग के द्वारा ही लम्पट के चगुल से छूडाया था। उसने अपनी 
तेजस्विता से गृ रुपत्नी की इन्द्रियो को इतना शिथिल कर दिया था कि उसमे हिलने 
डुलने की भी शक्ति नही रह गयी थी।' विदुर ने योगक्रिया द्वारा युधिष्ठिर के 
शरीर मे प्रवेश करके शरीर त्याग किया था।' 

योगविमूति के प्रभाव से इच्छा करते ही रूप बदरा जा सकता है। ब्रह्म- 
चारिणी सुलमा ने योगबल से अपना रूप त्याग कर अनवद्य रूप घारण किया था।' 

योगविभूति का एक और चमत्कारिक उदाहरण महाभारत मे मिलता है, 
जिसे पढकर हर व्यक्ति चकित रह जाता है। वह यह कि व्यास ने अपने योगवल 
से कुरुक्षेत्र मे निहित वीरो को परलोक से लाकर घृतराष्ट्र आदि को दिखाया था।' 
तप के प्रभाव से पुत्र उत्पन्न करने का वर्णन भी आया है।' यद्यपि कहा यह गया है 
कि पुत्र का जन्म मृत पति से हुआ था, किन्तु इसका तात्पर्य कुछ और ही लगता है। 

थोग का चरम फल पाने के लिये दीर्घकाल तक तपस्या करनी पडती है, परन्तु 
उस पथ पर अग्रसर होते ही साघक की शक्ति मे नाना प्रकार की विभूतियो का सचार 
स्पष्ट रूप से अनुभूत होने लगता है। साधक जब चाहे अपनी योगशबव्ति के भिन्न- 
भिन्न रूप दिखाकर दर्शको को आइचर्यचकित कर सकता है। हठयोगी तो आम- 
तोर पर ऐसी अलौकिक क्रियाएँ करते रहते है। किन्तु जो सच्चे रूप मे योग मार्ग 


१ सुलभा त्वस्थ घर्मेषु मुबतो नेति ससशया। 

सत्त्व सत्वेन योगज्ञा प्रविवेश महीपते. ॥ इत्यादि । ज्ञाति ३२०१६-१८ 
२ नेत्राम्या नेत्रयोरस्था रइम सयोज्य रह्िमभिः। 

विवेश विपुलः कायमाकाश पवनों यथा॥ अनु ४०५७ 
३ ततः सोडनिमिषो भूत्वा राजान तसुदेक्षत। 

सयोज्य विद्ठुरस्तस्मिन्‌ दृष्टि दृष्द्या समाहित'॥ इत्यादि। 

आश्र २६५५-३० 

४. तत्न सा विप्रह्मययाथ पूर्वरूपं हि योगत.।॥ 

अविशभ्रदनवद्यागी रूपमन्यदनुत्तमम्‌ ॥ शाति ३२०१० 
५. आश्र ३२ वाँ अध्याय । 
६ सा तेन सुषुवे देवी शवेन भरतर्षभ। आदि १२१३६ 


सांख्थ और योग ६०१ 


प्र अग्रसर होना चाहता है, वह यदि इन चकक्‍्करो मे पड जाय और उसी की ओर 
आक्ृष्ट होकर बीच पथ मे यात्रा समाप्त कर दे तो यह उसके लिये परित्ताप का 
विषय बन जाता है। यद्यपि सासारिक लोगो के लिये इन सिद्धियो का प्रलोसन 
कम नही है, लेकिन प्रकृत योगी को तो कम से कम इन सब क्षुद्र विषयो से दूर 
रहना चाहिये। योग साघना के अतिम लक्ष्य तक न पहुँच सकने वाले बहुत से 
योगी अपनी योगविमूति से ही सतुष्ट होकर उसके आइ्चर्यो से अभिमूत हो जाते 
हैं। योगी का यह अविवेक आत्महत्या के अन्तर्गत आ जाता है। आशिक योग- 
सिद्धि से नाना प्रकार की योगविमूतियाँ अधीन हो जाती हैं, स्थान व काल का व्यव- 
धान योगी के प्रत्यक्ष मे किसी प्रकार की बाघा नही पहुँचा पाता।' 

युक्त व युंजान योगी--योगी दो प्रकार के होते है--युक्त और युजान। 
युक्‍त योगी नियत आत्मसमाहित होता है। भूत, भविष्यत्‌ और वत्तेमान ये तीनो 
इसके निर्मल अन्तर मे प्रतिफलित होते हैं। उसकी आत्मा का ईदइवर के साथ 
इतना घनिष्ठ सबंध होता है कि किसी भी प्रकार का बाहरी कोलाहल उसकी 
समाधि भग नही कर पाता। युजान योगी ठीक उस मनुष्य के समान होता है 
जिसे तलवार के डर से दोनो हाथो मे तेछ से लबालब भरा कटोरा लेकर सीढियो 
से ऊपर चढना पडे। उस समय तेल की एक बूँद भी नीचे न गिरने देने के लिये 
उसे जितनी स्थिरता व सयत दृष्टि की आवश्यकता होती है, उतनी युजान योगी के 
लिए किसी वस्तु की ओर चित्त लगाने मे आवश्यक होती है। जो योगी ध्यानस्थ 
होकर किसी वस्तु का तत्त्व तो समझ जाय, परन्तु ध्यान के बिना सदा आत्मस्थ 
होने का अभ्यस्त न हो, वह 'युजान' कहलाता है।' 

योगी को मृत्युभय नहों--योगी कभी मृत्यु से सयभीत नही होता। जन्म- 
मृत्यु के गूढ रहस्य से वह मलछी माँति परिचित होता है। योगी अज्ञानता को ही 
यथाथे मृत्यु समझता है और अज्ञान की निवृत्ति ही उसकी दृष्टि मे अमरत्व प्राप्ति 
होती है। सनत्कुमार के उपदेश मे यह तत्त्व विशद रूप से वणित हुआ है।* 

केवल्य परिच्छेद--उद्योग पर्व मे सनत्कुमार के उपदेश मे योग का निगृढ़ 
तत्त्व अच्छी तरह समझाया गया है। वहाँ उपदेष्टा तो है सनत्कुमार और श्रोता 


» अशव ४२ वाँ अध्याय। 
« शान्ति ३१६ वाँ अध्याय। नीलकंठ देखिये। 
« प्रमादं दे सृत्युमह त्रवीसि तथाउप्रमादसमृतत्व॑ न्रवीमि। इत्यादि। 
उद्योग ४२।४-११ 
भूयों भूयों जन्सनो5स्थासयोगाद्‌ योगी योग सारमार्ग विचिन्त्यत | इत्यादि 
अदव १३१० 


डाण 0 +७ 
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घृतराष्ट्र हैं। उसमे योगविद्या को ब्रह्मविद्या का अग माना गया है। कहा है-- 
मनुष्य परमपुरुष का ज्ञान होते ही जन्म मृत्यु से छूट जाता है, इसके अछावा और 
कोई रास्ता नही है। सब विद्याओ और उपासनाओ की चरम सार्थकता भी यही 
है। अयोगी व्यक्ति कमी ब्रह्मतत््व से परिचित नहीं हो पाता। भरा अक्षतात्मा 
मनुष्य किस प्रकार कृतात्मा भगवान के स्वरूप को जान सकता है। जो परम 
शातिस्वरूप हैं, उसको प्राप्त करने का श्रेष्ठ उपाय योग है। सनत्कुमार ने बार- 
बार कहा है कि सनातन परम पुरुष को एकमात्र योगी ही जान सकते है” ।' और 
यह जानना ही योगसाघना का परम उपेय या कंवल्य है। 

महाभारतोय योग की विद्विष्ठता--मगवान्‌ पतजलि ने योगसूत्र में कहा है 
कि, शौच, सन्‍्तोष, तपस्या, स्वाध्याय एवं ईद्वरप्रणिधान ये अष्टाग योग के बहि- 
रख नियम है। इससे पता चलता है कि ईद्वर-प्रणिधान पाँच नियमों मे से एक है, 
अतएव इस मत के अनुसार ईश्वर को छोड देने से मी योगसिद्धि नही हो सकती। 
नाना उपायो में ईदवर प्रणिघान भी एक उपाय है। योगी यदि भक्तिपूर्वक ईश्वर 
को अपना कर्मफल अपित कर दे तो ईश्वर की कृपा से उसके लिये प्रकृति पुरुष का 
ज्ञान सहज हो जाता है। किन्तु केवक इससे ईदवर का साक्षात्कार नही होता, 
यही पातजल का सिद्धान्त है। महाभारत के योगदर्शन मे ईश्वर कहते हैं, “मुझमे 
चित्त लगाओ, मेरी भक्ति करो, पूजा करो, मुझे नमस्कार करो, इस प्रकार पूर्ण 
रूप से मेरे ऊपर निर्मर होकर मेरे साथ अपनी आत्मा का योग करने पर मुझे मिल 
जाओगे ।””' इससे पता छगता है कि योग के द्वारा ईश्वर को पाया जा सकता है। 
योगी अपनी आत्मा को समाहित करके ईश्वर मे स्थितिरूप मुक्ति या शाति छाम 
करता है। यही योग का चरम लक्ष्य है। ईबवर के साथ जीव के योग के अर्थ में 
ही महाभारत में योग शब्द व्यवहृत हुआ है।' 


१. नाक्षतात्मा छृतात्मान जातु विद्याज्जनाइंसम्‌। इत्यादि! उद्योग 


६९१७-२१ 
आगमाधिगताद्‌ योगाहशी तत्ते प्रसीद्ति। इत्यादि। उद्योग ६९ 
२१। उद्योग ३५२ 


योगिनस्त प्रपइ्यन्ति भगवन्त॑ सनातनम्‌॥ उद्योग ४६ वाँ अध्याय 
२- सन्‍्मसा भव मद्भकक्‍तों सद्याजी मा तमस्कुरु। इत्यादि। 
भीष्म ३३४ 
३. युड्जल्लेव॑ सदात्मान योगी नियतमानसः। 
शान्ति निर्वाणपरमां मत्सस्थानधिगच्छति ॥ भीष्म ३०१५ 


प्र्वोत्तर मोर्मांसा 


पूर्वोत्तर मीमांसा का एकत्व--महामारत से पता चलता है कि मीमासा सूत्र- 
कार महर्षि जैमिनी व्यासदेव के ही शिष्य थे।' गुरु के आदेशानुसार उन्होंने 
भीमासा सूत्र का प्रणयन किया, यह प्रसिद्ध है। वेद के कर्मकाड को लेकर ही साधा- 
रणत मीमासादर्शन की रचना हुई है। महाभारत मे मीमासोक्‍्त प्रमाण या विधि 
आदि का कोई विशेष विवरण नही मिलता, प्रसगवश कुछ यागयज्ञों के फल एवं 
कुछ आवश्यक कत्तंव्यों का उल्लेख किया गया है। महाभारत के मतानुसार 
घमंमीमासा और ब्रह्ममीमासा अर्थात्‌ कर्मकाड ओर ज्ञानकाड पृथक्‌ शास्त्र नही 
हैं, वरन्‌ मीमासा के रूप में दोनों एक ही है। कर्म द्वारा चित्त के निर्मल न होने 
तक ज्ञानकाड का उपदेश पल्‍्ले नही पडता। शास्त्रविहित नित्य व नैमित्तिक कर्म 
का फल चित्तशुद्धि है, स्वर्गादि फल तो आनृषगिकमात्र हैं। काम्य कर्म का फल 
स्वर्ग आदि काम्य वस्तु की प्राप्ति होता है। विहित नित्य कर्मों का यथायथ रूप 
से अनुष्ठान करने के लिये कर्मकाड का ज्ञान होना अत्यन्त आवश्यक है। इसीलिये 
वर्णाश्रमधमियों मे कर्मकाड को अधिक महत्त्व दिया जाता है।' 

फर्सेकांड की उपयोगिता--वेद की महिमा का बखान तरह-तरह से किया 
गया है। कहा है--शब्दब्रह्म एवं परन्रह्म दोनो का ही तत्त्व जानना चाहिये।' 
शब्दब्रह्य को समझने के लिये कर्मकाड का ज्ञान होना आवश्यक है। गर्माधान से 
लेकर अन्त्येष्टि क्रिया तक हर सस्कार मे मन्त्र का विशेष स्थान है। शास्त्रोक्त 
विधि से अनुष्ठान व करने से सस्कार सम्पन्न नही होता और सस्कारच्युत व्यक्ति 
का ब्रह्मविद्या पर कभी अधिकार नही हो सकता। पूरा का पूरा कर्मकाड ज्ञान- 
काड पर अधिकार प्राप्ति का उपदेश देता है। कर्मकाड की उपेक्षा करके मोक्षपथ 


१. विविकते पर्वततदें पाराशयों सहातपाः। 

वेदानध्यापयामास व्यासः शिष्यन्महातपाः। शान्ति ३२७२६, २७ 
२. नास्तिक्यसन्यथा च॒ स्थाह्वेदार्नां पृष्ठतः क्रिया। 

एतस्यानन्तमिच्छामि भगवन्‌ श्रोतुम>जसा। शाति २६८१६७ (नीलकंठ ) 
३. वेदाः प्रमाणं छोकानां न वेद: पृष्ठतः कृताः। 

दे ब्रह्मणी वेदितव्ये शब्दब्रह्म परं॑ च यत्‌॥ इत्यादि। शांति २६९१, २ 
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का सथान पाना सूर्खता है। अतएव प्रत्येक व्यक्ति को कर्मेकाड के आदेश श्षिरो- 
घार्य करके इसके अनुसार अनुष्ठान सम्पन्न करके चित्त को विशुद्ध वनाना चाहिये।' 

कर्म का प्रधान उद्देश्य मोक्षछाभ--सरल स्वभावी, सत्यनिष्ठ, स्ववर्मरत 
मनुष्य का अनुष्ठित कर्म ही उसकी वधनमुक्ति का कारण बनता है।' बाह्य अनु- 
प्ठान ही सव कुछ नही है, यागयज्ञ का मी मूल लक्ष्य आध्यात्मिक ज्ञान की ओर 
होता है, केवल वाह्म अनुष्ठानो को प्रवान समझना मनुष्य का भ्रम है। जो व्यक्ति 
वैदिक प्रशसा से आक्ृष्ट होकर काम्यकर्म के लिये उत्तावले हो उठते हैं एव स्वगं- 
लाम को ही परम पुरुपार्थ समझते हैं, उन्हे केवल मोग-ऐश्वर्य लाम के सूचक वैदिक 
बचनों की प्रशसा के अछावा और कुछ सोचने-समझने का अवकाश ही नही मिलता। 
फलस्वरूप एकमात्र भोग की ओर चित्त आकपित होने से कमी भी निश्चयात्मक 
बुद्धि का उदय नही हो पाता। ऐसे व्यक्ति यज्ञ आदि का सम्पादत करने पर भी 
प्रकृत यज्ञपुरप नहीं वन पाते। महामारत में विवेचित यज्ञतत्त्व गमीर आध्या- 
त्मिक भाव का द्योतक है। समस्त अनुष्ठानों एव ज्ञानकाड का अतिम साध्य वही 
परम पुरुष है, अतएव जब तक इस पुरुषतत्त्व का ज्ञान नही होता, तव तक अनुष्ठान 
आवश्यक है। गीता मे कहा गया है कि जिस प्रकार वृहद्‌ जलाशय के होते हुए 
क्षुद्र कूप के जल की कोई आवश्यकता नही होती, उसी प्रकार भक्तिशाली ब्रह्म- 
निष्ठ व्यक्ति के लिये वेद आदि शास्त्र अनावश्यक होते हैं।* चाहे कोई भी अनु- 
ष्ठान किया जाय, पर उसका वास्तविक लक्ष्य मगवत्पराप्ति होना चाहिये। यहाँ 
तक खाना-पीना आदि जीवन की प्रधान क्रियाएँ भी उन्ही के उद्देश्य से करनी 
चाहिये। यागयज्ञ का अन्तनिहित गूढतत्त्व भी यही है। अपने सब अनुष्ठान उस 
परम पुरुष को समर्पित किये विना वह पूरे नहीं होंगे।' 


१ कृतशुद्धशरीरो हि पान्न सवति ब्राह्मण.। 
आलन्‍त्यमत्र बुद्धयेद कर्मणा तद्‌ ब्रवीसि ते॥ शञाति २६९३ 
२ ऋजूना समनित्याता स्वेषु कर्मेषु.वर्तताम्‌। 
सर्वेमानन्त्यमेवासोदिति नः शाइवती श्रुति-॥ श्ाति २६९१८ 
३. यामिसा पुष्पिता वाच प्रवदन्त्यविपदिचत:। 
वेदवादरता पार्थ नान्यदस्तीति वादिन ॥ इत्यादि भीष्म २६४२-४ 
४. यावानयं उदपाने. सर्वतः सप्लुतोदके। 
तावान्‌ सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्थ विजानत.॥ भीष्स २६४६ 
५ यत्‌ करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌। है 
यत्तपस्यापि कौन्तेय तत्‌ कुरुष्व. सवर्षणम्‌॥ भीष्म रेरे२७ 


पूवोत्तर सीसांसा द्ग्षु 


यज्ञ मे दी गई आहुति भी उन्ही को समर्पित होती है, यही महामारत का सिद्धात 
है। भक्तिभाव सहित पत्र, पुष्प, फल, जल, चाहे कुछ भी निवेदित किया जाय; 
भगवान उसे ग्रहण करके भक्त के अनुष्ठान को सार्थक वना देते है।! फल की 
भआकाक्षा न रखते हुए यदि केवछ मगवान को प्रसन्न करने के हेतु यश्ञ आदि सम्पन्न 
किये जायें, तो वह वंचत का कारण नही बनते। कर्ममात्र ही वन्धन का हेतु है, 
यह सिद्धान्त गलत है। ईश्वर की आराघना के उद्देष्य से चाहे कुछ मी किया जाय, 
वह वंघन का हेतु नही बनता। श्रीमद्भागवतगीता मे यज्ञ की सृष्टि एव प्रसार 
का जो वर्णन किया गया है, उससे पता छगता है कि अनुष्ठित कर्म का आभ्यतर 
सत्य होता है, अर्थात्‌ सब कर्मो मे भगवत्‌ उपलब्धि ही क्रियाकाड का मूल रहस्य 
है। कृष्ण ने कहा है--सृष्टि के आरम॑ मे यज्ञ एवं यज्ञ की अधिकारी प्रजा की 
सुष्टि करके प्रजापति वोले--इस यज्ञ का अनुष्ठान करके तुम वृद्धि को प्राप्त 
होओ, यज्ञ तुम्हारा अमीष्ट पूर्ण करे। यज्ञ के द्वारा तुम देवता आदि को प्रसन्न 
करो और देवता भी अन्न आदि की वृद्धि करके तुम्हारा कल्याण करे। जो व्यक्ति 
देवता को दिया जानेवाला अन्न उन्हे न देकर स्वय खायेगा, वह चोर होगा। जो 
यज्ञ का अवशिष्ट अन्न भोजन के रूप में ग्रहण करेगा, वह सब पापों से मुक्त हो 
जायगा और जो केवल अपने उद्देश्य से मोजन बनायेगा, वह पापाचारी पाप का ही 
आहार करेगा। अन्न से भूतजगत की उत्पत्ति होती है और अन्न की उत्पत्ति मेघ 
से होती है। अन्न का जनक मेघ यज्ञ से उत्पन्न होता है और यज्ञ का उद्भव याज्ञिक 
अनुष्ठाता के कर्म से होता है। कर्म वेदजनित है और बेद की उत्पत्ति अक्षर परबह्म 
से हुई है। अतएव सर्वेव्यापक होते हुए मी परब्रह्म इस यज्ञ मे ही प्रतिष्ठित है” ।* 
यज्ञ कितना महान होता है, यह ऊपर की पक्तियों से अच्छी तरह पता चल जाता 
है। इस प्रकार यज्ञ से मनुष्य के अन्दर परार्थपरता का जन्म होता है। जीवन 


१. पत्र पुष्पं फल तोयं यो में भवत्या प्रयच्छति। 
तदह भव्त्युपहतमश्नामि प्रयतात्मन.॥ भीष्म ३३२६ 
२. यज्ञार्थात्‌ कर्मणोष्न्यन्न लोकोध्य फर्सबन्धनः। 
तदर्थ कर्म कौन्तेय मुक्तसंगः समाचर।॥ भीष्म २७॥९ 
३. सहयज्ञा: प्रजाः सृष्ट्वा पुरोवाच प्रजापति:। 
* अनेन प्रसविष्यध्वमेष बो5स्त्विष्टकामघुक्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म रा 
श्ण्न१५ 
बभूव यज्ञो देवेस्यो यज्ञः प्रीणाति देवताः॥ दइत्यादि। शाति ११श। 
२७-३९ 
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केवल अपने सुख के लिये नही होता, प्रत्येक कार्य करते हुए इस बात का ध्यान रखना 
चाहिये कि उस कार्य से दूसरो का उपकार हो। अपने को दूसरो कै लिये उत्सगं 
करने का नाम यज्ञ है। यज्ञ केवल कहने से ही नहीं हो जाता। पच महायज्ञ 
हिन्दुओं के नित्यकर्मो मे से एक है। उसके उदार उद्देदय की ओर लक्ष्य रखते हुए 
यज्ञ का सम्पादन करने से याज्ञिक का चित्त निर्मल हो जाता है। काम्ययज्ञ आदि 
द्वारा प्राप्त फल दीर्घकाल तक स्थायी नही रहता, पुण्य के क्षय होने पर पुन. स्वर्ग- 
लोक से मत्यंछोक मे आने का भय रहता है। इसलिये काम्य कर्म की अपेक्षा नित्य 
व नैमित्तिक कम चित्तशुद्धि के लिये श्रेष्ठ हैं। कर्मकाड व ज्ञानकाड मे वस्तुत 
किसी प्रकार का विवाद या असामणञ्जस्य नही है, यह प्रतिपादित करने के लिये 
कर्मकाड को ज्ञानकाड का परिपूरक वताबा है। 

यज्ञ आदि कर्मों की प्रशसा---यथायथ रूप से यज्ञ आदि क्रियाओ के सम्पन्न 
होने पर उस अनुष्ठान रूप धर्म से ही ब्रह्मजिशासा उत्पन्न होती है, यज्ञ कमी मनुष्य 
कौ निराश नही करता।' यज्ञ वगैरह नित्य नैमित्तिक अनुष्ठान आवश्यक कत्तंव्य 
समझकर करने चाहिये। कर्म मे शिथिरता आने पर, वह फल नही देता। नित्य- 
नैमित्तिक कर्म मे जो श्रद्धा नही रखता, उसके इहलोक एवं परक्ोक दोनो विगडढते 
है।' ससार मे अर्थशचय की कोई नापतौल नहीं है। गृहस्थ की सचय की छालसा 
यद्यपि स्वाभाविक है, किन्तु अतिसचय को बिल्कुल गहित वताया है। महामारत 
में कहा है--जो आवश्यकता से अधिक है, उस पर तुम्हारा कोई अधिकार नहीं 
है, उस सम्पदा के अधिकारी देवता होते हैं। वह घन यज्ञ में उत्सगं कर देना चाहिये। 
विषय-वासताओ की पूर्ति के लिये उस घन के व्यय करने से मनुष्य पाप का भागी 
बनता है। विधाता मनुष्य को घन उत्सगग करने,के लिये देते हैं, अगर उनकी इच्छा 
पूर्ण न करके उस घन को अपने ऊपर खर्च किया जाय तो चोर मे और उस मनुष्य 
में क्‍या अन्तर रह जाता है? अजित घन का त्याग करना ही एकमात्र सद्व्यय 
है। व्यर्थ के कार्यो मे खुले हाथ खर्च करना और सत्कार्यों मे कजूसी दिखाना, ये 
दोनो ही दूषणीय हैं। उपर्युक्त वचन उपनिषद्‌ के 'मा गघ कस्य स्विद्धनम्‌! इस 
इलोक को चरितार्थ करते हैं।' द्रोणपर्व और शान्तिपवे के षोडशराजिक प्रकरण 


१. येषा घर्मे च विस्पर्द्धा तेषां तजूज्ञानसाघतम्‌॥ उद्योग ४२॥२८ 
२० शान्ति २६७ वाँ अध्याय । 
३. तन्न गायां यज्ञगीताकीत्तेयन्तिपुराविद-॥ 


अयोमुपाशितां लोके यज्ञसस्तरकारिकाम्‌॥ इत्यादि। शान्ति रेड 
२४-३६ 


पूर्वोत्तर मीमांसा दृ०७ 


में यागयज्ञ का माहात्म्य वताया गया है। बहुत से पडितो का मत है कि “उस काल 
मे अनुष्ठेय यज्ञ आदि क्रियाओ मे किचित्‌ शिथिकता आ गई थी, इसीलिये वर्णित 
राजाओ के चरित्र को उमारकर दिखाया गया है।” कितु उसको समर्थित करने 
का कोई हेतु महामारत मे नही मिलता। 

यज्ञ के उपकरण व पद्धति--साधारणत देवताओ के उद्देश्य से अग्नि मे आहुति 
देने को यज्ञ कहते हैं। महामारत मे, दो युद्धो का वर्णन मिलता है, जिससे यज्ञ की 
अनुष्ठान पद्धति के बारे में थोडी' बहुत धारणा लगायी जा सकती है। यज्ञ मे 
सर्वोपरि स्थान अध्वर्यू का होता है। होता का स्थान द्वितीय माना गया है इसके 
बाद उद्गाता एवं ऋत्विक का स्थान आता है ख्रुक, आज्य, विशुद्धमन्त्र, कपाल, 
पुरोडाश, ईध्मा, शामित्र, यूप, सोम, चमस आदि यज्ञ के उपकरण हैं। यज्ञ की 
समाप्ति के बाद पुनश्चिति, अवभुथ-स्नान, आदि क्रियाएँ सम्पन्न करती पड़ती हैं।' 
यज्ञ के लिये चघाल, चमस, स्थाली, पात्री, ख्रुच, श्रुव, स्पय, ह॒विर्घान, इडा, वेदी, 
पत्नीशाला आदि और भी बहुत सी वस्तुओ की आवश्यकता पडती है।' अग्नि 
प्रज्वलित करने के लिये अग्निहोत्री को अरणी सदा अपने पास रखनी पडती थी। 
रगडने के लिये एक लकडी का दड मी रखना पडता था, जिसे मन्य कहा जाता था ।* 
युधिष्ठिर के यज्ञ मे लकडी के इक्कीस यूप बनाये गये थे, उनमे छह बिल्व के, छह 
पलाश के, छह खदिर के, दो देवदारु के और एक इलेष्मातक का था। कुछ यूप 
सुवर्ण के भी थे। 

नित्ययज्ञ--नित्ययज्ञ मे केवल अग्निहोत्र का उल्लेख मिलता है। पच महा- 
यज्ञ यज्ञ तो था, पर उसके सब यज्ञों मे आहुति नहीं डाली जाती थी, केवल 
देवयज्ञ होमस्वरूप था। 

अश्वसेध--जिन काम्य यज्ञों का विवरण मिलता है, उनमे अश्वमेघ ही 
प्रधान हे। अश्वमेघ की प्रशसा जगह जगह मिलती है। युधिष्ठिर के अश्वमेघ 


१ अस्य यज्ञस्प वेत्ता त्वं भविष्यसि जनादंन। इत्यादि। उद्योग १४श। 
२९-५१। शान्ति ९८११५-४१ 
चघबालयूपचमसा: स्थाल्यः पत्रयः सुचः खुबाः। 
तेप्वेव चास्य यज्ञेषु प्रयोगाः स॒प्त विश्युता:॥ बन १२१५ 
» अरणीसहिंतं मन्‍्थं समासक्तं वनस्पतो। चच ३१०१२ 
४. ततो यूपोच्छये प्राप्ते पड वैल्चान भरतर्षभ। 
खादिरानू विल्वसमितास्तावतः सर्ववर्णिन:॥ इत्यादि। अदब <८। 


२७-२९ 


0 
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यज्ञ का विस्तृत वर्णन अइ्वमेघपवे मे हुआ है। उसमे यज्ञ मे काम आने वाले द्रव्य 
की भी एक सक्षिप्त तालिका दी हुई है।' घृतराष्ट्र ने मी पाडू द्वारा अजित घन 
से कई अश्वमेघ यज्ञ किये थे।' अश्वानुसरण क्रिया यो तो ज्ञास्त्रीय थी, कितु 
अश्वमेघ-अनुष्ठान के पूर्व पूरे देश मे एक छत्नाधिपति के रूप मे अपना परिचय 
देना केवल दीक्षितों का नियम था। इस नियम की रक्षा करने के हेतु हर दिशा मे 
योद्धाओ के साथ अश्व भेजा जाता था। जो राजा विना किसी झगडें के अब्व को 
छोड देते थे वे अछ्व प्रेरित करने वाले की अधीनता स्वीकार कर छेते थे। और जो 
अपनी वीरता प्रदर्शित करने के लिये अद्व को वाँध लेते थे, उन्हें अश्वरक्षकों से 
युद्ध करना पडता था। याज्ञिक के पक्ष की विजय होने पर समझा जाता था कि 
यज्ञ निविष्न समाप्त होगा। युधिष्ठिर के अश्वरक्षक के रूप मे स्वयं अर्जुन निकले 
थे। उन्हे मी बहुत से विपक्षियो का सामना करना पडा था, किंतु अत में यज्ञ 
निविष्न समाप्त हो गया था। 

राजसूथ--राजसूय यज्ञ करने का अधिकारी एकमात्र क्षत्रिय होता है। 
इसका एक यह नियम भी है कि जिस वश मे राजसूय यज्ञ करनेवाला जीवित होगा, 
उसका कोई दूसरा' वशज वह यज्ञ नही कर सकेया।' युधिष्ठिर का राजसूय यज्ञ 
प्रसिद्ध है। इसका विस्तृत विवरण समापवव में मिलता है। 

सर्वसेघ व नरमेघ--नरमेघ यज्ञ का प्रचलन भी उन दिनो था। महाभारत मे 
एक जगह व्यास युधिष्ठिर से कहते हैं--.'हे राजन्‌, तुम राजसूय, अद्वमेघ, सर्वे- 
मेघ एवं नरमेघ यज्ञ करो।”' 

शम्याक्षेप--- शम्याक्षेप' नामक एक यज्ञ का उल्लेख भी मिलता है। उसका 
नियम यह था कि यजमान एक लाठी को ढेले की तरह फेंकता था। वह लाठी जितनी 
टूर जाकर गिरती थी, वहाँ तक यज्ञमडल बनाया जाता था।'* 

साथस्क--साथस्क' याग का केवल नाम ही दिया है। उसके अनुष्ठान की 
विधि के सबंध मे कुछ नही बताया है। साचस्क याग के अधिकारी केवल राजपि 
होते हैं। युधिष्ठिर ने अरण्यवास के समय यह यज्ञ किया था। 


१ स्प्यइच कूर्वंड्च सौवर्णो यच्चान्यदपि कौरव ॥। इत्यादि । अदइब ७३१०,११ 
२- अध्वमेघवातरीजे घृतराष्ट्री सहामखे.। आदि ११४५ 
३. न स शकक्‍्यः ऋतुश्षेष्ठो जोवमाने युधिष्ठिरि। वत २५४१३ 
४. राजसूयाइवसेधो च सर्वभेघञ्च भारत। 
नरमेधज्च नृपते त्वमाहर युधिष्ठिर॥ अइब रे॥८ 
५. सहदेवोध्यजन्‌ यत्र शम्याक्षेपुण भारत । वन ९७छापात्नु ३।१०२८ 
६ ईजे राजधियज्ञेन साचस्केन विद्यास्पते॥ वन २३९॥१६। अनु १०३॥२८ 
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ज्योतिष्ठोम--ज्योतिष्टोम' यज्ञ कई प्रकार का होता है, बंसईतर्नो 
यज्ञ के बारे मे बताया गया है। 

राक्षस--पराशर ऋषि ने पितृहत्या के प्रतिशोघस्वरूप राक्षस' यज्ञ किया था।* 

सर्पंसत्न--जनमेजय ने पितृह॒त्या का प्रतिशोध लेने के लिये सर्पयज्ञ' का 
अनुष्ठान किया था।' 

पुश्रेष्टि--सृष्टि प्रक्रिया भी एक प्रकार का यज्ञ है। प्रजापति कश्यप ने 
पुत्र कामना से यज्ञ किया था। प्राचीन काल मे पुत्र कामना से बहुत यज्ञ होते थे। 
दीघेकाल तक अपुत्रक रहने पर बहुत से छोग यज्ञ करते थे। 

वेष्णव--विष्णव' यज्ञ राजसूय यज्ञ के समान होता है। यह यज्ञ दुर्योधन 
ने किया था। 

अभिचार आदि--शन्नु का अतिष्ट करने के लिये बहुत से लोग अभिचार 
क्रिया का अनुष्ठान करते थे। मारण, उच्चाटन, वशीकरण आदि का नाम अभि- 
चार है। अभिचार क्रिया के लिये रक्तपुष्प, तरह-तरह की औषधि, कटुक व 
कटकान्वित वाना प्रकार के फलमूल की आवश्यकता होती थी। इस क्रिया की 
विधि अथर्ववेद मे मिलती है।* 

यज्ञमंडप--यज्ञ का सडप बचाने से पहले शास्त्रीय विधान के अनुसार भूमि 
नापने का नियस था। भूमि के माप से यज्ञ के शुभ अशुभ फल का आभास 
मिल जाता था।'* 

यज्ञ से पशुहनन पर सतभेद--यज्ञ से पशुओ का वध करना उचित है या नही, 
इस सबध में उस समय भी मतभेद था। मोक्षपर्व के नारायणीय अध्याय मे कहा 
गया है कि एक बार इस बात को लेकर याज्ञिक ऋषियों और देवताओ में विवाद 
खडा हो गया था। ऋषि पशुव॒ध के विपक्ष मे थे और देवता पक्ष मे। जब विवाद 


१. बहुवा निःसृतः कायाज्योतिष्टोमः ऋतुर्येथा ॥ वचन २२१३२ 
२. ईजे च स महातेजाः सर्वेवेदविदाम्बर | 
ऋषी राक्षस सन्नेण शाक्त्रेयोषय पराक्षरः॥ आदि १८१२ 
« आदि ५१ वाँ अध्याय। 
« यजतः पुत्रकामस्य कब्यपस्थ प्रजापते॥ आदि ३१॥५॥ सभा १७२१ 
« एष ते वेष्णवो नाम यज्ञः सत्पुरुषोचित:। वन २५४१९ 
» ओषध्यो रक्तपुष्पाइच कदुकाः कण्टकान्विता:। 
शत्रूणामशिचारार्थम्वेंषु निदरशिताः॥ अनु ९८३० 
७. आदि ५१ वाँ अध्याय। 
रे९ 
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ब्रहुत बढ गया तो झगडा निपटाने के लिये नृपश्रेप्ठ उपरिचर वसु को मध्यस्थ 
बनाया गया। वसु ने देवताओं का पक्ष लिया। उस पर ऋषियो ने उन्हें श्राप 
दे दिया और फलस्वरूप अतरिक्ष मे चलने-फिरने आदि योगशक्तियों से वे वचित 
हो गये। यहाँ तक कि शाप के प्रभाव से वाध्य होकर उन्हे एक गत्ते मे प्रवेश करना 
पडा। यह काड देखकर देवताओ ने बहुत दुखी होकर राजा को वरदान दिया। 
उस वर के प्रभाव से भूगर्म मे रहते हुए मी वे याज्ञिको द्वारा प्रदत्त घृतघार से अपनी 
क्षुघा-तृष्णा मिटाने लगे। वहुत समय पश्चात नारायण के प्रसाद से उन्हे मुक्ति 
मिली थी।' इस उपाख्यान से पता चलता है कि पशुवघ वेघ हिसा होते हुए भी 
बिल्कुल निर्दोप नही माना जाता था। उसमे भी हिंसाजनित पाप की आशका 
मानी जाती थी। पक्षपात करने के कारण उपरिचर वसु को इतना दु ख भोगना 
पडा। (कापिल सारुय का भी यही मत है।) 

पशुहनन का पक्ष ही प्रबकू---कोई कोई यह भी कहता है कि जो अश वैध 
हिंसा को पापजनक मानकर लिखे गये हैं, उन पर वौद्ध प्रमाव है। कितु यह समी- 
चीन प्रतीत नही होता। साख्य-दर्शन के मतानुसार भी हर प्रकार की हिंसा पाप- 
जनक है। यज्ञ मे की गई पशुहिंसा से पाप और यज्ञ के अनुष्ठान से पुण्य का बच 
एक साथ होता है। यह कहकर वे इस समस्या का समाधान करते हैं। ब्राह्मण 
गीता में कहा गया है कि हिंसा के विना मनुष्य जीवित ही नही रह सकता। हर 
श्वास-प्रश्वास के साथ हमे हिसा करनी पडती है, अतएव शास्त्रीय विधान के 
अनुसार यज्ञ आदि मे की गई हिंसा से पाप नही लूगता।* 

पश्ु के सिर पर तक्षा का अधिकार--पशु के सिर का अधिकारी यूपनिर्माता 
बढई है, यह नियम स्वय देवेन्द्र ने बनाया था। यह विधान वृत्रासुर के निधन के 
समय से शुरू हुआ था।* 

मंत्रशक्ति--मत्र के प्रमाव से यज्ञ की अग्नि से पुत्र-कन्या आदि की उत्तत्ति 
के भी बहुत से उदाहरण मिलते हैं। धृष्टद्युम्न और द्रौपदी का जन्म भी इसी प्रकार 
हुआ था। बहुत से परवर्त्ती दाशनिको ने उपनिषद्‌ मे कथित पचाग्नि विद्या की 
आलोचना करते हुए इन दोनो को प्रमाणस्वरूप लिया है। अत इसको केवल 
रूपक कहकर वातो में उडा देना सगत है कि नही, यह विवेचनीय विषय है। कुछ 


१. जाति ३३७ वाँ अध्याय॥ अनु ११५५६-५८ 
२. अबव २८ वाँ अध्याय। भीष्म ४०२४ 
३. शिरः पद्ोस्ते दास्यन्ति भाग यज्ञेध्‌ सानवाः। 
एप तेब्नुप्रहस्तक्षत्‌ क्षिप्र कुद मस॒प्रियम्‌॥ उद्योग ९३७ 
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लोगो का यह मत भी है कि इन उपाख्यानों की रचना यागयज्न के प्रति मनृष्य की 
श्रद्धा उमारने के उद्देग्य से हुई है। सत्य चाहे कुछ भी हो, परन्तु इतना तो अवश्य 
कहा जा सकता है कि इन घटनाओ को पढने से यज्ञ मे मन्त्र की प्रधानता का अनुमान 
लग जाता है।' 

दक्षिणा--थज्ञ की समाप्ति पर ऋत्विको को यथाविवान दक्षिणा दी जाती 
थी। दक्षिणा इतनी और इस प्रकार की देने का नियम था कि वृत पुरुष सच्तुष्ट 
हो जायें। दक्षिणा के बिना यज्ञ की पूर्ण समाप्ति नही होती थी। प्राचीन काल 
मे शिविपुत्र ने यज्ञ की समाप्ति पर दक्षिणास्वरूप अपना पुत्र प्रदान किया था।' 

अध्ये प्रदान--यज्ञ मे उपस्थित व्यक्तियों मे सर्वश्रेष्ठ व्यक्ति को अर्घ्य देना 
यजमान का ककत्तंव्य माना जाता था। युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ में श्रीकृष्ण को 
अर्ध्य दिया गया था। भीष्म के कथन से पता चलता है कि आचार्य, ऋत्विक, 
ससुराल का कोई सवंधी मित्र, स्तातक एव नृपति ये छह अर्ध्य के प्रापक माने जाते 
थे। कृष्ण के अन्दर ये छहो गुण विद्यमान थे। उस सभा में उन जैसा कोई दूसरा 
गुणवान व्यक्ति उपस्थित नही था, इसलिये उन्ही को अध्यं दिया गया था।' 

अन्नदान--यज्ञ मे उपस्थित सव व्यक्तियों को अन्न पान आदि द्वारा परितृप्त 
किया जाता था। विशेषतया ब्राह्मणो की तो दक्षिणा के साथ अचेना भी की जाती 
थी। इन सव विषयो के बारे मे युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ का वर्णन करते हुए 
बहुत कुछ बताया गया है। 

अवभूथ-स्तनान--यज की समाप्ति पर दीक्षित यजमान शास्त्रीय विधान के 
अनुसार जो स्तान करता था वह अवभृथस्नान-कहलाता था। यह स्तान भी यज्ञ 
के करणीय क्ृत्यों के अन्तर्गत गिना जाता था।* 

सोम-सग्रह का नियस--सोमयज्ञ मे सोम का सग्रह करने का तियम था, किंतु 


१. उत्तस्थी पावकात्तस्मात्‌ कुमारों देवसन्निभः। आदि १६७३९, ४४ 
२. कस्मिश्चिच्च पुरा यत्ञे दोच्येन शिविसूनुना। 
दक्षिणायेंईथ ऋत्विग्स्यो दत्तः पुत्र: पुरा किल॥ अनु ९शर५ 
३. आचार्यमृत्विजज्चेव संयुजज्च युधिष्ठिर। 
स्नातकऊ्च प्रियं प्राहुः पडर्ष्याहान्‌ नृप॑ तथा ॥ सभा ३६॥२३॥ सभा 
३८।२२ 
४. यया देवास्तथा विप्रा दक्षिणान्नमहाघनः:। 
ततृपुः सर्ववर्णाइच तस्मिन्‌ यज्ञे सुदान्विता:॥ सभा ३५११९ 
» ततश्चकारावभूयं विधिदृष्टेन कर्मणा॥ जादि पटा१४ 


र्ट््ँ 
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उसका क्रय-विक्रय नहीं होता था। किसी दूसरी वस्तु के विनिमय अथवा दान- 
ग्रहण करके ही वह संग्रहीत किया जाता था। सोम का विक्रय अति निन्‍्दनीय 
बताया है। कहा है सोम के विक्रय से पदच्युति होती है।' 

सोमपायी--सोमपान करने का हर व्यक्ति को अधिकार नहीं था। बहुत 
घनवान व्यक्तियो को छोडकर कोई भी सोमरस नही पी सकता था। कहा है कि 
जिसके घर मे कम से कम तीन साल के लिये पर्याप्त अन्न वर्गरह सुरक्षित हो, वही 
सोमरस पीने का अधिकारी है। दरिद्र व्यक्ति को इसका अधिकार नही दिया 
गया है।' 

होमाग्ति--काष्ठ द्वारा प्रज्वलित मत्रपूत अग्नि मे ही होम करने का नियम 
था। दूसरी अग्नि होम के लिये निषिद्ध बताई है।' 

यागयज्ञ को छौकिक उपयोगिता--प्राचीन काल के यज्ञमडप ज्ञान चर्चा के 
अन्यतम केन्द्र थे, यह हम 'शिक्षा' प्रवध मे पहले ही बता चुके हैं। याग्यज्ञ का 
शास्त्रीय महत्‌ उद्देश्य तो था ही परन्तु साथ ही साथ वह लौकिक रूप से भी बहुत 
उपयोगी सिद्ध होता था। यज्ञ मे वहुत से छोगों को विना मूल्य भोजन मिलता था। 
यज्ञमडप मे शास्त्रीय आलोचना की भी व्यवस्था की जाती थी, जिससे वहाँ उपस्थित 
व्यक्तियों को वाष्य होकर अपने अपने अबीत णास्त्रो पर आलोचना करनी पडती 
थी।* यज्ञ के उपलध्य में हर श्रेणी के छोग बहुत सी वातो में उपकृत होते थे। 
सामाजिक कल्याण के लिये यज्ञ वहुत उपयोगी सिद्ध होता था। भिन्न-मिन्न देशो 
से आये अतिथियों को एक दूसरे से परिचित होने व देशभ्रमण का सयोग मिलने 
में यज्ञानुप्ठान सहायता पहुँचाता था। 

महाभारतीय कर्मकांड की विशिष्टता--यज्ञ जब्द सर्वत्याग रूप व्यापक अर्थ 
में भी लिया गया है। भगवदुगीता मे कहा गया है कि यज्ञ से ही प्रजापति ने प्रजा 
की सृष्टि की थी, यज्ञ का हविष्यान्न खाने से सब पाप दूर हो जाते हैं, यज्ञ का अव- 
श्विप्ट ही अमृत है और उस अमृतमक्षण के फलस्वरूप सनातन ब्रह्मलोक की प्राप्ति 
होती है, नित्य सर्वगत ब्रह्म यज्ञ मे ही प्रतिष्ठित है। यज्ञ में काल का विचार नहीं 


१५ विक्रीणातु तया सोमम। अनु ९३१२६ 
२. यस्य भेवाधिक भक्त पर्याप्त भृत्यवृत्तये। 
अधिक चापि विद्येत स सोम॑ पातुमहति॥ शात्ति १६५५ 
» जुहोतु च स फक्षाग्गी। अनु ९३१२३ 
४ तस्मिन्‌ यज्ञे प्रवृत्ते तु वाग्मिनों हेतुवादिनः। 
हेत॒वादान्‌ बहुनाहुः परस्परजिगीयरः॥ अदव ८५२७ 


नए 
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होता, मनुष्य का सपूर्ण जीवन ही एक महायज्ञ है। यज्ञ स्वरूप त्याग के माध्यम से 
मनुष्य सारे जगतू के साथ सबघ स्थापित कर सकता है और अत में अमरत्व का 
अधिकारी बनता है। त्याग, तपस्या, योग, वेदाध्ययन, ज्ञानाजेन आदि सब यज्ञ 
है जिसकी जिस यज्ञ मे रुचि होती है, वह उसी मे सलूूग्न रहता है।' यह ससार 
कर्मभूमि है, कर्म करने के लिये ही हमारा जन्म हुआ है। फल की ओर देखना व्यर्थ 
है। परलोक हमारी फलमूमि है। अतएवं कामना का त्याग करके केवल कर्म 
करते जाना ही हमारा आदर्श होना चाहिये।' ब्राह्मगसहिता एवं उपनिषद्‌ के 
ये दोनो एक ही महायज्ञ या महाज्ञान के पथप्रदर्शक है। वेदपथी कर्ममीमासा 
एवं ब्रह्ममीसासा की सहायता से सब शास्त्रों की व्याख्या करते है। इसीलिये 
उनके सब कर्मो एव तपस्या का चरम लक्ष्य वह परमपुरुष होता है।' सकाम यज्ञ 
महाभारत के मतानुसार प्रशस्त नही है। महाभारत में वरणित कर्मकाड कर्मयोग 
का अपूर्व उपदेश देता है। अपना सब कुछ ईश्वर को अपित करता हूँ, इस भावना 
के साथ कर्म किया जाय तो वह बंधन का हेतु नहीं बनता।* 

कर्म का स्वरूप अत्यन्त दुर्बोध है। कवि शिहक्लत मिश्र ने कहा है-- 
त्तमस्तत्‌ कर्मम्यो विधिरपि न येभ्य प्रभवति'। और श्रीकृष्ण ने कहा है-- 
गहला कर्मणो गति” (भीष्म २८१७)। अत निष्काम, सर्वेसकल्पत्यागी, 
निहँकारी, आत्मकाम एवं ईइ्वर की तृप्ति के उद्देश्य से कर्म करने वाले 
योगी का कम ही वास्तविक कर्म कहलाता है।' इस प्रकार कर्मरत रहकर 
ही जनक आदि कर्मवीरों ने सिद्धिछाभ किया था।' महाभारत के कर्मंकाड 


१. द्रव्ययज्ञास्तपोयज्ञा योगषज्ञास्तथापरे । 
स्वाध्यायज्ञानयज्ञाइच यतयः संशितक्नता.॥ भीष्म २८॥२८ 
२. कर्मभूमिरिय ब्रह्मन्‌ू फलभूमिरसों सता। इत्यादि। वन २६०॥३५॥ 
भीष्य २७८ 
कर्मण्येवाधिकारस्ते सा फलेषु कदाचन। इत्यादि। भीष्स २६॥४७। 
भीष्म २७१९ 
३. बलह्मापंणं ब्रह्महविव्ने्ञाग्ती ब्रह्मणा हुतम्‌। 
ब्रहव तेन गच्तव्यं ब्रह्मकंसमाघिना॥ भीष्म २८४२४ 
४. यस्य सर्वे समारंभाः कामसंकल्पवजिताः। इत्यादि॥ भोष्म २८।१९ २१ 
५. भीष्म ३०४। भीष्म ४२११, १७, ५७। भीष्स २६॥७१५। भीष्म 
२९१० 
६. कर्मणैव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः। भीष्म २७२० 
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में ईश्वर का स्थान ही प्रवान है और यही इसकी विशेषता है, जो कर्ममीमासा 
में नही है।' 

चेदान्त का अधिकारी--उत्तर मीमासा या वेदान्त की व्याख्या महाभारत 
में जगह जगह हुई है। मोक्षवर्म, श्रीमद्भागवतगीता एवं सनत्सुजातीय प्रकरण मे 
वेदान्त के बहुत से सिद्धान्त गृहीत हुए हैं। उन प्रकरणो को उपनिपद के भाष्य 
एव वात्तिक के रूप में ग्रहण किया जा सकता है। यह पहले ही कहा जा चुका है कि 
कर्मकाड का प्रथम उद्देष्य चित्तगुद्धि है। कर्म के द्वारा जब चित्त शुद्ध हो जाता है 
तो भगवान का स्वरूप जानने को इच्छा जागरूक होती है और उसी समय से जिज्नासु 
व्यक्ति वेदान्त-भ्रवण का अधिकारी हो जाता है। 

शिष्य की मलीमभांति परीक्षा करके ही आचाय॑ ब्रह्मविद्या का उपदेश देते थे, 
यह हम पहले ही अन्य प्रकरण में बता चुके हैं। राग-द्वेप से विमुक्त एवं ब्रह्मचारी 
ही ब्रह्मज्षान का अधिकारी माना जाता है और ऐसे मनुष्य को दिया हुआ उपदेश 
ही फलता-फूलता है।' ब्रह्मविद्याव्ययन गुरुकुल मे रहकर ही करना पडता था। 
इसके लिए बहुत त्याग की आवश्यकता पडती है।' 

श्रवण, सनन और निदिध्यासत--अध्यात्मतत्त्व समझने के लिये श्रवण, मनन 
ओऔर निदिध्यासन बहुत आवश्यक है। आत्मा का गूढ स्वरुप ध्यान के द्वारा ही वृद्धि 
में प्रतिविबित होता है। श्रवण एव मनन के वाद स्थिर चित्त होकर ध्याव लगाने 
से योगी को उस परम ज्योतिस्वरूप भगवान के दर्शन हो जाते हैं। निवात, निप्कम्प 
दीपणिखा के समान निश्चछ चित्त ही निदिध्यासन के उपयुक्त होता है। चित्त 
जब तक थञात व स्थिर नही होगा, ध्यान नहीं लगाया जा सकता।* 

अहंतवाद वगेरह---अद्वैतवादी, दतवादी, विश्विष्टाहँतवादी आदि सव सम्पर- 
दायो के आचार्यों ने महाभारत को और विशेषतया भगवद्‌गीता को बहुत श्रद्धा के 


१. मयि सर्वाणि फर्माणि सन्यस्पाध्यात्मचेतला। इत्यादि। भीष्म र७ 
३०। भीष्म ३३।२७,२८ 
२: बुद्धी विलीने मनसि प्रचिन्त्या, विद्या हि सा ब्रह्मचर्येण छन्या। इत्यादि। 
उद्योग ४४२॥। उद्योग ४श४६ 
३. आचार्ययोनिमिह ये प्रविद्य । इत्यादि। उद्योग ४४४६॥ ज्ञाति २४५। 
१६॥२०। शाति ३२५ वाँ अध्याय। 

४ड. एवं सर्वेपु भूतेषु गूढात्मा न प्रकाशते। 


दृश्यते त्वप्रया बुद्धूया सृक्ष्मया सूक्ष्म दशिभि ॥ इत्यादि। शांति २४५॥ 
पनशर 
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साथ वेदान्तज्ञास्त्र के उपदेश का साधन माता है। प्रत्येक ने महाभारत के उन 
अशो की, जो उनके मत का समर्थन करते हैं, अपने ढग से व्याख्या की है। अतएव 
यह कहना कठिन है कि महाभारत किस मत का समर्यन करता है। सनत्सुजात 
प्रकरण मे अद्वेत प्रतिपादक बाते ही अधिक मिलती हैं। धृतराष्ट्र के प्रग्न के उत्तर 
में सनत्कुमार ने कहा है--जीव और ईइवर मे वस्तुत कोई भेद नही है, शरीर के 
साथ आत्मा का योग होने के कारण घटाकाश-त्याय और जलचन्द्र-त्याय से वह 
पृथक्‌ प्रतीत होते है। परमात्मा और आत्मा में जिस प्रकार कोई भेद नही है, 
उसी प्रकार दुश्यमान प्रपच और ईदवर मे मी कोई अन्तर नही है। यह विश्वसृष्टि 
इन्द्रजाल की तरह है। विकार अर्थात्‌ माया के योग से परमात्मा ससार को प्रका- 
शित करते है। माया यद्यपि उनकी शक्ति है, कितु वास्तव मे शक्ति और शक्ति- 
मान में कोई अच्तर नही होता।' 
आशिक रूप से दरिद्र होते हुए मी जो व्यक्ति ईश्वर की उपासना मे दृढचित्त 
होता है वही दुद्धंष एवं ब्रह्मप्राप्तिरूप कैवल्यमुक्ति का अधिकारी होता है।* 
ब्रह्म ही इस जगत की प्रतिष्ठा है, वही ससार का उपादान कारण है, प्रलयकाल में 
सम्पूर्ण जगत उसी में विलीन हो जाता है। ब्रह्म ही निद्वेत, अनामय एव जगदाकार 
में विवत्तित है। जो व्यक्ति उसके उस स्वरूप को समझ लेता हैं वही ब्रह्मत्व को 
प्राप्त होता है।' वनपर्व के अष्टावक्रवन्दि सवाद में भी अद्वेतवाद का समर्थन 
अधिक हुआ है। टीकाकार नीरूकठ ने इस प्रकरण के उपसहार मे जिस सग्रह- 
इलोक की रचना की है उसमें भी अतिम शब्द 'अद्वेतमागष्टावक्र ' है।। 
ब्रह्म और जीव--वृहत्‌, ब्रह्म, महत्‌ आदि पर्यायवाचक दाव्द है। सबपिक्षा 
जो महत्‌ है, वही ब्रह्म है, उससे चडा विश्व मे और कुछ नही है।" महाभारत में 
१. दोषों महानत्र विभेदयोगे, ह्मनादियोगेन भवन्ति नित्या:। 
तथास्प नाधिक्यमुपेति किडिचदनादियोगेन भवन्ति पुंसः॥ उद्योग ४२॥ 


२०, २१ 


२५ अनाढया सानुषे वित्ते आढ़्या देवे तथा ऋतौ। 

ते दुढव॑र्षा दुष्प्रकम्प्पास्तान्‌ विद्याद्‌ ब्रह्मणस्तनुम॒॥ उद्योग ४२१३९ 
३. सा प्रतिष्ठा तदसृत लोकास्तद्‌ ब्रह्म तद्यदाः। 

भूतानि यज्ञिरे तस्मात्‌ प्रलयं यान्ति तत्र हिं।। उद्योग ४४३०, ३१ 
४. वन १३४ वाँ अध्याय। 
५. बृहद्‌ ब्रह्म महच्चेति शब्दाः पर्यायवाचका:। श्ाति ३३६॥२ 

मत्त परतरं नान्‍्यत्‌ किजिचिदस्ति धनडजय। भीष्म ३१७ 
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ईइवर, विराट, ह्रिण्यगर्म आदि शब्द किसी पारिमापिक आर्थ मे प्रयुक्त नही हुए 
है, ये शब्द ब्रह्म के ही वाचक हैं। जिसको जानने के वाद और कुछ सीखना शेप 
नही रह जाता, वही ईश्वर या ब्रह्म है।! जो सुख-दुख से परे है, जिसका स्वरूप 
समझने के बाद जीव आवागमन से छूट जाता है, वही परमत्रह्म है, वही एकमात्र 
वेद्य है।' श्रीमद्भगवतगीता के अध्ययन से पता लगता है, कि जीव ही अज्ञान- 
मुक्त होकर प्रमतत्व को प्राप्त होता है। परमार्थिक दृष्टि से दोनो मे कोई भेद नहीं 
है, यह कहा जा सकता है। जीव मगवान का ही अश होता है। त्रिगुणात्मक प्राकृत 
गुण के साथ जब तक जीव का योग रहता है, तव तक ही उसका जीवत्व होता है 
और इन सव गुणो से रहित होते ही जीव ब्रह्म वन जाता है। जीव का जन्म-मरण 
नही होता। केवल कर्मफल मोगने के लिये जरीर के साथ उसका जो सयोग होता 
है। वही जन्म और उस सयोग का टूटना मृत्यु है।' शुम तथा अशुभ कृतकर्मो 
का फल भोगने के लिये आत्मा गरीर के साथ सयुक्त होती है।" शरीर और शरीरी 
(आत्मा) में जो भेद है, उसकी मनुवृहस्पतिसवाद में विशद व्याख्या हुई है।' 
उत्तरायण और दक्षिणायन मे मृत्यु होने का फल--ज्ञानी पुरुष चाहे जब 
शरीर त्याग करे, उसको मुक्त मिलने मे कोई वाधा बीच में नही आती, यही 
वेदान्तदर्शत की मान्यता है। किन्तु महामारत का सिद्धान्त इससे भिन्न है। शर- 
शय्याशायी भीष्म को देखकर हसरूपी महूपि आपस में कह रहे थे---मीण्म 
महात्मा पुरुष है, वे भला दक्षिणायन मे शरीर त्याग कैसे करेंगे ? ” भीष्म ने भी उनकी 
बात सुनकर उत्तरायण के आने तक शरीर नहीं छोडा था।* ब्रह्मसृत्र के शाकर- 
भाष्य मे कहा गया है कि भीष्म को पिता से इच्छामृत्यु का जो वरदान मिला था, 
उसके प्रदर्शन के हेतु उन्होने जल्दी प्राण नही छोडे थे।" देवयान व पितृयान मार्ग 
(आत्मा) से उनके लोकान्तरगमन का वर्णन भी महामारत मे मिलता है।* 


१. यो वेद वेद स च वेव वेच्यम्‌॥। उद्योग ४३॥५३ 
२ वेद्यं सर्प पर ब्रह्म निई.खमसुखझच यत्‌। इत्यादि] वन १८०४२ 
३- आत्मा क्षेत्रज्ञ इत्युबत' सयुक्‍्त, प्राकृतैर्गृणेः। 
तेरेव तु वितिर्मुक्तः परमात्मेत्युदाहृतः ॥ इत्यादि। शाति १८७२३-२७ 
४. शुभाशुभ कर्मफल भुनविति। शान्ति २०१२३ 
५. शान्ति २०२ वें अध्याय से २०६ वें अध्याय तक। 
६. भीष्म ११९ वाँ अध्याय। 
७. ब्ह्मसूत्र ४४२२० 
८. भीष्म ३२ वाँ अध्याय। 


गीता 


सोलह गीता--महाभारत में निम्नलिखित १६ गीता मिलती है। भीष्म- 
पर्व मे श्रीमद्सागवतगीता, २५वें अध्याय से ४२वे अध्याय तक। शान्तिपर्व मे 
उतथ्यगीता, ९० और ९१वाँ अध्याय । वामदेवगीता, ९२ से ९४वें अध्याय तक। 
ऋषमभगीता १२५वें से १२८वे अध्याय तक। ब्रह्मगीता गाथा १३६वाँ अध्याय । 
षडजगीता, १६७वाँ अध्याय। शम्पाकगीता, १७६वाँ अध्याय। मकिगीता 
१ ७७वाँ अध्याय। बोध्यगीता १७८ वाँ अध्याय। विचखर्तुगीता, २६४वाँ 
अध्याय । हारीतगीता, २७७वाँ अध्याय। वृत्रगीता, २७८वाँ और २७९ वाँ 
अध्याय। पराशरगीता, २९० से २९८वे अध्याय तक। हसगीता २९९वाँ 
अध्याय। अश्वमेधपर्व मे अनुगीता १६वें से १९वें अध्याय तक और ब्राह्मणगीता, 
२० से ३४वें अध्याय तक। 

श्रीमद्भागवतगीता और अनुगीता एक ही है। राज्यप्राप्ति के बहुत दिन बाद 
अर्जुन ने एक बार श्रीकृष्ण से कहा, “मगवनु, युद्ध से पहले आपने मुझे जो उपदेश 
दिया था, वह मुझे स्मरण नही रहा। कृपा करके वह उपदेश मुझे पुन एक वार 
दीजिये।” अर्जुन के वचन सुनकर पहले तो कृष्ण ते उनकी अन्यमनस्कता के लिये 
थोडी भत्सेना की और फिर सक्षेप मे फिर से भगवत्‌गीता का सार समझाया, यही 
अनुगीता है। पाडवगीता या प्रपन्नगीता, मगवतीगीता आदि पौराणिक सग्रह ग्रथ है। 

गीता वेदान्त का स्मृतिप्रस्थान--गीता' शब्द से छोग श्रीमद्भगवत्‌गीता 
का ही अर्थ लगाते है। गीता महाभारतरूपी रत्नहार की मध्यमणि है। गीता 
के अलावा वनपवे का अष्टावक्रवन्दि सवाद, ह्विजव्याथ सवाद, यक्षयुधिष्ठिर 
सवाद, उद्योगपव का सनत्युजातीय प्रकरण, झान्तिपरव का मोक्षधर्म एवं अश्वमेघ- 
पं का गुरुशिष्यसवाद आध्यात्मशास्त्र के रूप में प्रख्यात है। कितु गीता का 
माहात्म्य सबसे अधिक है। गीता मे उपनिषदों का दर्शनतत्त्व ही सक्षिप्त रूप में 
प्रकट हुआ है। उपनिषद्‌, गीता और ब्रह्मसूत्र---ये तीच वेदान्त के प्रस्थान माने 
जाते है। उपनिषद्‌ को श्रुतिप्रस्थान, गीता को स्मृतिप्रस्थान और ब्रह्मसूत्र को न्‍्याय- 
प्रस्थान कहा है। गीता को उपनिषद्‌, ब्रह्मविद्या और योगशास्त्र भी कहा गया है। 
गीता के हर अध्याय की समाप्ति पर “श्रीमद्भगवद्गीतासूपनिषत्सु ब्रह्मविद्या- 
याम्‌ योगशास्त्रे श्रीकृष्णाजुतसवादे” उक्त है। “ब्रह्मसूत्रपदेद्वेव हेतुमद्धिवि- 
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निश्चित -- (भीष्म ३७।४) गीता के इस इलोक मे त्रह्मसूत्रपद' धब्द देखकर 
कोई कोई पाइचात्य पडित कहते है कि, गीता की रचना ब्रह्मसृत्र के वाद हुई है। 
किल्तु ब्रह्मसूत्र मे भी इस प्रकार के सूत्र मिलते हैं, जिनमे गीता की ओर इंगित 
है। (देखिये ब्रह्मसूत्र ४२।२०२१) इससे प्रतीत होता है कि इन दोनो ग्रथो की 
रचना एक ही काल मे हुई है, क्योकि दोनों के रचयिता भी एक ही है। 

गीता का प्रक्षिप्तवाद (? ) खडन--वहुत से पाइचात्य पडितो का मत है कि 
गीता के रचयिता महषि व्यास नही है, किसी दूसरे महापडित ने वाद मे इसे महा- 
भारत मे जोडा है। इसलिये गीता प्रक्षिप्त है। उनका तक यह है कि युद्ध के प्रारम्भ 
में अठारह अच्यायों मे वर्णित दार्शनिक उपदेश देना कमी सभव नही हो सकता, 
यह बिल्कुल विसदृश एवं असंगत है। किन्तु इनके इस तर्क का आधार दृढ नहीं 
है। गीता के उपदेश के लिये वह स्थात और काल पूर्णतया अनुकूछ था। कृष्ण 
के भवत और अभिन्न सखा वीर्रेष्ठ अर्जुन गीता के श्रोता थे और वक्‍ता स्वय भग- 
वान श्रीकृष्ण थे। अत जीवनमरण के उस सधिक्षण में कर्मयोग, ज्ञानयोग एवं 
भक्तियोग का उपदेश देना किचितमात्र भी अस्वामाविक नहीं था। योग के 
प्रभाव से युद्धारम के कोलाहल मे भी वक्ता एवं श्रोता को अपना-अपना कार्य करने 
मे जरा भी असुविधा नही हुईं। भर्जुन को जब वैराग्य हुआ था, तब तक युद्ध आरम' 
नही हुआ था। शखनिनाद, ब्यूह-रचना आदि काय हो रहे थे। कृष्ण और अजुन 
के वार्तालाप के वाद भी युधिष्ठिर ने भीष्म, द्वीण आदि गुरुजनो की पादवन्दना 
करके युद्ध की अनुमति माँगी थी। युद्ध तो इसके बहुत देर वाद शुरू हुआ 
था। सम्पूर्ण गीता का उपदेश देने मे तीन घटे से अधिक समय नही छूग सकता। 
भर्जुन तो स्वय युद्ध के लिये प्रस्तुत थे फिर कार्येकाल मे विषाद कैसा ? इसके उत्तर 
में बहुत से छोग कहते है कि कार्यक्षेत्र मे यह दुबंछता अस्वामाविक नही है महा- 
भारत मे जगह-जगह गीता के अनुरूप वर्णन मिलता है। आदिपवे के आरभ में 
ही घृतराष्ट्र का विछाप वर्णित है। उसमे भी घृतराष्ट्र ने सजय से कहा है कि 
कृष्ण के विश्वरूप प्रदर्शन का सवाद सुनकर उन्होंने विजय की आशा पहले ही 
छोड दी थी ।' अनुगीतापव के प्रारम मे श्रीकृष्ण अर्जुन से कहते हे, मैंने उस समय 
योगयुक्त होकर तुम्हे परम गुह्य तत्त्व का उपदेश दिया था।” गुरु-शिष्य सवाद में 
उपदेश का उपसहार करते हुए फिर भगवान अर्जुन से कहते हैं--“मैंने महायुद्ध 
के आरभ मे भी तुम्हे इसी तत्त्व का उपदेश दिया था।” तारायणीय प्रकरण में भी 


१६ बदाश्लौष कल्मबेतासियल्ले रथोयस्थे सीदमानेअजुने यें॥ 
छृष्णं लोकान्‌ दर्शवानं शरीरे तदा नाइसे विजयाय सजय ॥ आदि १११८९ 


गीता ६१९ 


श्रीमद्भगवद्गीता का नाम लिया गया है।' गीता के सबंध मे ये सव कथन इतने 
स्पष्ट है कि गीता महाभारत मे बाद को जोडी गई है, इसका स्वत ही खडन हो जाता 
है और यदि गीता को प्रक्षिप्त माना जाय तो अनुगीता पर्व और गुरुशिष्यसवाद 
को भी प्रक्षिप्त मानना पडेगा। गीता प्रक्षिप्त नही है, इसके पक्ष मे एक तक और 
दिया जा सकता है, वह यह कि गीता का जो स्थान भीष्मपर्व मे निर्दिष्ट हुआ है, 
वह महाभारत के किसी भी सस्करण मे भिन्न नही है। गीता का सबन्निवेश सब ग्रथो 
मे एक ही जगह पर हुआ है। पर्व॑सग्रहमध्याय मे भी गीता का नाम आया है और 
अनुक्रमणिकाध्याय मे धुतराष्ट्र के विछाप मे गीता का उल्लेख मिलने के सबध मे 
तो हम पहले ही कह चुके है। 

गीता का उपदेश--परवर्ती हर श्रेणी के ग्रथकार ने गीता को सादर अपनाया 
है। गीता केवल दाशनिक मीमासा का ग्रथ नही है, वल्कि यह मनृष्य को अपने 
आदर्श पर चलते हुए अंत मे भगवान का स्वरूप जानकर निरवच्छिन्न शान्ति लाभ 
का मार्ग भी दिखाती है। गीता मे उपनिषद्‌ के बहुत से वचन उद्धृत हुए है। आस्तिक 
दर्शन के परस्पर विरोधी मतवादो का उत्कृष्ट सामञ्जस्य गीता मे प्रदर्शित हुआ 
है। इसलिये श्रौतमार्गावरूम्बी मनीषियों ने इसे सर्वप्रवान स्मृतिप्रस्थान ग्रथ 
माना है। गीता मे प्रधानत तीन योगो की समीक्षा की गई है, यथा कर्म, ज्ञान 
और भक्ति। इन तीनो योगो के परिपूरक रूप मे दूसरे उपदेश भी दिये गये है। 

कर्मंयोग--गीता में कर्म का उपदेश तो शतमुखो से दिया गया है। गीता का 
आरम्म ही कर्मयोग से हुआ है। विरक्‍्त अर्जुन को कर्म के लिये प्रेरित करने के 
उद्देश्य से गीता का उपदेश दिया गया था। कर्म के बिना कोई प्राणी एक पलछ भी 
जीवित नही रह सकता। राजधि जनक आदि ने कर्म द्वारा ही सिद्धिलाम किया था। 
कर्म करना मनुष्य का स्वभाव है, कर्म के बिना जीवन निरचल हो जाता है, अत' 
मनृष्य कर्म करने के लिये बाध्य है। कम के बिना नैष्कर्म्यरूप तत्त्वज्ञान की प्राप्ति 
नही होती।' कत्तंव्य कर्म का अनुष्ठान करते रहना और, अच्छे या बुरे किसी भी 
. प्रकार के फल की आकाक्षा न रखना ही प्रकृत कर्मयोग है। अनासक्त होकर 


१. पृ्व॑मप्येतदेवोक्त युद्धकाल उपस्थिते। 
सया तव महाबाहो तस्मादत्न सनः कुर॥ अर्व ५१४९ 
समुपोढष्वनीकेष कुरुपाडवयोमुधे । 
अर्जुने विमतस्के व गीता भगवता स्वयं॥ शान्ति ३४८८ 
२. न हि कब्चित्‌ क्षणसपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत्‌। इत्यादि। भीष्म 
२७४५५, ४,८ 


६२० सहासारतकालीन समाज 


कर्म करना ही कर्मसनन्‍्यास है।' कर्म करने से पहले यह देख लेना चाहिये कि वह 
कर्म घर्मातुकूल है या नही, यदि घर्मसगत हो तो फिर बिना भविष्य की चिंता किये 
कर्म करते रहना चाहिये। सुख-दुख, लाम-हानि जय-पराजय सवको समान समझना 
चाहिये। ऐसा कर्म निष्काम कर्म कहलाता है।' कितु इस निष्काम कर्म का अनुष्ठान 
हर किसी के लिये सभव नही है। विशिष्ट सारज्विक प्रकृति के लोग ही फल की 
आसक्ति का त्याग कर पाते हैँ।' कर्मंसन्‍्यास और कर्मथोय इन दोनो मे कर्मंयोग 
को ही श्रेष्ठ माना है। रागढ्वेष आदि से विमुक्त जो व्यक्ति मात्र भगवान की 
तृप्ति के उद्देश्य से कर्म करता है वह कर्मी होते हुए भी सर्वत्यागी सन्‍्यासी कहलाता 
है। सन्‍्यास और कर्मयोग दोनो को परस्पर सवद्ध वताया गया है। कहा है-- 
जो दोनों मे से एक की उपासना करेगा, उसे दोनों का फल मिलेगा।* जिस योगी 
के लक्ष्य ज्ञानयोंग हो उसे सर्वप्रथम निष्काम कर्म की उपासना करनी चाहिये 
और चित्तविक्षेपक कर्मों का पूर्णतया त्याग करना चाहिए। जो व्यक्ति इन्द्रियो 
के भोग्य रूप, रस, गध आदि एवं उनके भोग के अनुकूल कर्म की ओर प्रवृत्त नही 
होता उसी का कर्मयोग निर्मल एवं विशुद्ध कहलाता है।' कर्म के निमित्त शरीर 
को कष्ट देना एकान्त गहित है। उपवास, ब्रत कमनिष्ठान के आवश्यक अग नही 
है। कर्म का प्रधान उद्देश्य चित्तशुद्धि है। मत और इच्द्रियाँ उच्छूलल न हो, 
इस प्रकार विषयभोग करना निन्दनीय नही है। इन्द्रियो को सयत न करके उनके 


१. यज्ञार्थात्‌ कर्मणोधन्यन्न लोकाउय कर्सबन्धनः। 
तदर्थ कर्म कौन्तेय सुक्तसग” समाचर॥ इत्यादि! भीष्म २७॥९। 
भीष्म २६।४७। भीष्म ३०१॥ भीष्म डेगरेदे 
२० सुखदुःखे समे कृत्वा लाभालाभो जयाजयों। 
ततो युद्धाय यूज्यस्व नेव पापवाप्स्यसि॥ इत्यादि। भीष्म २६॥३८, 
(५१। भीष्म २७३०। सीष्म २८१९ 
३ त्यवत्वा कर्मफलासग नित्यतृप्तो निराश्रय.। 
कर्मण्यभिश्रवृत्तोडपि नेवकिब्च्चित्‌ करोति स*॥ इत्यादि। भीष्म २८ 
२०२३ 
४. संस्यास कर्सपोगइच निःश्रेयसकराबुभो। 
तयोस्तु कर्मसन्यासात्‌ कर्मथोगो विज्ञिष्यते॥ इत्यादि। भीष्म २९२-४ 
५- अनासृत कर्मफल कार्य कर्म करोति य । 
स सनन्‍्यासी च योगी च न तिरग्निन चाक्रिय.॥ इत्यादि। भीष्म ४१॥६। 
भीष्म ३०१३ २७ 


गीता ६२१ 


पूर्ण निरोध की चेष्टा करना वृथा है, उसका फल उल्टा होता है। उत्कट निरोध 
द्वारा शरीर को कष्ट देना गीता मे बहुत ही बुरा बताया है। योगी को शारीरिक 
घर्मं के नियमो का यथायथ पालन करते हुए सयतभाव से जीवनयापन करना 
चाहिये। इस प्रकार सुचारु रूप से कत्तेव्य-पालन करने का उपदेश ही गीता का 
कर्मयोग देता है। गीता के नवे अध्याय में श्रीकृष्ण कहते हैं, 'हे कौन्तेय, तुम जो 
कुछ भी करो, मुझे समर्पित कर दो। जो कुछ खाओ, दान करो, तपस्या करो, 
यज्ञ करो, सब मेरे उद्देश्य से करो। ऐसा करने से तुम अपने कर्मजनित अच्छे-बुरे 
फल से विमुक्त हो जाओगे और वह कर्म तुम्हारे लिये ससारवन्धन का हेतु नहीं 
बनेगा तथा अन्त मे युक्तात्मा होकर तुम मुझी मे विछीन हो जाओगे।”' गीता के 
उपसहार मे पुन भगवान कहते है-- मुझमे चित्त लगाने से मेरे प्रसादलूब्ध ज्ञान 
के द्वारा मुझी को प्राप्त करोगे, मेरी शरण मे आओगे तो मैं ही तुम्हे सब पापो से 
विमुक्त करूँगा” ।' 

ज्ञानयोग--सात्विक कर्मथोग की विशुद्धि से ज्ञान योग की उत्पत्ति होती है, 
यह गीता के छठवे अध्याय के शुरू मे ही बताया गया है। अतएवं कर्मयोग के बाद 
ही ज्ञानयोग की समीक्षा करना उचित है। ज्ञानयोग की परिणति आत्मन्ञान में 
है। विषण्णचित्त अर्जुन को क्ृष्ण ने साख्ययोग के माध्यम से आत्मतत्त्व का ही उप- 
देश दिया था। कहा है, जीव नित्य होता है, अग्नि उसे जला नही सकती, जल उसे 
आदे नही कर सकता और वायु भी उसका कुछ नहीं बिगाड सकती है। 
आत्मा अव्यक्त और अविकारी होती है। वह जन्म और मृत्यु से परे होती 
है, शरीर के विनाश के साथ उसका विनाश नही होता। आत्मा का यह स्वरूप 
समझ पाते ही मनुष्य के सब दुख दूर हो जाते है। अतएव आत्मज्ञान के उद्देश्य 


१. कशोयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममचेतसः। 
साञ्चंवान्तःशरीरस्थं तान्‌ विद्धयासुरनिश्चयान्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म ४१। 
६। भीष्म ३०११६, १७। भीष्स २७३३ 
२. यत्‌ करोषि यदइनासि यज्जुहोसि ददासि यत्‌। 
यत्तपस्यसि कौन्‍्तेय तत्कुरुष्व सदर्पणस्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म ३३।२७,२८ 
३ सन्‍्मता भव सद्भक्‍तो सद्याजी मां नमस्कुरु। 
सामेदेष्यसि सत्प ते प्रतिजाने प्रियोषई्सि से॥ इत्यादि! भीष्म ४२॥ 
६५, ६६ 
४. नेन छिन्दन्ति शस्त्राणि नेन दहति पावकः। 
न चैन बलेदयन्त्यापो न शोषयति सारुतः॥ इत्यादि। भीष्म २६।२३-२५ 


घ्य्र महासारतकालीन समाज 


से की गई साधना ज्ञानयोग की प्रथम सीढी है। ज्ञानयोग मे प्रतिष्ठित होने पर 
साधक ज्ञानयज्ञ का अधिकारी वन जाता है। द्रव्यमय देवयज्ञ आदि की अपेक्षा 
ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ होता है, क्योंकि सव यज्ञों का चरम लक्ष्य ज्ञान ही है, सवका अन्‍्तर्भाव 
तत्त्वज्ञान मे जाकर होता है। ज्ञानयोग का हेतु कर्मयोग है।' आत्मज्ञान के लिये 
गुरु का उपदेश अत्यावश्यक है। अर्जुन ने भी पूर्णतया कृष्ण का शिष्यत्व ग्रहण 
करके, उनके चरणो मे रहते हुए परमज्ञान प्राप्त किया था।' तत्त्वज्ञान की प्राप्ति 
के उपरात मनुष्य का मोह खत्म हो जाता है और वह सम्पूर्ण जगत का दर्शन अपनी 
आत्मा में ही करके आत्मा-परमात्मा का अभेद अच्छी तरह समझ जाता है।' 
प्ज्वलिन अग्नि जिस प्रकार काष्ठस्तूप को भस्मराशि में परिणत कर देती है, उसी 
प्रकार ज्ञानरुपी अग्नि सब कर्मो को भस्म कर देती है अर्थात्‌ प्रारब्य कर्मफल को 
छोडकर दूसरे कृत कर्मो का शुभ या अशुभ फल ज्ञानी को नहीं भोगना पडता। 
निष्काम कर्मयोग भक्तियोग के समान होता है, उसका अनुष्ठान किये विना तत्त्व- 
ज्ञान नही होता। एक वार तत्त्वज्ञान हो जाने पर ज्ञानी सदा के लिए मुक्त हो 
जाता है। 

ज्ञानयोग के अधिकारी के सवध में हम ऊपर यथेष्ट वता चुके हैं। भव उसके 
अनधिकारी के विषय मे भी कुछ कह देना अनुचित नही होगा। जो व्यक्ति आचार्यों 
के उपदेश पर ध्यान नही देता, उसे अगर किसी तरह ज्ञान हो भी जाय तो उसकी 
चीव दृढ नही होती, काछान्तर में सदयारू हो जाने के कारण वह लक्ष्यअष्ट हो 
जाता है और तव उसके दोनो लोक अघकारपूर्ण हो जाते है।' जो व्यक्ति अपना 


३. श्रेयान्‌ द्रव्यमयाद यज्ञाज्‌ ज्ञानयज्ञः परन्तप। 
सर्व कर्माखिल पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते॥ इत्यादि। भीष्म २८३३-३९ 
२. तदिद्धि प्रणिपातेन परिप्रद्नेन सेवया। 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्त्वदर्शिनः॥ इत्यादि। भीष्म २८३४ 
३॥। भीष्म २६७ 
३. यजज्नात्वा न पुनर्मोहमेव यास्यसि पांडव। 
येन भूतान्यशेषेण द्रक्ष्यस्यात्मन्यथों सयि ॥ इत्यादि॥ भीष्म २८३५ ३६ 
४. ययेघासि समिद्धोडग्निर्भस्ससातू. कुरुतेब्जुंन । 
ज्ञानाग्नि: सर्वेकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा॥ इत्यादि। भीष्स २८। 
३७-३९ 
५. अज्ञावचाश्रद्ृधानरनच॒ सद्ययात्मा विनव्यति । 
ताय॑ छोको$स्ति न परो न सुर संदायात्मनः॥ भीष्म २८० 


गोता घ्र्३ 


आत्मबोध केवल शरीर के सुख के लिये विनष्ट कर देता है उसका कोई कर्म ज्ञान 
का हेतु नही बनता।' गीता के प्राय सभी परवर्ती अध्यायों मे ज्ञानयोग की थोडी 
बहुत व्याख्या अवश्य हुई है। किसी-किसी भाष्यकार ने तो एकमात्र ज्ञान को 
मुक्ति का कारण बताया है और किसी किसी ने मक्ति को भी सहयोगी माना है। 
पहले गुरु के उपदेश पर और वाद मे भगवान पर पूर्णतया निर्भर न रहने से जब 
मुक्ति नही मिलती तो भक्ति को अलग किया जा सकता है कि नही, यह विवेचनीय 
विषय है। लेकिन गीता में कर्मेयोग को स्पष्टतया ज्ञानयोग का साधन बताया है।'* 

भक्तियोग--निष्काम कम द्वारा आत्मज्ञान होने पर भक्ति स्वत ही मन मे 
घर बना लेती है। जो योगी एकमात्र ज्ञानयोग की उपासना मे ही जीवन व्यतीत 
कर देता है, वह एक अनिवर्चतीय अपारथिव आस्वाद से वचित रहता है। श्रीकृष्ण 
ने गीता मे कहा है, 'जो एकाग्रचित्त होकर श्रद्धासहित मेरी उपासना करता है, 
उसी को मैं सर्वश्रेष्ठ योगी मानता हूँ। जो सत्परायण व्यक्ति अनन्य भक्तिमाव 
सहित मुझे पूजता है उसे मैं जरामरण से मुक्त कर देता हूँ। सन्तुष्ट, अप्रमादी, 
सयतचित्त व दृढनिइ्चयी भक्त मुझे परम प्रिय है। निस्पृह, निराकाक्षी, 
नि स्वार्थी, आरमपरित्यागी, समभावी, रागद्वेष हीन, स्थिरबुद्धि मक्त पर सदा मेरी 
कृपादृष्टि रहती है।' गीता के उपसहार मे श्रीकृष्ण ने कहा है-- विशुद्ध प्रज्ञा से 
उद्मासित व्यक्ति ब्रह्म में अवस्थित होता है, उसे किसी भी वस्तु की आकाक्षा नहीं 
रह जाती। ऐसा समदर्शी ज्ञानी पुरुष सर्वभूत में भेरे दर्शन करता है, यही परा- 
भक्ति है। इस पराभक्ति के प्रसाद से ही मनृष्य मेरे सच्चिदानन्द एवं सर्वेव्यापक 
स्वरूप को यथायथ जान पाता है। और अत में वह परमप्रिय भक्त मेरे अन्दर समा 
जाता है। 

मक्तिभाव सहित एकमात्र उन पर निर्मर रहने के सिवाय जीव की कोई गति 
नही है, यह भी कृष्ण ने अर्जुन से कहा है। आगे कहते हैं--- जो मेरा आश्रय लेकर 
कार्य करता है, वह मेरे प्रसाद से शाइवत अव्यय पद पर आसीन होता है। अतएव 
हे अर्जुन, तुम अपने समस्त कमें मुझे अपित करके योग का आश्रय लेकर मेरा ध्यान 

१. योगसंन्यस्तकर्मारण ज्ञानसछिच्नसंशयम्‌ । 

आत्मवन्तं न कर्माणि निवध्नन्ति धनञझ्ुजय॥ भीष्म २८४१ 

२. न हि ज्ञानेन सदशं पविन्नमिह विद्यते। भीष्म २८३८ 

३. भीष्म ३६ वाँ अध्याय। 

४. ब्रह्मभूतः प्रसन्नात्मा न शोचति न कांक्षति। 

समः सर्वेष्‌ भूतेषु सद्भक्त रूभते पराम्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म ४राप्‌४ड, ५५ 
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करो।”'! एकाग्रचित्त होकर भगवान को आत्मसमर्पण किये बिना कोई सावना 
सफल नहीं हो सकती, यही गीता का उपदेश है। सर्वभूत के अन्तर्यामी की शरण 
में जाने से मनुष्य को शाइवत पद मिलता है।' नित्यप्रति भक्तिसहित भगवान 
का भजन करने से आत्मा मे शुभ बुद्धि का उदय होता है।' ग्ायत्रीमन्त्र का अर्थ 
भी यही है। जो हमे शुभ बुद्धि की प्रेरणा देते है, उनका मजन करना चाहिये, 
यही गायत्री का तात्पर्य है। 

गीता से वर्णित मक्तियोग की व्यास्या में तीनों योगो मे भक्तियोग को सर्वो- 
परि स्थान दिया है। ज्ञान के वाद शुद्धा या परा भक्ति आती है और उसका चरम 
साध्य परमेश्वर है। अतएव यह निष्कर्प निकलता है कि केवल ज्ञान द्वारा ईश्वर 
की अनुभूति होने के सिद्धान्त का गीता अनुमोदन नहीं करती। “मवित के बिना 
मुक्ति नही है, यही गीता का गीत है। 

गीता का दर्शन--यो तो गीता मे अद्वेत के समर्थक इलोक भी मिलते हैं, 
किन्तु यदि ब्रिना किसी भाष्यकार की ओर देखे नि पक्ष भाव से कहा जाय तो, 
गीता में ईंतवाद ही अधिक स्पष्ट है। किसी किसी का मत है कि गीता से अद्वेत- 
वाद के बीच मे दतवाद का समर्थन किया है। जब आत्मा निष्काम कर्म द्वारा ज्ञान- 
योग मे उच्नीत हो जाती हैं तो भक्ति के प्रभाव से वह एक ऐसे स्थान पर पहुँच जाती 
है, जहाँ उसकी अपनी कोई इच्छा ही नही रह जाती। तव वह ईश्वर की इच्छा से 
अपनी इच्छा को पूर्णतया मिलाकर उन्ही के आदेश से कत्तंव्य कर्म करती जाती 
है। इस प्रकार अद्वत के अन्दर हैतमाव ही जीव की चरम उन्नति है। 

महाभारत से और भी अनेक स्थानों पर द्वैतवाद सुस्पष्ट है। नमस्कार 
इलोक में ही नारायण एव नरोत्तम नर को प्रणाम करके ग्रथ का आरम किया गया 
है। बद्रिकाश्रम से नर-तारायण की तपस्या की चर्चा भी कई जगह हुई है, उसमे भी 


१. चेतसा सर्वकर्माणि मयि संन्यस्य मत्परः। 
बुद्धियोगमुपाशित्य सच्चित्त. सतत भव ॥ इत्यादि। भीष्म ४२५७ ५८ 
२. तमेव शरण गच्छ  सर्वभावेन भारत। 
तत्प्रसादात्‌ परा शार्ति स्थान भाप्स्यसि शाइवतस्‌॥ भीष्म ४श६२ 
३० तेषा सततयुक्ताना भजता प्रीतिपूर्वंफम्‌॥ 
ददामि बुद्धियोग त येन सासृपयान्ति ते॥ भीष्म ३४१० 
४. वबासुदेवः सर्वमू॥ इत्यादि। भीष्म ३१११९।॥ भीष्म ३३॥२९॥ भोष्म 
३४८॥। भोष्म ३५१३ भीष्स ३९७ 
५. क्षितीन्द्रनाथ ठाकुर फी गीता की भूमिका देखिये। 


गीता 

० पाहए 
इृतवाद का आभास मिलता है। आदर्श-पुरुष नर, नारायण को पानेन्‍्के-लिये' 
न्याकुल रहता है और नारायण भी नर अर्थात्‌ समस्त जगत्‌ के कल्याण के निमित्त 
तपस्या मे लीन है, फलस्वरूप नर घनिष्ठ आत्मीय व सखा के रूप मे नारायण 
के साथ मिलकर उनके ईप्सित मानवकल्याण में सहायता पहुँचाता है। किन्तु 
वह स्वय कभी भी नारायण” नही बनता। तर और नारायण सदा से उपासक और 
उपास्य रूप मे ही रहे है। गीता मे कृष्ण अर्जुन से कहते है, हे पार्थ, इस परम 
पुरुष को एकमात्र भवित के द्वारा ही प्राप्त किया जा सकता है, यह सर्वभूत उसी मे 
अवस्थित है, वही सारे जगत्‌ मे व्याप्त है।” इस कथन से पता लरूगता है कि 
भूतजगत के ईव्वर मे अवस्थित होते हुए भी स्वय ईश्वर भूतजगत_मे विवत्तित 
या परिणत नही है। यह द्वैतभाव कृष्ण के और भी बहुत से कथनो में परिस्फुट 
हुआ है। क्षेत्र क्षेत्रजविभागयोग मे कहा गया है कि, पुरुष प्रकृति मे अवस्थित 
रहकर स्वामाविक सुख दुख का भोग करता है। ये गुण ही सद्‌ असद्‌ योनि मे 
जन्मग्रहण के हेतु होते है। इस शरीर मे ही एक और भी पुरुष प्रतिष्ठित है। वही 
उपद्रष्टा, अनुमन्ता, भर्त्ता, भोक्‍ता, महेश्वर एवं परमात्म शब्दों मे कथित होता 
है। जो इस पुरुष और सगुण प्रकृति को जानते है, वे किसी भी प्रकार से जीवन- 
यापन करते हुए मुक्त हो सकते है। उसी पुरुष को समझने के लिये कोई ध्यानयोग 

कोई ज्ञानयोग, कोई साख्ययोग और कोई कर्मयोग का अवलम्बन लेता है।'* 
पद्रहवें अध्याय मे (पुरुषोत्तम योग) जीव और ईश्वर का ह्वैतभाव अच्छी 
तरह समझाया गया है। भगवान कहते है---क्षर और अक्षर ये दो प्रकार के पुरुष 
प्रसिद्ध है। समस्त भूतशरीर क्षर मे सम्मिलित है और कूटस्थ पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा 
अक्षर के नाम से विख्यात है। क्षर और अक्षर से जो भिन्न है, वही उत्तमपुरुष या 
परमात्मा कहलाता है। वह निविकार परमात्मा तीनो छोको का पालन करता 
है। मैं चूंकि क्षर का अतिक्रम कर चुका हूँ और अक्षर से उत्तम हूँ, इसलिये 
लोक और वेद मे पुरुषोत्तम के नाम से विख्यात हूँ ।” आगे कृष्ण का यह कथन 


१. पुरुष. स परः पार्थ भक्‍त्या लम्यस्त्वनन्यथा। 
यस्यान्तःस्थानि भूतानि येन सर्वरसिदं ततम्‌॥ भीष्म ३२॥२२ 
२. पुरुषः प्रकृतिस्थो हि भुंक्ते प्रकृतिजान्‌ गुणान्‌। 
कारण गुणसंगो5स्य सदसदुयोनिजन्मसु । इत्यादि। भीष्म ३७॥२१-२४ 
३. द्वाविसों पुरुषों छोके क्षरइचाक्षर एवं च। 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कृठस्थोषक्षर उच्यते॥ इत्यादि। भीष्म ३९॥ 
१६-१८ 
४७ 
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“शरीर को क्षेत्र कहते हैं और इस क्षेत्र को जाननेवाला क्षेत्रत्ष (जीव) कहलाता 
है”, जहाँ हत का समर्थक है, वहाँ इसके तुरत बाद का---है अर्जुन, समस्त क्षेत्रो 
से क्षेत्रज्ञ मुझे ही समझता। क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का ज्ञान ही प्रकृत ज्ञान है।”' यह 
कथन अ्राति पैदा करता है। इसी प्रकार गीता के दूसरे अव्याय मे जीव के जो 
लक्षण बताये हैं, उनसे अद्वेत का आभास तो मिलता है पर वह स्पष्ट नही है क्योकि 
उसके आगे ही कृष्ण कहते है--मैं कमी नहीं था, तुम कभी नही थे या ये राजा 
कभी नहीं थे, यह सोचना गछूत है और हम सब आगे फिर कभी नही होंगे यह भी 
सही नही है।”' इसमे तो साफ साफ आत्मा और परमात्मा की भिन्नता 
झलकती है। पुरुषोत्तम योग के आरम में परमपद या परमवाम की महिमा का 
वर्णन करने के साथ हो साथ मगवान का यह कथन “यह सनातन जीव मेरा ही अंश 
है” सगत प्रतीत नहीं होता क्योकि उसी मे आगे परमात्मा को क्षर और अक्षर से 
भिन्न वताया है।” और फिर निराकार परमात्मा का अश हो भी कैसे सकता है ? 
अश का तात्पर्य तो एक खड से होता है। इसलिये 'ममवाश '' इत्यादि शब्दों की 
व्याख्या दूसरी तरह से करनी पडेगी। “अश्यो नानाव्यपदेशात्‌“---(२३॥।४३) 
इस आशका से ब्रह्मसूत्र के भाष्य में श्रीमद्शकराचार्य ने भी 'अश' शब्द का गौण 
अर्थ लिया है। उनके मत्तानुसार अश शब्द अश्वतुल्य के अर्थ मे प्रयक्त हुआ है। 
अतएव हमे भी गीता मे प्रयुक्त 'ममवाश' के अश शब्द का अर्थ अशतुल्य ही लेना 
पडेगा, तमी उससे होने वार अद्वेत्र का भ्रम दूर होकर द्वैत भाव स्पष्ट होगा। 
समस्त जीव परमात्मा के आदेश का पालन करते है, उसी की इच्छा के अनुसार 
जीव की इच्छा नियन्न्रित होती है अत जीव उसके अशतुल्य है। गुणत्रवविभागयोग 
करे प्रारम मे कृष्ण कहते है---मैं तुम्हे सबसे उत्तम ज्ञान दे रहा हूँ। इस ज्ञान की 
उपलब्धि के बाद ही मुनिगण शरीर-बघन से मुक्त हुए हैं। जो इस ज्ञान का आश्रय 
लेता है, वह मेरे साथम्थे को प्राप्त होकर सृष्टिकाल मे फिर से उत्पन्न भी नही होता 


न 
दी 


क्षेत्रज्मनचापि मा विद्धि सर्वक्षेत्रेषु भारत। 
क्षेत्रक्षेत्रञपोर्ञान यत्तज्‌ ज्ञानं समतं मसा॥ भीष्म ३७२ 
२. न त्वेवाहूं जातु मास न त््व नेसे जनाधिपाः। 

न चैव न भविष्याम. सर्वे बयसतः परम्‌॥ 

भीष्म २६१२ 

३. ममवाशों जीवलोके जीवभूतः सनातन' ॥ भोष्स ३९२ 
« उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमस्त्मेत्युदाहत-॥ भीष्म ३९१७ 
५. भीष्म ३९७ 


न 


गीता ६२७ 


और प्रयकाल मे व्यथित भी नही होता।”' इस कथन से स्पष्ट हो जाता है कि 
जीव को परमात्मा का केवल साधर्म्य छाम होता है, वह परमात्मा के साथ मिलकर 
एक नही होता। 

उपयुक्त समीक्षा से यही निष्कर्ष निकलता है कि गीता और महाभारत में 
बिल्कुछ स्पष्ट रूप से द्वैत या अद्वैत किसी एक का समर्थन नही हुआ है। यह विषय 
सदा से विवादास्पद रहा है। दतवादी आचार्यों ने जिन कथनो की व्याख्या द्वैत 
के समर्थन मे की है, उन्ही की व्याख्या अद्गैतवादियों ने अद्वैत के पक्ष मे कर ली है, 
अत यह कहना कठिन है कि इन दोनो ग्रथो मे ग्रंथकार ने कौन सा दशेन अपनाया 
है। हाँ, इलोको की सरल व्याख्या से अवश्य द्वुतवाद स्पष्ट होता है। 

जगत और ब्रह्म---जगत्‌ यद्यपि ब्रह्म से भिन्न है, तथापि उसी से इसकी उत्पत्ति 
हुई है और उसी के सहारे यह विधृत है। कृष्ण अर्जुन से कहते है--हे पार्थ, तुम 
मुझे सर्वेमूत का चिरतन वीज समझना। मै ही सबका प्रवत्तेक हूँ। मैं ही सृष्टि 
का कर्त्ता और नियन्ता हूँ । प्रकृति मेरे ही अधिष्ठान मे इस चराचर विश्व की 
सृष्टि करती है और मेरी अध्यक्षता मे ही यह जगत्‌ नित्य नूतनता में परिवर्तित 
होता है। मेरी अपेक्षा श्रेष्ठ कुछ और नही है। माला मे पिरोई मणियाँ जिस प्रकार 
सूत्र के आश्रित होती है, उसी प्रकार यह बिहृव मेरे सहारे अवस्थित है।' भूमि, 
जल, अग्नि, वायु, आकाश, मन, बुद्धि, और अहंकार ये मेरी आठ प्रकृतियाँ 
अपरा कहलाती है। जीवस्वरूप जो प्रकृति है वह इनकी अपेक्षा प्रकृष्ट और भिन्न 
है और उसी के आधार पर यह जगत टिका हुआ है। है अर्जुन, समस्त भूतजगत 
की उत्पत्ति इस परा और अपरा भ्रक्ृति से ही हुई हे। ये दोनो प्रकृतियाँ मुझसे 
ही प्रादुर्मूत हुई हैं, अत मैं ही निखिल जगत की सृष्टि और सहार का कारण हूँ।”* 
सर्वव्यापक वाय्‌ जिस प्रकार निरन्तर आकाश मे रहते हुए भी आकाश से लिप्त 
नही होती, उसी प्रकार चराचर विश्व भी ईश्वर मे विवृत है। परस्पर जसह्लिष्ट 


१. पर॑ भूय॑ प्रवक्ष्यासि ज्ञानानां ज्ञानमुत्तमस्‌। 
यजूज्ञात्वा सुनयः सर्वे परां सिद्धिमितों गताः॥ इत्यादि। भीष्म ३८। 
१, रे 
२६ बीज मां सर्वभूतानां विद्धि पार्थ सनातनम्‌। इत्यादि! भीष्म ३श। 
१० ७। भीष्म ३३१० 

३. भूमिरापोध्नलो वायूः ख॑ सनो वुद्धिरिव च। 

महंंकार इतीयं में भिन्ना प्रकृतिरष्ठघा॥ इत्यादि। 

भीष्म ३१४-६ 


६२८ भहाभारतकाहीन समाज 


होते हुए मी आघार आघेय का भाव तो बना ही रहता है।' प्रलयकाल में समस्त 
जगत्‌ ईश्वर की ही त्रिगुणात्मक माया मे विलीन हो जाता है और सृष्टिकाल मे 
पुन उन्ही से प्रादुर्मूत होता है। परमात्मा यद्यपि विश्वसृष्टि के विधायक हैं, 
तब भी विश्व इनको बबन में नही बाँध पाता, उनके सब कर्म अनासक्त, उदासीन 
व्यक्ति के समान होते हैं।। विभृतियोग मे कहा गया है कि भगवान ही विश्व के 
प्राण हैं, यह विश्व उतकी तुलना मे बहुत ही क्षुद्र है। ईश्वर को स्पष्टतया जगत का 
उपादानस्वरूप न मानकर निमित्तकारण माना है। 

आत्मा व परसात्मा का संबध--मूतजगत यद्यपि परमात्मा में विघृत है, 
तथापि आत्मा का सबध परमात्मा से निकटतर है। जगत के वह नियन्ता हैं, कितु 
आत्मा के साथ उनका सबंध अधिक मधुर है। पिता के साथ पुत्र का, मित्र के साथ 
मित्र का जो सम्पर्क होता है, वही परमात्मा के साथ आत्मा का होता है। विर्व- 
रूपदर्शन मे अर्जुन प्रार्थना करते हुए कहते हैं--- हि देव, मेरे अपराघ सहन करो ।”* 
आत्मा परमात्मा को घनिष्ठ रूप में पाना चाहती है और इसीलिये उससे मिलने 
के लिये व्याकुल रहती है। इसी व्याकुलता की उत्पत्ति के बाद योगसाघना 
होती है। 

मुद्ति--निष्कास कर्मयोग, ज्ञानयोग एवं भक्तियोग की साधना से आत्मा 
निष्कलुष होकर चिरशाति का उपभोग करती है। तब उसके सब बन्धन छिलन्न 
हो जाते हैं, कर्म, ज्ञात आदि उसे अज्ञान मे आबद्ध नही रहने देते। भगवत्‌ प्रीति के 
उद्देश्य से किया गया कर्म ही साधक को मुक्ति का आस्वादन कराता है। गीता के 
मतानूसार भगवान का साधस्यलाम एवं सगवान के अन्दर वास करना ही मुक्ति 
या परमपद प्राप्ति है। जिस व्यक्ति का मन साम्यमावी हो जाता है, उसे 


१. यथाकाशस्थितो तित्यं वायु* सर्वत्रगों महान्‌। 
तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय॥ भीष्म ३३॥६ 
२- सर्वभूतानि कोन्तेय प्रकृति थान्ति सामिकास्‌। 
कल्पक्षये पुनस्तानि कल्पादी विसूजाम्यहम्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म ३३।७॥९ 
३. पितेव पुन्नस्य सखेव सख्यु, प्रियः प्रियायाहँसि देव सोढ़मू। भीष्म 
रेपीड४ड 
४. जम्सबंधविनिर्भुक्ता' पद॑ गच्छन्त्यतासयम्‌॥। भीष्म २६५१ 
बहवो ज्ञानतपसा पुता मद्भावमभागताः । भीष्स २८१० 
योगयुक्‍तो मुनिन्नेह्म न चिरेणाधिगच्छति। भीष्म २९६, १७, २०, 
२४, २९ 


गीता ६२९ 


इस लोक मे ही परम पद मिल जाता है, समदर्शी व्यक्ति ब्रह्म मे ही स्थित होता है। 
जब तक जीव मुक्त नही होता, पृथ्वी पर उसका आवागमन बना रहता है। कित्तु 
ब्रह्म की प्राप्ति के पश्चात्‌ फिर जन्म ग्रहण नही करना पडता ।* भगवान के आशी- 
बाद के बिना शाश्वत अव्यय पद प्राप्त करना जीव के लिये सभव नही है। परा 
भक्ति के द्वारा ही आत्मा परमात्मा से मिलकर मक्‍त होती है।' 


१. इहैव तेजितः सर्यमों येषां साम्ये स्थितं सनः। 
निर्दोष हि सम ब्रह्म तस्माद्‌ ब्रह्मणि ते स्थिताः॥ भीष्म २९१९ 
आन्रह्मभुवनाल्‍लोकाः पुनरावत्तिनोरर्जुन। 
सामुपेत्य तु फौन्तेय पुनर्जेन्म न विद्यते ॥ भीष्म ३२११६ 

२. मत्प्रसादादवाप्नोति शाइवतं पदसव्ययं॥ भीष्म ४२॥५६-५८ 


पंचरात्र 


पंचरात्र का परिचय--पचरात्र शास्त्र को भागवत शास्त्र, मक्तिमार्ग एवं 
सात्वत दर्शन भी कहा जाता है। ब्रह्मपुराण (जन्म खड १३२वाँ अध्याय) में 
पचरात्र झब्द का अर्थ वताया गया है। जिस शास्त्र मे सात्विक, नैर्गुण्य, सर्वेतत्पर, 
राजसिक एवं तामसिक इन पाँच प्रकार के रात्र या ज्ञान की समीक्षा हो, वह पचरात्र 
कहलाता है।' ईश्वर सहिता के इकक्‍्कीसवे अध्याय मे कहा गया है कि शाडिल्य, 
औपगायन, मौज्जायन, कौशिक और मारहाज इन पाँचो ऋषियो ने दीरघकालू तक 
वासुदेव की तपस्या की थी। तपस्या से सन्तुष्ठ होकर भगवान वासुदेव ने अछग- 
अलग पाँचों को पाँच दिन तक म्‌क्ति-पथ का प्रदर्शन करने के लिये जिन झास्त्रो 
का उपदेश दिया था, वही पचरात्र के नाम से प्रसिद्ध हैं। तारदीय पचरात्र 
में कुल मिलाकर सात भस्थानो का उल्लेख किया गया है। यथा--पआञह्या, शैव, कौमार, 
वाशिष्ठ, कापिल, गौतमीय और नारदीय। अन्यत्र वाशिष्ठ, नारदीय, कापिल, 
गौतमीय और सनत्कुमारीय इन पाँच पचरात्र प्रस्थानों का नाम मिलता है। नारद 
पचरात्र नामक एक तन्त्रशास्त्रीय ग्रथ भी है। अहिर्वृष्ल्य सहिता, ईव्वर सहिता, 
कपिज्जल सहिता, जयाख्य सहिता, पराशर सहिता पाप्नतन्त्र, सात्वत सहिता, 
विष्णु सहिता आदि पचरात्र भ्रथ तो मुद्रित भी हुए हैं। नारवीय सहिता, परम 
सहिता, अनिरुद्ध सहिता आदि हस्तलिखित ग्रथ भी भारत के विभिन्न स्थानों मे 
मिलते हैं। बडौदा के ओरियन्टल इन्स्टिट्यूट से प्रकाशित जयाख्य सहिता की प्रस्ता- 
बना मे बहुत से ग्रथो की तालिका दी हुई है। 

घतुर्व्यूहवाद---पचरात्र के मतानुसार वासुदेव, सकर्षण, प्रद्युम्व एवं अनिरुद्ध 
ये च॒तुर्व्यूहवाद प्रचलित हैं। इनमे वासुदेव को जगत्कारिणीमूत विज्ञानरूप साक्षात्‌ 
परमन्नह्म माना जाता है। वासुदेव से द्वितीय व्यूह सकर्षण सज्ञक जीव की, सकषंण 
से तृतीय व्यूह प्रदुम्तसशक मन की और प्रदुम्त से चतुये व्यूहू अनिरुद्ध वामक अह- 
कार की उत्पत्ति मानी है। कहा है--सकषण, प्रचुम्न और अनिरुद्ध ये तीनो 
व्यूहू भी भगवान वासुदेव की मायास्वरूप हैं और उनसे अभिन्न हैं। इसीलिये सक- 
षंण आदि को उन्ही का अवतार माना जाता है। सक्षेप मे यही सात्वत सिद्धान्त 


१. वाचस्पत्य अभिधान ४१९३ वाँ पृष्ठ। 


पंचरात्र 


हक 

है।' सात्वत सहिता, पौष्कर सहिता, परम सहिता, शाण्डिल्यसूत्र आदि "केस 
प्रामाणिक ग्रथ कहलाते हैं। 

पंचरात्र की प्रामाणिकता--अह्मसूत्र मे दूसरे अध्याय के दूसरे पाद की समाप्ति 
पर शाकरमाध्य मे पचरात्रमत या भागवत्‌ मत का तके द्वारा खडन किया गया 
है। शंकराचाय ने कहा है कि जीव की उत्पत्ति मानने पर उसकी अनित्यता भी मातनी 
पडेगी, जो श्रृतिविरुद्ध है। श्रुति के अनुसार जीव नित्य है। महंषि व्यास ने भी 
“तात्माध्शुतेनित्यत्वाच्च ताम्य.” (त्रह्मसूत्र २३।१७) इस सूत्र में जीव को 
नित्य बताया है। मागवत शास्त्र मे उल्लिखित है कि शाण्डिल्य को जब चतुर्वेद 
का अध्ययन करने के बाद भी श्रेय लाभ नही हुआ तो उन्होने सात्वतशास्त्र का 
अध्ययन किया। इस कथन मे वेद की निन्‍दा झलकती है, अत भागवत शास्त्र की 
उपर्युक्त कल्पदा असगत प्रतीत होती है। ऐसे शास्त्र को प्रामाणिक नही माना जा 
सकता। भाष्यकार आचार्य रामानुज ने शकर के माष्य मे दोष निकालकर युक्ति- 
प्रमाण की सहायता से पचरात्र का साघुत्व स्थापित किया है। रामानुजाचार्य ने 
महाभारत के आघार पर ही अपना मत दिया है। महाभारत मे कहा गया है कि 
सब पंचरात्र शास्त्रों के वेत्ता स्वयं मगवान हैं।' रामानुज भाष्य मे उद्धृत अश 
महामारत का पाठान्तर है। उसमे कहा गया है कि भगवान्‌ मात्र वेत्ता ही पचरात्र 
के वक्‍ता भी हैं। “पचरात्रस्य कृत्स्तस्थ वक्‍ता नारायण स्वयम्‌ ।” नीलकठ ने 
अपनी टीका मे कहा है कि सब शास्त्रो की प्रामाणिकता सिद्ध करने के लिये विशिष्ट 
कर्त्ता का नाम जोडकर शास्त्रो की प्रशसा की गई है।' साख्य, योग, पाचरात्र, 
वेद, पाशुपद आदि सभी शास्त्रो को ज्ञानस्वरूप बताया गया है।* पंचरात्र शास्त्र 
भी भगवत्मणीत है--यह कहने का तात्पर्य यही है कि अलौकिक पुरुष का सबध 
शास्त्र से जोडने पर उसकी प्रामाणिकता के विषय मे सशय नही रह सकता। साख्य 
और योग एक ही शास्त्र हैं। वेद और आरण्यक भी परस्पर भिन्न नही हैं; पच- 


१. नित्यं हि नास्ति जगति भूतं स्थावरजंगसस्‌। 

ऋते तसेक॑ पुरुषं वासुदेव॑ सनातनस्‌॥ इत्यादि। छ्ञांति ३३९३२-४२ 

वासुदेव तदेतत्ते मयोद्गीत॑ यथातथम्‌ ॥ इत्यादि। भीष्म ६५६९-७२ 
२. पाञ्चरात्रस्य फुत्स्तस्थ बेत्ता तु भगवान्‌ स्वयम्‌। शांति ३४९६८ 
३. भासाण्यसिहये विशिष्टकतृकत्वेन सर्वाणि स्तौति। नीलकंठ, शांति 

३४९६५-६८ 

डे. सांख्यं योगं पाञचरात्र वेदाः पाशुपत तथा। 

ज्ञानान्येतानि राजर्ष विद्धि नानामतानि बे॥ शांति ३४९६४ 


श्श्र्‌ सहाभारतकालीन समाज 


रात्ररूप भक्तिशास्त्र भी इन्हीं के साथ सलरूग्त हैं अर्थात्‌ मक्तिवाद को छोड 
देने से सावना अधूरी रह जाती है और सब शास्त्रो का चरम लक्ष्य मुक्तिलाम 
ही है।' 

पचरात्र का उद्देश्य--श्रुतिप्रधान, विचारप्रघान व भक्तिप्रधान सब शास्त्रों 
में ईश्वर को चरम उपेय साना है। शास्त्रीय पद्धति के अनुसार विचार करने पर 
अवगत होता है कि प्रस्थान भेद दिखाने के निमित्त विभिन्न शास्त्रों मे विभिन्न प्रकार 
की व्याख्या तो अवश्य हुई है, परन्तु तत्वविदलेषण से स्पष्ट हो जाता है कि एक- 
मात्र ईश्वर का तत्त्व निरूपण और मोक्ष का पथ-प्रदर्शन ही आस्तिक शास्त्रों का 
ध्येय है। समुद्र से प्रसुूत॒ जलराशि जिस प्रकार पुन समुद्र मे ही प्रवेश करके 
स्थिरता एव पूर्णता को प्राप्त होती है, उसी प्रकार निखिल ज्ञानराशि भी नारायण से 
उत्पन्न होकर उनके तत्त्वनिरूपण मे ही सार्थक होती है। यही सात्वतशास्त्र का मर्म 
है। नारद ने भी यही तत्त्व प्रकट किया है।' 

वेदान्त भाष्यकार भाचार्य रामानुज ने कहा है कि, सारूय मे कथित पच्चीस 
तत्वो, योगशास्त्र मे वणित साधन-प्रणाही एवं वेदोक्त कर्मकाड की सत्यता में 
किसी प्रकार का मतभेद नही है। उपर्युक्त शास्त्र एव आरण्यक शास्त्रो का प्रयोग 
वास्तव मे ब्रह्म का स्वरूप समझाने के लिये होता है। पचरात्र का वर्णनीय विषय 
भी यही सत्य है। शारीरिक सूत्र मे साख्य आदि शास्त्रों का अस्तित्व तो स्वीकृत 
हुआ है, किन्तु उनके तत्त्व की ब्रह्मात्मकता का निराकरण किया गया है। दूसरे 
शास्त्रो मे वणित वेदविरुद्ध वचनो का भी खडन हुआ है, लेकिन ब्रह्मतत्त्व का विरोध 
कही नही मिलता। इसीलिये महाभारत मे कहा गया है कि सारूप, योग, पचरात्र, 
वेद तथा पाशुपत शास्त्रों की साधुता के सबघ में एकमात्र आत्मा ही प्रमाण है 
अथवा आत्मविवेचन मे ही इनकी सर्वजनसिद्ध प्रामाणिकता है, अतएव तक द्वारा 
इन शास्त्रों को न स्यात्‌' नहीं करना चाहिये। महामारत के बंगीय सस्करण में 
उक्त कथन के तृतीय और चतुर्थ चरण का रूप भिन्न है। उनका तात्पर्य यह है 


१. एवमेक सांख्ययोगं॑ वेदारण्यकमेव च। 
परस्परागान्येताति पाचरात्रज्च फथ्यते॥ शांति ३४८८१ 
२. सर्वेषु च नृपश्रेष्ठ ज्ञानेष्वेतेषुदृश्यते। 
ययागमं यथान्यायं निष्ठा नारायण. प्रभु: इत्यादि। शाति रे४९। 
६८-७० 


यथा समुद्रात्‌ प्रसुता जलौघास्तमेव राजन्‌ पुनराविद्वन्ति। शाति ३४९ 
] <८३्न्टप्‌ 


३३ रे 


कि ये सब शास्त्र ज्ञान के हेतु है, शास्त्र तो नाना प्रकार के है पर उनमे वर्णित तत्त्व- 
ज्ञान एक ही है। अत सब शास्त्र ही प्रामाणिक है।' 

पंचरात्र की उपादेयता--मोक्षघर्म के ३३५वे अध्याय मे पचरात्र शास्त्र की 
प्रक्रिया एवं प्रतिपाद्य विषय विशद रूप से वर्णित हुआ है। कहा है--पचरात्रविद 
भगवद्भक्तो के चरण जिस घर मे पडते हैं, वह घर पवित्र हो जाता है। पचरात्र 
शास्त्र चतुर्वेद के समान है। मरीचि, अतन्रि, अगिरा, पुलस्त्य, पुलह, क्रतु और 
वशिष्ठ इन सातो ऋषियों एवं स्वायमुव पचरात्र शास्त्र के प्रणेत्रा हुए है।' नारा- 
यण की आज्ञा से जगत्‌ के हित के निमित्त देवी सरस्वती ने तपस्वी ऋषियों के 
अन्तर मे प्रवेश करके उन्तसे पचरात्र की रचना कराई। मोक्षघर्म के. नारायणीय 
अध्यायो में बहुत से भागवत्‌ तत्त्वो की व्याख्या की गई है जो सात्वतद्शन के ही 
अतर्गत आते है। विश्वोपाख्यान मे कहा गया है कि, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य एव 
साधुचरित्र शूद्र अपने-अपने कर्म द्वारा सात्वतविधि के अनुसार द्वापरयुग के अत में 
और कलियुग के प्रारम्म मे वासुदेव की पूजा करेगे।' महाभारत मे तो कही भी 
पचरात्र को अवैदिक नहीं बताया है, कितु नीलकठ ने अपनी टीका मे पचरात्र 
के सिद्धान्त को वैदिक नही माना है।' नीरूकठ ने आगे यह भी कहा है कि “यद्यपि 
पचरात्र की वर्णनपद्धति वैदिक शास्त्रों की वर्णन पद्धति से नही मिलती, तथापि 
चरम सिद्धान्त तो सबका ही एक है। नारायण ही सर्वव्यापी है, सब तत्त्वों के सार 
हैं, और अनादि अनन्त स्वरूप है, इस सबध मे किसी प्रकार का मतभेद नही है।”" 


१. सांख्यं योगः पंचरात्र वेदाः पाशुपतं तथा। 
ज्ञानान्येतानि राजर्ष विद्धि नानामतानि बे॥ शांति २४९६४ 
(आत्मप्रमाणान्येतानि न हन्तव्यानि हेतुभिः॥ रामानुजसम्मत पाठ) 
२. पंचरात्रविदो सुख्यास्तस्य गेहे महात्मनः। 
प्रायाणं भगवत्प्रोक्त भुज्जते वाग्रभोजनम्‌॥ शान्ति ३३५२५ 
३. वेदेइ्चतु्िः समितं छृत॑ मेरो महागिरो। इत्यादि । शांति ३३५२८-३२ 
४. नारायणानुशिष्टा हि तदा देवी सरस्वती। 
विवेश तानृषीन्‌ सर्वान्‌ लोकानां हितकास्यया॥ इत्यादि। शांति ३३५। 
३५-३८ 
५. वासुदेव इति ज्ञेयो यन्‍्मां पृच्छसि भारत। इत्यादि। भीष्म ६६॥ ३८-४० 
६. पाचराज्रमतस्यावेदिकस्थ। इत्यादि। नीलकंठ शांति ३७१२२ 
पांचराज्रश्ास्त्रस्य॒पुस्प्रणीतत््व वेदविरुद्धत्वज्च सुचितम्‌॥। नीलकंठ 
शाति ३४९७३ 
७० तथापि अवान्तरतात्परय भैदेईषपि परमतात्पयें त्वेकमेव । नीलकंठ । ३४९१७३ 


सहाभारतकालीन समाज 


साख्य, योग, पचरात्र, वेद, आरण्यक आदि शास्त्र एक ही परम पुरुष के 
माहात्म्य वर्णन के उद्देश्य से लिखे गये हैं। सब आस्तिक शास्त्रों का चरम प्रतिपाद 
वही परम पुरुष है। जो भक्तिमार्ग का अनुसरण करते हुए एकाग्र चित्त से उपासना 
मे रत रहते हैं, वह नारायण के साथ मिलकर एक हो जाते हैं।! मगवत आराघना 
के बिना चित्त एकाग्न नही हो सकता और चित्त के एकाग्र न होने तक बुद्धि परमेश्वर 
की ओर नही लूग सकती। चचला बुद्धि साधक को पथ भ्रष्ट करती है। परमतत्त्व 
को जानने के लिये भक्तिसार्ग का अवलम्बन अत्यन्त आवश्यक है, मात्र ज्ञान के 
द्वारा उसे प्राप्त नही किया जा सकता। इसीलिये भव्तिमार्ग के श्रेष्ठ शास्त्र 
पचरात्र को इतना आदर दिया जाता है।'* 


१. पंचरात्रविदों ये तु यथाक्रमपरा नूप। 
एकान्तभावोपगतास्ते हरि भ्रविशन्ति बे॥ श्ञांति ३४९७२, ९, रे 
२. भक्‍त्या सामभिजानाति यावान्‌ यह्चास्मि तत्त्वतः॥ भीष्म ४रा५प५ 
स्मादूभक्तों कृत्स्तस्प छास्त्रफलस्थान्तर्भावोहस्ति। नोछकठ, शाति 
३५१२२ 


अवेदिक मत 


पूवेपक्ष के रूप मे अथवा प्रसगवश तो महामारत मे कही-कही अवैदिक मत का 
थोडा बहुत उल्लेख मिलता है, कितु विशेष रूप से उसकी समीक्षा नही की गई है। 

लोकायत एवं चार्वाक--मृत्यु के समय दुर्योधन ने विलाप करते हुए चार्वाक 
नामक एक मित्र का साम लछेकर कहा था--वाक्विशारद, परित्राजक मित्र चार्वाक 
युद्ध मे इस प्रकार मेरी मृत्यु का सवाद सुतकर अवश्य ही प्रतीकार करेगा।”' 
नीलकठ ने अपनी टीका मे कहा है--चार्वाक ब्राह्मण वेशधारी एक राक्षस का नाम 
था।' 

युद्ध समाप्त होने पर जब यूचिष्ठिर पुन. सिंहासन पर बैठे तो वहाँ उपस्थित 
ब्राह्मणो ने आशीर्वाद देकर उनके कल्याण की कामना कौ। पुण्याहवाचन से जिस 
समय गगन मुखरित हो रहा था उसी समय एक भिक्ष्‌ वेशधारी ब्राह्मण ने 
स्वयं को ब्राह्मणो का प्रतिनिधि बताकर असंख्य जाति-बाघवों का नाश करने के 
हेतु युधिष्ठिर को बहुत घिक्कारा। उसके वाक्यवाणों से व्यथित होकर युधिष्ठिर 
से समागत ब्राह्मणो से कातरस्वर मे क्षमा माँगी। उस भिक्षुक ब्राह्मण के इस अशिष्ट 
व्यवहार से लज्जित होकर अन्य ब्राह्मण बोले--- महाराज, यह व्यक्ति हमारा 
प्रतिनिधि नही है; इसने जो कुछ कहा है, वह हमारे द्वारा अनुमोदित नही है।” 
यह कहकर तपोनिष्ठ ब्राह्मणो ने ध्यान-मेत्र से इस ब्राह्मण का स्वरूप देखा और 
बोले--“राजनू, यह दुर्योधन का मित्र चार्वाक राक्षस है जो परित्राजक के वेष 
से दुर्योधन के प्रियकार्यों का सम्पादन करने के उद्देश्य से भ्रमण करता फिरता है।” 
इसके बाद उन ऋुद्ध ब्राह्मणो ने अपने तेज के प्रमाव से उस भिक्षुक को भस्म कर 
दिया।' इस उपाझुयान के चार्वाका नाम मे किसी प्रकार की व्यजना है या नही, 
तथा वेदवित्‌ तपोनिष्ठ ब्राह्मणो ने उसकी हत्या की, इस कथन मे चार्वाक मत 
के खण्डन का आमास है क्या; यह विवेचनीय है। जनकवशी राजा की राज्यसभा 


१. यदि जातनाति चार्वाकः परित्राड वागृविशारदः। 

फरिष्यति महाभागों श्रुवं सोषपिचिति सम॥ शल्य ६४३२ 
२. चार्वाको ब्राह्मण वेषधारी राक्षस:। नीलकंठ 
३. शांति ३८वाँ अध्याय । 


सहाभारतकालीन समाज 


“उन दिलों शास्त्रचर्चा का एक बृहत्‌ केन्द्र थी। शत-शत आचार्य वहाँ रहकर 
ज्ञान-विज्ञान की किरणों से सम्पूर्ण देश को प्रकाशित करते थे। राजपि की राज्य- 
समा मे प्राय आस्तिक एवं नास्तिक दशन के महापडितो में गास्त्रार्थ होता रहता 
था। नास्तिक मत का खडन करने में लव्धप्रतिष्ठ शास्त्र॒ज्ञों को विज्ेष सम्मान 
दिया जाता था ।' 

लोकायत दर्शन के पडितो में बहुत से सिद्धान्त प्रचलित है। कोई कहता है, 
शरीर के नाश के साथ ही आत्मा भी नष्ट हो जाती है, तो कोई शरीर को ही अवि- 
नव्वर मानता है। कुछ पडित शरीर से अलूग आत्मा का अस्तित्व ही नही मानते ।* 
कहा है---पार्थिव, वायवीय, तेजस एवं जलीय परमाणु एक साथ मिलकर शरीर- 
रूप में प्रकट होते हैं। इनके एकत्र होने पर सुरा की मादकता की तरह शरीर मे 
चैतन्य का आविर्माव होता है। वह चैतन्य स्वाभाविक नियमानुसार शरीर मे ही 
प्रादुर्मूत होता है, घट आदि जड पदार्थों मे उसकी उत्पत्ति नही होती। देहरूप 
आत्मा का विनाश होने पर भी आत्मा नामक दूसरे पदार्थ का अस्तित्व जिस आयम 
मे स्वीकृत है, वह आगम प्रत्यक्ष विरुद्ध टोने के कारण अप्रामाणिक है।' लोकायत- 
दर्शन मे प्रत्यक्ष को ही प्रामाणिक माना गया है। प्रत्यक्ष से अगोचर किसी भी वस्तु 
की सत्ता स्वीकृत करना उनके मत के विरुद्ध है। क्लेश, दु ख, जरा, व्याधि आदि 
को ही मृत्यु की क्षुद्र अवस्थाएँ माना गया है। इन्द्रिय वगैरह के विनाश से 
शरीर की जो हानि होती है, वह भी आशिक मृत्य कहलात्ती है। लोकायत दशेन- 
शास्त्री कहते है--आत्मा का पृथक्‌ अस्तित्व स्वीकार करने की क्या आवश्यकता 
है? अग्निहोत्र आदि श्रुति की प्रामाणिकता प्रत्यक्ष विरुद्ध है एवं उसमे श्रद्धा 
रखना एक श्रेणी के छोगो की स्वार्थपरता है अत श्रुति स्वंथा अप्रमाणिक है।' 


१. तस्य सम शतमाचार्या वसन्ति सततं गृहे। 
वर्शयन्त- पृथर्धर्सानू नानाक्षमनिवासित.)॥ 'शाति २१८।४। नील़कठ 
देखिये 
२. स तेषा प्रेत्यभावे च॒ प्रत्यजातौ विनिश्चये। 
आगमस्यः सभूयिष्ठमात्मतत्त्वेन तुष्यति॥ ज्ान्ति रे१श८टा५ 
हे. दृश्यमाने विनाशे च॒ प्रत्यक्षे छोकसाक्षिके। 
आगमात्‌ परमस्तीति ब्रुवन्नपि पराजितः॥ शाति र१्टार४डं, २५ 
४. अनात्मा ह्ात्मनो मृत्युः क्लेशो मृतुजेरामयः। 
आत्मान मन्‍्यते मोहात्तदसम्यक्‌ , पर सतम्‌॥ इत्यादि। ज्ञाति २१८ 
र४, २५ 


मवैदिक सत ह्रे७ 


दूसरे दाशलिको द्वारा स्वीकृत अनुमान आदि के मूल मे जो प्रत्यक्ष है, उसे तो मानता 
“ ही पडेगा, फिर प्रत्यक्ष के अतिरिक्त किसी दूसरे प्रमाण को क्यों माना जाय।' 
ईदवर, अदृष्ट आदि पदार्थों को अनुमान द्वारा सिद्ध करने की चेष्टा करना 
व्यथे है। शरीर से शरीर की सृष्टि होती है, यही प्रत्यक्ष सिद्ध है। दूसरे अदृश्य 
पदार्थों को सिद्ध करने मे पाडित्य का प्रदर्शत करना केवल ढोग है। शरीर से 
जीव पृथक्‌ है, इसका खडन करने के लिये चार्वाकदशेन मे कहा गया है कि सम्भा- 
वित वृहत्‌ वटवृक्ष के पत्र, पुष्प, फल, मूल आदि जिस प्रकार प्रच्छन्न रूप से बीज 
में ही निहित होते है, उसी प्रकार शरीर के कारणमूत शुक्रबीज मे ही मन, बुद्धि, 
अहकार, चित्त, शरीर की आकृति आदि वस्तुएँ प्रच्छन्न रहती है, यथासमय 
स्वत ही उनका आविर्भाव हो जाता है। गाय घास खाती है, किन्तु उसकी परिणति 
दुग्ध रूप मे होती है। तडुल, गुड आदि नाना द्रव्यो का कल्क जिस प्रकार दो तीन दिन 
रक्‍्खा रहे तो उसमे मादक शक्ति उत्पन्न हो जाती है, उसी प्रकार नानागुणविशिष्ट 
शुक्र से अथवा चतुर्मूत संयोग से चैतन्य की उत्पत्ति हो जाती है। चुम्बक जिस 
प्रकार लोहे को सचालित करता है, उसी प्रकार उत्पन्न चैतन्य इन्द्रियों को उनके 
विषय-ग्रहण मे नियुक्त रखता है। जैसे सूथंकात मणि का सयोग सूर्य रश्मि से होने 
पर ही अग्नि की उत्पत्ति होतीं है, मिट्टी या जल के साथ सयोग होने पर नही होती, 
ठीक उसी तरह पार्थिव आदि असगत भेद से ही प्रत्येक इन्द्रिय का ग्राह्म वियय भिन्न 
हो जाता है। प्राणेन्द्रिय के साथ किसी चीज का सयोग होने पर गध, चक्ष्‌ इन्द्रिय 
के साथ सयोग होने पर रूप गृहीत होगा। इस प्रकार हर इन्द्रिय का ग्राह्म विषय 
भिन्न हो जाता है। भोग्य वस्तुओ के भोग के लिये शरीर के अछावा जीव की भी 
स्वीकृति आवश्यक नहीं है। अस्नि में जैसे जलूशोषक-तत्त्व गुण स्वत ही वर्त- 
मान होता है, वैसे ही भूतसघात या शरीर मे भोक्‍्तृत्व गुण सदा रहता है।* 
वनवास के समय द्रोपदी ने ढु ख प्रकट करते हुए युधिष्ठिर से जो बाते कही 
१. मत्यक्ष. छोतयोमूर्ल छतान्तैतिहायोरपि। 
प्रत्यक्षेणागमों भिन्नः झृतान्तो वा न किड्चन॥ ज्ञांति २१८२७ 
२. यत्र यत्रानुसानेपस्सिन्‌ कृत भावयतोईपि च॥ 
चान्यो जीवः शरीरस्य नास्तिकाना सते स्थितः॥ शांति २१८॥२८ 
३. रेतो. वढकणीकायां.. घृतपाकाधिवासनम। 
जातिः स्मृतिरयस्कान्तः सूर्यकान्तो$म्बुभक्षणम्‌॥ शान्ति २१८॥२९।. 
व (नीलकंठ टीका) 
बद्धय देहादवदच्त्येके नेतदस्तीति चापरे। अइब ४९२ 


महाभारतकालीन समाज 


हि ह़ 


| “हैं, उनमे भी चार्वाकदर्शन का आमास मिलता है। भगवान के पक्षपात आदि के 
सबंध मे द्रौपदी ने वहुत कुछ कहा है।' द्रौपदी की बातें सुतकर युधिष्ठिर बोले--- 
“सुम्हारे वचत ऐसे तो सुनने मे वहुत ही मघुर एवं शोमनीय हैं, परन्तु उनसे नास्ति- 
कता प्रकट होती है।” लोकायत दर्शन को मानने वाले पाप और पुण्य नहीं 
मानते। “जब तक पृथ्वी पर रहो, आनन्द से रहो”, यही उतका सिद्धान्त है।' 
किन्तु महाभारत मे नास्तिको का नरकमोग निश्चित वत्ताकर वडी निपुणता के साथ 
लोकायत, चार्वाक आदि दर्शनों का निराकरण किया गया है। 
सौयत आदि सत--सौगत मत के कुछ सिद्धान्तो की आलोचना भी 'पाखण्ड- 
खडन' नामक अध्याय से हुई है। सौगत मतावरूस्बी रूप, विज्ञान, वेदता, सज्ञा 
और सस्कार ये पाँच स्कघ मानते है। इन पाँचो की स्वीकृति मे ही उनके ऐहिक 
और पारत्रिक सब व्यवहार प्रतिपादित हो जाते हैं। नित्य-चैतन्य नामक किसी 
पदार्थ को ये भी नही मानते। पाँच स्कथ और चित्त का आधार, इस तरह ये 
शरीर को षडायतन कहते हैं। बोद्ध मत मे अज्ञान, सस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, 
षडायतन, स्पर्श, बेदना, तृष्णा, उपादान, सव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिवेदना, 
दुख और दुर्मतस्ता--ये अठारह पदार्थ कही सक्षेप मे तो कही विस्तार मे विवेचित 
हुए हैं। इनमे पूर्व-पूर्व के पदार्थ पर-पर पदार्थ के निमित्त माने गये हैं। कोई कोई 
सौगत अज्ञान आदि पदार्थों को देहातर प्राप्ति का कारण बताता है। अज्ञान के 
नष्ट होने पर देह या सत्त्व का नष्ट होना ही उनके मतानुसार मोक्ष है।' शूत्यवादी 
बौद्ध शून्य को जगत्‌ का कारण बताते हैं।* 
बोद्ध सन्‍्यासियों को क्षपणक कहा जाता था। नीरूकठ ने कहा है, क्षपणक 


१. थे सातृपितृबद्‌ राजन्‌ घाता भृत्तेषु वत्तंते। 

रोषादिव प्रवृत्तो5्यं यथायमितरे जतः॥ इत्यादि। वन ३०३८-४३ 
२० बल्गु चित्रपद इलद्णं याशसेनि त्वया बचः॥ 

उक्त तच्छतनस्माभिर्नास्तिक्यन्तु प्रभाषसे ॥ वन ३११ 
३ पुण्णेन यशसा चान्ये नेतदस्तीति चापरे। अदव ४९९ 
४. हिंसापराइच ये केचिद्‌ ये व नास्तिकवृत्तयः। 

लोभमोहसमायुक्‍तास्ते वे. निरयगासितः॥ अदव ५णहे 
५. अविद्या कर्मतृष्णा च केचिदाहुः पुनर्भवे। 

फारण लोभमोही तु दोषाणान्तु निषेवणम्‌॥ इत्यादि। ज्ञाति २१८ 

३२-३५ नीलकंठ देखिये। 

& नास्त्यस्तीत्यपि चापरे। इत्यादि। अजब ४९॥३। वन १६३४॥८ 


अवेदिक मत ६३९ 


शब्द का अर्थ पाखडी भिक्ष्‌ है। उस काल मे पाखण्ड शब्द वेदनिन्दक नास्तिक 
के अथ मे ही प्रयुक्‍त होता था। मार्कण्डेय सभास्यापव॑ मे उल्लिखित है कि कलियुग 
मे बहुत से लोग एडक की पूजा करेगे। जिस स्तम या भित्ति के अन्दर मृत व्यक्ति 
की अस्थियाँ रखी जाती हैं उसे एडक कहते हैं। अस्थि या भस्मस्थापन बौद्धघर्म 
प्रवत्तित है जो किसी भी वैदिक शास्त्र मे नही मिलता। महासारत मे भी इसकी 
निलदा की गई है।' बौद्ध मतानुसार वर्ण या आश्रमव्यवस्था द्वारा किसी धर्म 
का पालन नही होता) स्तम्म आदि का पूजन एव चैत्यवन्दता को ही वे घम के 
वाह्य अग मानते है।' 

महामारत मे पशुहनन के द्वारा जो यज्ञ निष्पन्न होते हैं. उनकी कठोरता के 
साथ निन्‍दा की गई है। इस पर बौद्धधर्मं का प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है, क्योकि 
बैदिक शास्त्रों मे यद्यपि हिंसा की निन्‍दा हुई है, तथापि वैध हिसा की तो प्रशसा ही 
की गयी है। यज्ञ मे की गई हिंसा वैदिक मतानुसार वैध हिंसा मानी गई है। 
वैध हिसा को भी 'क्षत्रयज्ञां कहा गया है। जिन अध्यायो से क्षत्रयज्ञ” की निन्‍्दा 
हुई है उन पर जिस प्रकार बौद्ध प्रमाव होने की कल्पना की जा सकती है, उसी प्रकार 
यौगिक आत्मयज्ञ रूप तपस्या को श्रेष्ठ बताने के उद्देश्य से उन्हे सार्थक कहना भी 
असगत नही है। क्योकि बहिरग यागयज्ञ की निन्‍्दा करने के बाद कहा गया है--- 
आत्मा ही यज्ञमूमि है, उसका तत्त्वानुशीलन ही महायज्ञ है, स्थानविशेष मे यज्ञानु- 
ष्ठान का कोई मूल्य नही है।' 

याज्ञिक का वृथा मास खाना भी प्रशसनीय नही माना गया है, क्योकि अहिसा 
का उत्तम आदरशे तो मास बिलकुल न खाना ही है।' उक्त कथन भी बौद्ध प्रमावित 
है, यह निश्चित रूप से नही कहा जा सकता; क्योकि वैदिक शास्त्रो मे भी मास- 
भक्षण अच्छा नही बताया है। धर्म के नाम पर सुरा, मधु, माँस, मत्स्य आदि का 


१. सोध्पश्यदथ पथि नग्न क्षपणकर्सागच्छन्तम्‌। आदि ३॥१२६ 
२. एड्कान्‌ पूजयिष्यन्ति वर्जयिष्य॑न्ति देवता:। इत्यादि । बन १९०१६५-६७ 
३. आश्रमास्तात चत्वारों यथा संकल्पिता: पुथक्‌। 

तान्‌ सर्वाननुपक्य त्वं समश्चित्येति गालव॥ शांति २८७१२ (नीलकंठ) 
४. शान्ति २७१ वाँ अध्याय। 

पशुयज्ञ कर्य हिसेमादृशों यष्दुमहेति। इत्यादि। शांति २७६३२, ३३ 
५. जाजले तीयेमात्मैव माम्य देशातिथिभेंव। शांति २६२।४१ 
६» यदि यज्ञांबच वृक्षांइच यूपांश्चोद्विय मानवाः। 

चृथामास॑ं न सादन्ति नेष धर्म प्रशस्यते॥ द्ांति २६४८ 
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शडूई 
ब्येवहार करने को बुरा कहा है।' महाभारत मे इस प्रकार के उदाहरण देखकर 
कुछ लछोग कहते हैं कि महामारत शावयसिह बुद्ध का परवर्ती ग्रथ है। किन्तु इस 
मन्तव्य के मूल मे मी कोई दृढ़ युवित नही है। शाक्यर्सिह के जन्म से दो हजार वर्ष 
पहले मी चौद्धधर्म प्रचलित था। शाक्यसिह इस धर्म के आदि प्रवत्तेंक नहीं थे, 
वे तो इस मत के परवर्ती अन्यतम साधक एव प्रचारक मात्र थे, वैदिक ग्रथो मे भी 
अहिंसा आदि की यथेष्ट प्रशसा की गई है। मात्र अहिंसा' शब्द देखकर बौद्धधर्म 
से तात्पयें समझना उचित नहीं है। 

अश्वमेयपर्व के गुरु-दिष्य सवाद में सन्दिहातन ऋषियों से उस काल मे प्रचलित 
विभिन्न मतो के सवध मे ब्रह्मा से एक प्रश्व पूछा है---भगवान, धर्मं की गति 
विचित्र है, हम किस मत को मानकर चलें ? एक सम्प्रदायी कहते हैं, शरीर के 
नाश के वाद भी आत्मा का अस्तित्व रहता है, छेकिन लोकायत मतवादी इस वात 
को नहीं मानते। सप्तभगीनयवादी जैन धर्मावरूम्बी हर वस्तु को संदिग्ध बताते 
हैं तो तैथिक सम्प्रदायी हर वस्तु को नि सशय अर्थात्‌, पृथक्‌ रूप मे अवस्थित मानते 
हैं। ताकिकवादी अधिकाश वस्तुओ की सृष्टि और विनाश में विश्वास रखते है, 
और इसके विपरीत मीमासक जगत्मवाह की नित्यता स्थापित करने में जुटे हुए 
हैं। शून्यवादी बौद्ध शून्यवाद का समर्थन करते हैं तो सोगत वस्तुमात्र को ही क्षणिक 
मानते है। कुछ छोय कहते है कि विज्ञान ही ज्ञेय और ज्ञातृरूप मे विभमक्‍्त है और 
कुछ लोग सब वस्तुओ को परस्पर भिन्न बताते हैं। कुछ आचार्य ब्रह्म के बछावा 
किसी वस्तु की सत्ता स्वीकार नहीं करते तो कुछ पडित असाधारण कम को ही 
कारण रूप मे ग्रहण करते हैं। किसी सम्प्रदाय मे देश और काल का संवेकारणत्व 
स्वीकृत हुआ है, लेकित दूसरा सम्प्रदाय ऐसा भी है जो दृश्यमान जगत की स्वप्ल- 
जाल की तरह मिथ्या मानता है। आचार व्यवहार मे भी वहुत विभिन्नता है-- 
कोई जटा व अजिन घारण करता है तो कोई सिर घुटवा कर घुमता है। कोई 
नग्नता का ही पक्षपाती है। किसी सम्प्रदाय मे नैष्ठिक ब्रह्मचर्य को महत्त्व दिया 
गया है तो किसी मे गाहेसथघर्म को श्रेष्ठ बताया है। किसी धर्म के अनुयायी उपवास 
आदि द्वारा शरीर के पीडन को घम्मं मानते हैं, तो दूसरे घर्मावलम्बी इसके विरोबी 
हैं। एक सम्प्रदाय कर्मेलिप्तता का पक्षपाती है, इसके विपरीत दूसरा सम्प्रदाय 
सन्यास को श्रेष्ठ मानता है। कुछ छोग मोक्ष को चरम पुरुषार्थ कहते हैं तो कुछ 
लोग भोग को ही सब प्रकार के सुखो का हेतु बताते हैं। एक अकिचनता का पक्ष 


१. सुरां मत्स्यान्मधु सांसमासवकृसरौदनम्‌ । 
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पाती है तो दूसरा अर्थ को ही मोक्ष के आसन पर आसीन करता है। कुछ पडित 
वैदिक हिसा मे दोष नही मानते, लेकिन कुछ पडित इस प्रकार की हिंसा की भी 
निंदा करते हैं। कोई पुण्यजनक कर्म करने मे व्यस्त हैं, इसके विपरीत दूसरे सम्प्र- 
दायी पुण्य का अस्तित्व ही नही स्वीकार करते। कोई यज्ञ की प्रशसा करता है तो 
कोई तपस्या की। कोई ज्ञान को श्रेष्ठ बताता है तो कोई सनन्‍्यास को ।* 

उस काल में साधना व दाशनिक सिद्धान्तों को छेकर जो भिन्न मत प्रचलित 
थे, उनके बारे मे एक साघारण सी घारणा उपर्युक्त गश से रूगाई जा सकती है। 
महामारत के परवर्ती अध्यायो मे नास्तिकवाद का खंडन करके आस्तिक मतवादो 
में सामञ्जस्य स्थापित किया गया है। 

महाभारत विशाल समद्र की तरह एक ऐसा वृहत्‌ ग्रंथ है, जिसकी गहराई तक 
पहुँचना अत्यन्त कठिन है। इस ग्रंथ को लेकर अनेको ग्रथो की रचना की जा सकती 
है। अब तक इसकी आलोचना में न जाने कितने ग्रंथ हर भाषा मे लिखे जा चुके 
हैं और आगे भी लिखे जाते रहेगे, किनु विवाद न तो खत्म हुआ और न होगा; 
क्योकि हर आलोचक इस ग्रंथ को अपनी दृष्टि से देखता है और अपने समर्थन के 
लिए थोडे बहुत इलोक खोज ही लेता है। 

हमले यद्यपि निष्पक्ष आलोचना का प्रयत्न किया है, तथापि कही कोई चुटि 
हो गई हो तो पाठकों से क्षमा-प्रार्थना करते हैं। 


कद बडा कद श 
१. अह्व ४९ याँ अध्याय। 


